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सम्मतिः #88 
अनादाविह संसारे सुखस्यानन्तरं दुःख दुःखस्यानन्तरं सुर्ख च अनुभवन्ति सव जीवाः । 
न वाज्छन्ति दुःखानुभवम्‌, अनभीप्सितस्थास्य दुःखस्यथानुमवे कारण नानाजन्मा्ितदृजिनव्यूह 
एवं । वृजिनब्व आगमर्निषिद्वानां कमणामनुष्ठानेन। निषिद्धानुष्ठाने च रागद्वेषौ हेतू मवतः। 
रागद्वेषयोश्र देतुमोंहो मिथ्याज्ञानम्‌ | सर्वस्याप्यनथस्यथ मूल भवति मिथ्याज्ञानम । 
कि नाम भिथ्याज्ञानम्‌ ? अतस्मिस्तदबुद्धिः । शरीरेन्द्रियादिषु आत्मतादात्म्परबुद्धयदयों हि 
सर्वानथहेतु:। आत्मा च सचिदानन्दस्वरूपो5पि अनेनामिमाने न दुःखमनु भवति। तस्य दुःखस्य परिहार 
आत्मस्वरूपयाथास्म्यज्ञानेनेव । 'ज्ञानादेव तु कैवल्यम्‌ , 'नान्यः पन्‍्था विद्यतेष्यताय' इत्यादिश्रतेः । 
त्मस्वरूपयाथात्म्यज्ञान मुपनिषदां विचारतः सम्मवति । विचारइच अनवगतन्यायानां 
सुतरां न भवति। भगवान्बादरायणः मुमुक्षून॒पकरिष्णुः न्‍्यायनिर्णायकानि सूत्राणि प्राणबीत्‌। 
भगवान्‌ लोकशह्वरः श्रीशक्षराचाय: सरसम॒धुरेग मीरेश्व वचोमिस्तानि विद्योय. मन्दानन्वगृह्ात्‌ । 
तदेव च शारीरकमाध्यं मुम्नुक्षुजनादरणीय विद्वद्धिरमिनन्दनीयश्व । 
अटदठसुरसरस्वतीपरिचयानां तस्वबुभुत्सूनां सुलमभावगाहाय श्रीसत्यानन्द्सरस्वतीस्वामिन 
भाष्श्रस्य प्रतिपदं हिन्दीमाषानुवादं विरचितवन्त: । साष्यतात्पयस्य गाढावगतये पश्चवादिका- 
मामती-रलप्रभादीना पुरातनानां व्याख्यानानां तात्पय संग्रृहद्मय 'सत्यानन्दी-दीपिका नाम्नीं हिन्दो- 
टीकामारचय्य माष्यानुवादेन सह संयोज्य प्राकाशयन्‌ । अनुवाद टीकाश्च तत्र तत्रनावलोक्य- 
शाखसम्प्रदायानुसारिताम्‌ अवगत्य वयं मोदामहे । आश्वास्मद्दे च म्ुुमुक्षुजनोपकृतयरे विरचितोअ्य॑ 
ग्रन्थ: श्रीशारदा चन्द्रमोली श्र रयो रकम्पानुकम्पया सव न्न प्रकाशताधिति । 
अभिनवविद्यातीरथं महा भागानां 
शज्धे रोपीठाधीभ्व राणां जगदगुरुश डू राचाये-मगवत्पादानाम्‌ 
तत्र भवज्षिः शह्लरावतारैभंगवस्पादैरायशकहूृराचाय वर्यर्विरिचितस्य शाइरमाष्यस्थ विशदाथ- 
प्रतिपादनपरं श्रीमत्स्वामिसत्यानन्द्सरंत्वती-प्रणीत॑ सुललितं व्याख्यान मस्माभिराद्योपान्तमवा- 
छोकि । भाष्याशयप्रकाशकमेतादश व्याख्यानं नाद्यावधिद्ग्गोचरतामस्माकम्रुपगतमिति भ्ुशं मोदामहे 
वयम्‌ । भरद्व तवेदान्तजिज्ञापूनामन्तेवासिनां महात्मनाओेंदं व्याख्यानमतीवोपकारक॑ भविष्यतीति 
दृढो5स्माक विश्वासः । साध्याथस्फोटन कृश छेनानेन व्याख्यानंन साक सत्यानन्दी-दीपिकाख्या 
भाष्यमावाथदीपिका या व्याख्या स्वामिमहासागैयोत्िता तथा सुवर्ण सौरममिव अन्थगोरवमतीव 
वद्धमानमवलोक्यते । सरध्वतीमहामागानाप्रयं प्रयलः जिज्ञासुजनानामत्यन्तोपकारी सवथा 
प्रशंसनीयत म्‌ इति . नास्त्यत्न मनागपि सन्देहावसरः । इदं ग्रन्थरल॑ संग्राह्मम्‌, पठनीयम्‌ , प्रचारणीयं 
चेति संमन्‍्यते । मद्दामण्डलेश्वराणां श्रीस्वामिकृष्णानन्दमहाभागानां 
निवाणयी ठाचायाणाम्‌ । 
सवदब नेषु दशनीयत भस्य दशनश्रेष्ठत्य वेदान्तद्शनस्य श्रीलशड्राचाय-प्रणीतस्य ब्रह्म- 
सूत्रशाइरमाष्यस्य गम्मीराथरल्राणवायमानस्य उपरि निखिलशाखनिष्णातेन परोपकृतये उतत्रतेन 
स्वामिश्रीसव्यानन्द्सरस्वती महोदयेन निखिल माष्य मावावजोधिनी विविधचिरन्तनव्याख्यातारगर्मा 
हिन्दीमयी सवसुबोधा काप्यपू्वेब्याख्या प्राणायि । क्‍ 
एनया टीकया साक॑ स्वरचिता 'सत्यानन्दी-दीपिका' ख्यव्याख्या समयोजीति सुवण- 
सोरभयोगः समजनि भाष्यतात्पय त्यन्तविशदी भवनेनेति । साष्यस्य सरलतमव्याख्याप्रणयनन तत्तव- 
जिज्ञासुजनताया महालु पकारो व्यधायि स्वामिवर्ये: । 
स्वार्थषु को मत्सरः' इति मामतीकारोक्तसदुक्तिरीत्या आत्मकत्याणकामग्रन्थो5्यं संग्राह्मः 
पठनोयः प्रचारणोयश्रेति संम्न्यते । 
स्वामिभागवतानन्दमहामण्डलेस्वराणां 
काव्य-सांख्य-योग-न्याय-बेद-वे दान्ततीथ-वेदान्तव।गीक्ष - मीमां वा भूषण- 
वेदरलद्शनाचायें ति-विविधविरुद्विभूषितानाम्‌ू । कनखकः ( हरिद्वारम्‌) 


( ४ ) 


श्रीम-ट्ि। शद्धूरमगवत्पादविरचितस्य ब्रह्मसृत्राणां शारोरकमाष्यस्यथ स्वामिश्रीसत्यानन्दं- 
सरस्वतीमिविप्रणीत! राष्ट्रमाष्रायामनुवाद: सत्यानन्याख्यव्यास्यासहितः स्थालीपुलाकन्यायेन मयाव- 
लोकित: । भाष्यस्य व्याख्यानुव्याख्यादीनां बाहुल्ये सत्यपि तेषां देवभाषायां निबद्धतया प्रायस्तक- 
ककंशतया श्र राष्ट्रभाषामांषिणां सुकुमारमतिजिज्ञासून/मवधिग्रम्यत॒था प्रस्थस्यास्य समुमयोगः विद्यते 
एवं । अनुवादकस्य वाक्सरणि: सरलापि गम्भीराथंप्रकाशनाहाँ । संक्षेपेण वेदान्ततत्त्वविविदिषणां इते 
महानयप्रुपकारो विहितः श्रीमख््रि: स्वाधिमहोदये: । अस्य भूयानर प्रचारो मवेदिति श्रीविरवेश्वर- 
चरणास्तिके प्राथना । 
विह्वन्मूधेन्यानां प्मचिभूषणानां महामहोपाध्यायडा०श्रीगोपीनाथकविराजमहोदयानाम्‌ 
श्रीमा्भ: १०८ श्रीविभूषिते: स्वामिसत्यानन्दप्तरस्वतोमहोदयरनुष्ठित: प्रसन्नपदगम्मीरस्य 
मगवत्पादोपज्ञस्थ द्यारीरकभाष्यस्य राष्ट्रमाषानुवाद: सत्यानन्दीदीपिकान्वित: सम्रग्रोषषि आचूलमुल 
श्रुतः परिशीलितश्च । अस्मिन्ननुवादेउनुवादकमहामारग: 'नामूल लिख्यते किज्ञित्‌ नानपेक्षितमुच्यते ।' 
इत्यमियुक्ततचनं सवंथा परिपालितमित्यहं मन्‍्ये । महता परिश्रमेण महान्‌ दुरवगाद्वो5यं ग्रन्थराशि- 
रनूदित: । यद्यपि प्राब्रीनेबंहुक्िवेंदान्तविद्यारसिकैरनूदितमिद॑ भाष्यं न्यूनतादिदोषबहुलमलूभ्यं च 
'दुश्यते । तेषां दोषाणामस्मिन्र्‌ ग्रस्थे मनागपि लेशो नास्तीति प्रमुदितं मे मानसम्‌ । अनेन ग्रन्थेन 
श्रियपाठकानां राष्ट्रभाषावज्ञानां भारतोयानां नृणां नारीणां चल वेदान्तविद्यानुशीलनेकतानमानसानां 
तत्तवज्ञानसाधने भूयानुपकार: स्थादिति विश्वक्तेमि । अन्ते व्‌ मगवन्त॑ करुणावरुणालयमन्नपूर्णा- 
जानिमभ्यथये5स्य॒ग्रन्थस्य सबंतः महत्तर: प्रचार: स्यात्‌, स्वतन्त्रे मारते सर्वे मानवा एतद्द्वारा आत्म- 
विद्यारसमनुमवन्तु ग्रन्थकतुमंनोरथतरुं फलेग्रहि च कुव॑न्तु इति । भगवदनुकम्पया द्विगुणितोत्साहा: 
स्वामिमहोदया दीघंमायुष्यमारोग्यं चोपलभ्य उपनिषदां गीतायाश्च शाद्धू;रमाष्यस्थ राष्ट्रमाषानुवादं 
विधाय जनताया उपकारवारं विव्रन्वन्त्विति शम्‌ । 
सुन्र॒ह्मण्य शास्मिणो मीमांसावेदान्ताचार्यस्य' मोमांसादशंन-प्राध्यापकस्य 
संस्कृतमहा विद्या लयस्य, काशीहिन्दुविश्वविद्यालयोयस्य, वाराणसी ॥ 


.. मग़वत्पाद शद्भुराचाय॑जीके प्रसन्न गम्मीर झारीरकमाष्यपर परमहुंसपरित्राजकाचाय स्वामी 
श्रोसत्यानन्दसरस्दतीजी कृत राष्ट्रभाषानुवाद तथा 'सत्यानन्दी-दीपिका' व्याख्याके यत्र तत्र कई स्थल 


देखनेका मुझे अवसर प्राप्त हुआ। भाष्यका प्राज्जल और सुबोध माषा!ें प्रत्यक्षर अनुवाद तथा दुरूह 
स्थलोंके स्पष्टीकरणके लिए स्वोपज्ञ दीपिकामें विस्तारसे विवेचन देखकर मुझे बड़ी प्रसन्नता हुई । 
सत्यानन्दी-दीपिकामें स्वामीजीने परिश्रम-पूवंक अनेक दर्शनों तथा पञचपादिका, भामतो, कल्प्तरु, 
परिमल, न्यायनिर्णय आदि विविध सुप्रसिद्ध संस्कृतटीकाओंके ठत्‌-तत्‌ स्थलोंका सार एकत्र कर दिया 
है । टीका और अनुवाद दोनों ही सरलू तथा सुबोध माषामें इस प्रकार लिखे ग्रये हैं कि वेदान्तविद्या- 
रसिक राष्ट्रभाषामाषी साधारण जनता मो अनायास उन्हें हृदयंगम कर ब्रह्मात्मक्यज्ञान छाम कर 
सके । विद्याथिवर्गके लिए भी यह अनुवाद और टोका अधिक उपयोगी होगो, क्योंकि अघुनिक विद्यार्थी 


प्रायः संसक्ृतटीकाओंकी भ्पेक्षा माषाटीका ओंपे संस्कृतग्रथोंके अवगभननमें विशेष रुचि लेते देखे जाते 
हैं। विस्तृत ग्रन्य-वीक्षामें अलस 8५ मी हससे उपकार होगा, इसलिए वेदान्तरसिक साधारण 
जनता, विद्याथिवर्ग तथा विशेष विद्ृद्वंकंका मी समानरूपसे उपकारक ब्रह्मसूत्रशाद्धुरभाष्यका विशुद्ध 


बहुविद्वत्प्रशंसित राष्ट्रभाषानुवाद और दीपिका टीका प्रस्तुत करनेके लिए श्रीस्वाभीजी बधाईके पात्र 
हैं। में भगवान्‌ श्रीविश्वनाथजीसे प्रार्थना करता हें कि स्वामीजीको दीर्घायुष्य तथा उत्तम स्वास्थ्य 


प्रदान करें जिससे वे उपनिषद्‌ तथा मगवद्गीता आदिके भी सुन्दर सुबोध राष्ट्रभाषानुवाद एवं टीकाएँ 
रचकर लोककल्यायाथ ज्नानप्रसार करते रहें । 


न्त ६ ७ प १ 
श्रीकृष्ण पन्‍त शासत्री साहित्यायाये 
अच्युत-ग्रन्थमालाध्यक्ष, वाराणसी । 


५9 आमरुख &# 


वेद भारतोय संस्कृति-धर्म तथा दर्शनके प्राण है। भारतीयसंस्कृतिमें जो भी जीवनशक्ति 
द्टिगोचर होती है उसका मुलकारण वेद है । वेद ज्ञानका अक्षय महासागर है। जिससे ज्ञानरूपी 
भेघ उठ-उठकर प्रत्येक प्राणीके मानस भूमिको प्लावितकर क्षज्ञान जन्य तापको झान्तकर उसका जीवन 
सुखमय कर दैते हैं। यह फेवल मारतीय साहिक्यके सव प्रथम ग्रन्थ नहीं प्रत्युत मानवमात्रके इतिहासमें 
सर्वप्रथम ग्रन्थरत्न है । ऐसा पाश्चात्य विद्वानोंने मी स्वीकार किया है। वेदकों प्रृुव और उत्त समीमांता 
दर्शेनकार अपौरुषेय कहते हैं । मानवधम तथा तत्त्वज्ञानका. यही उद्गमस्थान है। धम, अथ, काम 
और मोक्ष इस चतुविध पुरुषार्थंकी प्राप्तिका सही साधन वेदमें ही उपलब्ध होता है। इष्ट प्राप्ति तथा 
अनिष्ट परिहारके अलोकिक उपायोंका केन्द्र वेद ही है। प्रत्येक दाशंनिकने स्वमतको प्रमाणित करनेके 
किए येन केव प्रकारेण वेदका ही सहारा लिया है। “मन्त्रब्राह्मणात्मको वेद: ( आप० परि० ३१ ) 
( बेदके दो विभाग हैं--मन्त्र और ब्राह्मण ) देवताविशेषकी स्तुतिमें प्रयुक्त होनेवाले अथ स्मारक 
बाक्यको मन्त्र तथा यज्ञानुष्ठानादिका विस्तारपुर्वंक बणक ग्रन्थकों ब्राह्मण कहते हैं । मन्त्रसभुदायको 
संहिता भी कहते हैं। ऋक, साम, यजु ओर अथव भेदसे संहिताएँ चार हैं। यह संहिता विभाग 
महर्षि वेदव्यासने यज्ञ आदि आवश्यकताओंको दृश्मिं रखकर किया है। संहिता एवं ब्राह्मणात्मक वेदके 
अन्तिम भाग उपनिषद्‌ हैं। जिनमें अध्यात्मविषयक ग्रम्मीर विवेचन है। उपनिषद्‌को ही वेदान्त 
कहते हैं, क्योंकि वे वेदके अन्तिम भाग हैं। अतः वे ( वेद--अन्त ) कहलाते हैं तथा इनमें वेदोंके 
निर्णीत प्रतिपाद्य सिद्धान्त होनेसे ये वेदान्त कहलाते हैं। उपनिषद्‌ दाब्द उप तथा 'नि' उपसग्ग 
पृवंक 'सदल' धातुसे 'क्विप्‌! -प्रत्यय- होकर निष्पन्न हुआ है 'सद धातुके तीन अथ हैं--विशरण- 
नाश, गति-प्राप्ति ओर अवसादन-शिथिलीकरण । जिस ब्रह्मविद्यासरे दृष्टानुश्रविकविषयोंसे वितृष्ण 
मुमुक्ष जनोंकी संसारकी बोजभूत अविद्या नष्ट हो जातो है, जो ब्रह्मविद्या प्रत्यगभिन्न ब्रह्म स्वरूपकी प्राप्ति 
कर। देती है तथा जिससे ग्रभंवासादि दुःख ब्रातका शिथिलीकरण हो- जाता है। मगवान्‌ आद्य 
शडद्ध[राचायके इस व्याख्यानानुसार उपनिषद्‌का मुख्याथ ब्रह्म विद्या है, तत्मतिपादक होनेसे ग्रन्थमें भी 
उपनिषद्‌ शब्दका गोण प्रयोग होता है। प्राचोनकालमें प्रत्येक वंदिकशाखाका अपना एक विशिष्ट 
उपनिषद्‌ था । परन्तु दुर्देववश उनको पूर्णतः उपंलब्धि नहीं होती । 

विषयकी हदृष्टिसे वेदके तोन भाग हैं-कर्म, उपासना और ज्ञान | संद्िता, ब्राह्मण तथा आरण्यकों 
में प्रधानतया कर्मादिका प्रतिपादन होनेसे उनका कम और उपासनामें अन्तर्माव है | प्रधानतया ज्ञान- 
का विवेचन करनेके कारण उपनिषद्‌ ज्ञानकाण्ड कहलाते हैं । मारतीयदरनके मूल सिद्धान्त उपनिषदोंमें 
ही प्रतिपादित हैं। कंर्मादि प्रधान होनेपर भी संहिता आदिमें विपुल अध्यात्म रहस्य उपलब्ध होता 
है। उपनिषद्‌ प्रस्थानत्रयीके अन्तग्ंत. प्रथम प्रस्थानके रूपमें ग़ृहीत किये गये हैं। “ऋतां मूर्धान 
यजुषामुत्तमाज़ साम्तां शिरोअ्थर्वाणां मुण्ड मुण्ड नाधीतेडधीते वेदमाहुस्तमज्ञ शिरहिछत्त्वा कुरुते 
कबन्धम्‌ ।' ( जो ऋग्वेदके भूर्धा, यजुर्वेदके उत्तमाज़, सामवेदके धर ओर अथवंदके मस्तकरूप 
उपनिषदोंका अध्ययन न कर शेष. वेद भागका अध्ययन करता है उसे श्रेष्ट पुरुष भ्रज्ञानी कहते हैं 
वह वेदका शिररछेदन क्र उन्हें बिना सिरका धड़ ( कबन्ध ) बनाता है ) इनमें ११ उपनिषद्‌ बड़े 
महत्त्वके हैं। इतपर आचाय॑ शरद्धूरका भाष्य तथा उनके अनुयायिपोंकी व्याख्याएं हैं। छान्दोग्य 
ओर बृहृदारण्यक तो एक ऐसी रणस्थली हैं जहां मगव/न्‌ भाष्यकारकी लोह लेखनीने खुलकर अपनी अजेय 
शक्तिका परिचय दिया है--मतृं भ्रपठच्॒ जैसे जरठ वेदान्तियोंकी खूब खबर ली है । आचाय॑ शड्भूरके इन 
दोनों उपनिषदोंके माष्यका अध्ययन आवश्यक है। द्वितोय प्रस्थान श्रीम:्भगवद्गीता है। तृतीय प्रस्थान 


( ६ ) 

मह॒षि दादरायण-व्यास प्रणीत “्रद्यासूच्र' है। जिसमें आपाततः विरोधी उपनिषद्‌ वाक्योंका समन्वय 
एकमात्र अद्वितीय ब्रह्ममें दिखलाया गया है, तथा अन्य ताकिक युक्तियोंका खण्डन भी है । 

ब्रह्मतुत्की रचनाका हेतु--कालान्तरमें औपनिषद्-सिद्धान्तोंमें आपाततः बिरोघ प्रतोत 
होने लगा उसका परिहार करने तथा एकवाक्यता करनेके उर्देश्यसे भगवान्‌ बादरायण मुनिने' 
ब्रह्मसृत्रोंकी रचना की । यह स्वल्प कलेवर ग्रन्थ समस्त वेदान्त-सिद्धान्तोंका आकर है। समस्त उपनि- 
षदोंका सूत्रोंद्वारा ब्रह्ममें तात्ययंसे समन्वय होनेसे इस ग्रन्थका नाम ब्रह्मसुत्र है। इसीको वेदान्तदर्शन 
मी कहते हैं। वेदान्तद्शन भारतीय अध्यात्मदशंनका मुकुटमणि है। महेंबि पाणिनिने पाराशय- 
मिक्षु सूत्रोंक नामसे उसका उल्लेख किया है और “ब्रह्मसून्नपदेश्च" ( म० गरी० १३॥४ ) यह गीता 
वचन भी इस ब्रह्मसूत्रका ही निर्देश करता है। इससे ब्रह्मसूत्रकी रचना प्रबीन सिद्ध होती है । 

ब्रह्मसूअके प्रसिद्ध भाष्यकार 


नाम भाष्य-नाम मत नाम भाष्य-नाम मत 
बे हु ह बह हि ञ्े 
१. श्र शारीरकभाष्य 'केवलाह्त ६. श्रीकण्ट शेव्रसाधष्य शंवविशिष्टाहत 
के बडे 
२, भास्कर भास्करभाष्य भेदाभेद ७. श्रीपति श्रीकरभाष्य वीरशवविशिष्टाहत 
३. रामानुज श्रीमाष्य विशिशद्वेत ८. वछम अणुमाष्य शुद्धाहत 
४. मध्व पूणप्रज्ञमाप्य द्व्त ५, विज्ञानमिक्ष विज्ञानार॒त अविभागाद्वत 
५. निम्बाक वेदान्तपारिजात द्वताहेत १०. बलदेव गोविन्द्साष्य अचिन्त्य भेदाभेद 


इन समी भाध्योंमें मगवान्‌ आद्य शद्धुराचायं विरचित माष्यकी कीई तुलना नहीं कर सकता 
विद्वत्ता पूर्ण इस भाष्यरचनासे प्राच्य-प्रतीच्य सथी विद्वात्त॒ समानरूससे प्रभावित हैं और मुक्तकण्ठसे 
प्रशंसा करते हैं। जमनके विद्वानु जाज थिबौत ( (+८०/४2० ॥४॥090/ ) ने भी ब्रह्मसृत्र शाडूर- 
भाष्यका आड्भलमाषामें अनुवाद कर आज्लुलभाषामाषियोंपर उपकार किया है। आचाये शद्धूर 
मतानुसार सूत्रों और अधिकरणोंकी संख्या क्रमशः ५५५ और १९१ है । द 

ब्रह्मसत्रमें चार अध्याय हैं ओर प्रत्येक अध्यायमें चार पाद हैं। प्रथमाध्यायका नाम समन्वया- 
ध्याय है। जिसमें समग्र वेदान्त-वाक्योंका साक्षात्‌ अथवा परम्परासे प्रत्यगभिन्न अद्वितोय ब्रह्ममें 
तात्पयंस समन्वय दिखलाया गया है। इस अध्यायके प्रथम पादके प्रथम चारसूत्र विबयदृष्टिसे 
नितान्त महत्त्वपूर्ण हैं। ये चतु:सूत्री नामसे प्रसिद्ध हैं। द्वितीयाध्यायका नाम अविरोधाध्याय है । 
जिसमें स्मृति ओर तर्कादिसे संभावित विरोधोंका परिहारकर ब्रह्ममें अविरोध दिखलाया गया है । प्रथम 
दोनों पादोंमें भगवान्‌ बांदरायण मुनि ओर श्रगवानू आचाय॑े शड्भू)रने जिन व्यापक तथा अकाटय 
युक्तियोंसे प्रतिपक्षियोंके सिद्धान्तकी जेसी मामिक समीक्षा की है, वह विद्वानोंके आदरका विषय है । 
तृतीयाध्यायका नाम साधनाध्याय है| जिसमें वेदान्त सम्मत स्व साधनोंका विचार है । इसमें जीवके 
परलोक ग़मन द्वारा वराग्यका निहपण, “तत, त्वम्‌! पदार्थ परिशोधन, निगुणब्रह्ममें भिन्न-मिन्न 
थाखाओंमें पठित पुनरुक्त पदोंका उपसंहार है, प्रसद्भधतः सगुणविद्यामें शाखान्तरीय ग्रुणोंका उपसंहार 
ओर अनुपसंहार निरूपित है और निगुंण ब्रह्मविद्यामें बहिरद्र साधन-यज्ञ, दानादि आश्रम कर्म औरे 
अन्तरज्भ साधन-शम-ठम, निदिध्यासन आदिका निरूपण है। चतुर्थाध्याय-फलाध्यायमें सगुण और 
निगुंणविद्याकं फलविशेषका साज्भोप।द्भ निढुषण तथा जीवनमुक्ति, विदेहमुक्ति, जीवकी उत्क्रान्ति, 
पितृयाण, देवयानमार्ग और सगुण ब्रह्मकी उपासनाके फलोंमें तारतम्यविषयक विचार है । 


अद्वेतवेदान्तके प्रमुख आचाय॑ 
आचाय॑ शद्भुरके पुवंकालीन शर्त वेदान्तियोंमें श्ाचायं ग्रोड़पादका विशिष्ट स्थान है । इनकी 


उज्वल कीतिका ज्बलन्त उदाहरण है उनकी माण्ड्क्य-कारिका। आधचाये गोड़पादक समयमें बौद्ध 


( ७ ) 


सिद्धान्तोंका प्रचुर प्रचार था, इस में सन्देह नहीं है | यदि क्राचायं गोड़पादकी भाषा महायानके ग्रन्थोंको 
भाषासि कुछ समता रखती है, यथा-- 
न सन्नासज्न सदसन्न चाप्यनुमयात्मकम्‌ । चतुष्कोटिविनिंसुक्तं तत््वं माध्यमिका विदुः ॥ ( १॥७ ) 
माध्यमिककारिका 
अस्ति नास्व्यस्ति नास्तीति नास्ति नास्तीति वा पुनः । चलस्थिरोमयाभावैरावृणोत्येव बालिश।ः ॥ 
( माण्ड० का० ४॥८३ ) 
तो इसका यह अथे कदापि नहीं है कि ये आधाय बोद्ध थे या बौद्धसाहित्यसे प्रमावित थे। इनके 
सभी सिद्धान्त औपनिषद्‌ हैं। ब्रह्माद्॑तवादका परिष्कृतस्वरूप उन्होंने जिस सुन्दर शलीसे प्रस्तुत किया 
है, वह विद्वत्‌ समाजमें अतीव आदरका विषय बना हुआ है। इन कारिकाओंपर आधचाय॑ शद्भूरका 
मनोरम माष्य है । 
ब्रह्मसृत्रके अध्ययनसे यह स्पष्ट है कि बादरायण मुनिस् भी पूवकालमें अनेक आचार्योने वेदान्त- 
तत््वकी मीमांसा की है । परन्तु उन आचार्योंकी वे वृत्तियाँ अब उपलब्ध नहीं हैं । जेसे---(१) आत्रेय, 
इनका नाम एक वार ( ब्रह्मसूत्र ३४४४४ ) में निदिष्ट है। ( २ ) जाइमरथ्य--इनका निर्देश दो 
वार ( ब्रह्मसूत्र १२१९, १॥४॥२० ) मे मिलता है। इनके मतमें जीवात्मा तथा परमात्माममें भेंदा- 
भेद सम्बन्ध है। ये भेदाभेद वादी थे। ( ३) ओऔड़ुकोमि--इनका निर्देश तीन वार ( ब्रह्मसूत्र 
१।४॥२, ३।॥४।४५, ४।४॥६ ) में है। इनके मतमें क्षवस्था भेदसे भेदाभेद दहै--संसारदक्षामें जीव 
और ब्रह्मका भेद कौर मोक्षदशामें अभेद है। ( ४ ) कार्ष्णजिनि---इनका नाम निर्देश ( ब्रह्मसूत्र 
३।१॥९ ) में एक वार आया है। ब्रह्मसृत्रमें 'रमणीयचरणा। ( छा० ५११०॥७ ) के ऊपर इनका 
विशिष्ट मत है ।. ( ५ ) काशकृत्स्न--( ब्रह्मसूत्र ४॥२२ ) इसमें परमेश्वर ही संसारमें जीवरूपसे 
अवस्थित है। जीव परमात्माका विकार नहीं दै। आचाय॑ बाद्धूरके शब्दोंमें इनका मत श्रत्युनुसारी 
है, अतएवं वह मान्य है। ( ६ ) जेमिनि--इनका नाम ब्रह्मसूत्रमें ११ वार आया है | ये बादरायण 
मुनिके साक्षात्‌ शिष्य माने जाते हैं। ये मीमांसा दशनके रचयिता हैं । ( ७ ) बादरि पराशर--- इनका 
उल्लेख चार वार आया है ( ब्ह्यसूत्र २।३०, ३।१।११, ४॥३।७, ४।४।१० ) में । 
आचाय॑ दाड्डरका आविर्भाव 
जिस समय वेदिक धर्म वेद-विरोधी सांप्रदायिक तत्त्वोंसे आक्रान्त हो गया, वंदिक मर्यादा छिन्न- 
मिन्न होने लगी । उस समय देवी, देवगण तथा मनुष्योंने धरम रक्षाके हेतु त्रिशुलपाणि भगवान्‌ शडद्भूर 
की हादिक आराधना की उन सबको सान्‍्त्वना देकर आशुतोष मगवान्‌ शरद्भूर दक्षिण-मारत क्रल 
प्रान्तके कालडी ग्राममें एक वेदज्ञ सम्पन्न ब्राह्मण शिवगुरु ओर विशिष्टके यहाँ थ्द्धूर नामसे आविभूत 
हुए । इस विषयमें 'दुष्टाचारविनाशाय प्रादुभूतो महीतक्के । स एवं शह्राचार्यः साक्षात्कैवल्यनायक) ॥' 
यह प्रमाण है। आचायंका जन्मकाल यद्यपि विवादग्रस्त है, तथापि उनका जन्मकाल विक्रम सम्वत्‌ 
७४५ तथा निर्वाणकाल ७७७ माना जाता है। ये सात वर्षकी आयुमें साज्भोपाड़ वेदोंका अध्ययन 
कर आचाय॑ कुछसे घर लौट आये। वंदिक घमंके पुनरुत्थानके लिए आठ वर्षकी अल्प आयुर्मे 
आचाये गोड़पादके प्रसिद्ध शिष्य गोविन्द मगवत्पादसे संन्यासकी दीक्षा ग्रहण की ॥ बारह वर्ष की आयु 
तक वहाँ रहकर सरहस्य उपनिषद्‌ ब्रह्मसृत्रादिका अध्ययन किया | कुछ काल वाराणसी वासके अनन्तर 
बदरिकाश्रममें ४ वर्ष रहकर उपनिषद्‌, गीता, ब्रह्मस॒त्र आदि पर भाष्य रचना की ओर विवेकचूड़ाप्रणि आदि 
अनेक नवोन ग्रन्थोंकी रचना मी की । अनन्तर उत्तरसे दक्षिण कन्याकुमारी तक पूवंसे पदिचम तक घृम, 
घूम नास्तिक मतक़ा खण्डनकर वेदिक मतका पुनरुत्थान तथा प्रतिष्ठा की। उसके रक्षार्थ भारतमें 


(४ ) 


श्षद्धरी, गोवधन, शारदा ओर ज्योतिमंठ इन चार मठोंकी क्रप्मश्ः दक्षिण, पूव॑, पर्चिम, और उत्त रमें 
स्थापना कर योग्य शिष्योंको नियुक्त किया। आचायंका यह महनीय काय अद्वितीय है । आचायकी विद्वत्ता तथा 
माष्यरा लीके सामने आलोचक भी नतमस्तक हुए विना नहीं रह सकते । आचाय ने समस्त वेदान्त॒-वाक्योंका 
अद्वितीय ब्रह्ममें समन्‍्वयकर जो ब्रह्मत्मेकल्वका उपदेश किया, वस्तुतः वह प्रत्येक प्राणीके लिए 
अन्धकारसे प्रकाशकी ओर जानेकी प्रबल प्रेरणा है इसका मानवमात्र ऋणों है। आज भी जो वेदिक 
संस्कृतिका अवशेष उपलब्ध द्वोता है वह फेवल आचाय॑ थद्धूरकी ही देव है। आचाये यह दिव्य लीला 

२ वर्षकी आयुमें समाप्तकर अन्तर्घान' हो गये । इस विषयमें प्रसिद्ध है--'अष्टवष चतुवदी द्वादशे 
सवशासत्रवित्‌। पोडशे कृतवान्‌ भाधष्यं द्वाज्िशे मुनिरभ्यगात्‌ ॥ अद्वत वेदान्वका मूल सिद्धान्त है 
प्रत्यगमिन्न ब्रहकी पारमाथिक सत्ता और अ्नेकात्मक जग़त्‌की मायिकता । आत्मा अनुभूति स्वरूप 
होनेसे स्वयंसिद्ध है । इस विषयमें 'सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म! इत्यादि श्रुति प्रमाण है। जगत्‌ जड़ होनेसे 
अनुभूति पर अवरूम्बित है। ज्ञान दो प्रकारका है--एक वृत््याह्मक ओर दूसरा स्वरूपात्मक । 
नामरूपात्मक जगत्‌का ज्ञान अन्तःकरणका वृत्त्यात्मक ज्ञान है, वह अनित्य और जड़ है। परन्तु 
स्वरूपात्मक ज्ञान नित्य आत्मस्वरूप है। “ द्रष्टटंशेविपरिलोपो विद्यते” ( द्रष्टाकी दृश्कि-स्वरूपात्मक- 
ज्ञानका लय नहीं होता ) अतः वह किसी प्रमाणका विषय नहीं है किन्तु समस्त प्रमाणोंका आश्रय है । 


जीव ब्रह्मकी एकता--लोक प्रसिद्ध जीव ब्रह्मका भेद पारमाथिक नहीं है प्रत्युत औपाधिक है । 
अद्वेत वेदान्त सिद्धान्तका “तत््वमसिं' ( छा० ६। ।७ ), “यदश्ने स्यथामहं त्वं त्वं वा घा स्या भहम! 
( ऋ० ८।४४।॥२३ ) श्लादि वाक्यमें प्रतिपादन किया गया है। “अनेन जीवेनात्मनालुप्रविश्य नामरूपे 
व्याकरवाणि! (छा० ५।३।२)- (इस जीवरूपसे अनुप्रवेशकर मैं नाम-रूपकी अभिव्यक्ति कखूं) “तत्सूष्टवा 
तदेवानुप्राविशत्‌' इत्यादि श्रुतियोंमें ब्रह्ममा ही जीवरूपसे व्यपदेश है । “नान्यो5तो$स्ति द्वरष्टा', 
'ज्ेह नानास्ति किल्लन! इत्यादि श्रुतियाँ भेदकका अपवाद करती हैं। अत) उपाधि रहित जीव ब्रह्म ही 
है, यही सिद्धान्त है। आचाय॑ शडद्भूरने अद्वंतवेदान्त सिद्धान्तके प्रतिपादनके लिए भगवती श्रुतिका 
आश्रय तो लिया ही है, परन्तु उन्हें पुष्ट करनेके लिए तथा अन्य मतोंके निराकरणके लिए श्रुति, 
स्मृति अनुकूल तकका भी उपयोग किया है। आचाय॑ श्द्धुरने कमंका तथा कर्म और उपासनाके 
समुच्चयका तिरस्कार नहीं किया है, प्रत्युत चित्त शुद्धेकि लिए इनके निष्काम. मावसे अनुष्ठानपर 
बल दिया है । इसका आचाय॑ने 'सवपिक्षा च यज्ञादिश्रुतेरशववत्‌' ( ब्रह्मसूत्र ३३ ४॥ २६, २७ ) इन 
सुन्रोंमें स्पष्टीकरण किया है। यह नित्तान्त मिथ्या धारणा है कि आचाय कर्मादि करनेके विरुद्ध थे। 
इस प्रकार बोद्धोंको परास्त करने और वेदिक धमंका पुनरुत्यान करनेमें कुमारिलमटने भी महत्त्वपूर्ण 
कार्य किया है। वर्तमान युग भयादिसे अतीव आक्रान्त व त्रस्त है। इसका कारण है अज्ञान मूलक 
भेदवाद । इसको 'द्वितोयाह भयं मवति' “निस्सन्देह द्वेतसे मय होता है।” इत्यादि श्रुतिवाक्‍्य स्पष्ट करते 
हैं । इससे मुक्त होनेके लिए “एकमेवाद्वितीयं॑ ब्रह्म! 'नेह नानास्ति किल्लन! इत्यादि भगवती श्रुतिकी 
शरण लेनो चाहिए। ये श्रुतिवाक्‍्य भेदका निषेध करते हुए एकद्वका प्रतिपादन करते हैं। “यो बे 
भूमा तदस्झ॒तमथ यदृल्पं तन्मत्यंत्रर आनन्द ब्रह्मणो विद्वान्न विभेति कुतश्रन' ( भूमा ही सुखरूप है, 
जो अल्प है वह नाशवान्‌', ब्रह्के बानन्दको जानकर विद्वान किसीसे भयमीत नहीं होता ) इत्यादि 
श्रुतिवाक्य प्राणिमात्रके चरम लक्ष्यका उपदेश करते हैं। अतएव प्राणिमात्रका चरम रक्ष्य-दुःखोंकी 
आत्यन्तिक निवृत्ति और नित्य निरतिशय सुखकी प्राप्ति ब्रह्मात्मसाक्षाल्कारसे होती है। 'ज्ञानादेव तु 
कैवल्यम” इसका साक्षात्‌ साधन है ब्रह्मात्मकत्व ज्ञान, जिसका आचाये शड्भुरने ब्रह्मसृत्रमाष्यमें श्रुति 
स्मृति द्वारा विचार किया है । 


( ९ ) 


शादूरमाष्ययी भाषा सरल एवं क्षय अत्यन्त गम्मीर है। यद्यपि अथंको सरलू और स्पष्ट 
करनेके लिए संस्कृतमाषामें अनेक टीकाएँ लिखी गयी हैं, तथापि कालक्रमसे वे भी व्यास्यासाध्य 
हो गयी हैं । हिन्दीमें भी जो व्याख्याएँ की गयी हैं उनके भी अप्राप्य या दुर्बोध होनेसे वेदान्तप्रेमियोंकी 
कठिनाई दूर नहीं हो सकी । अतः जनताकी ओरसे किसी ऐसी व्यास्याकी माँग बढ़ती ही गयी जो 
उपयुक्त सब कठिनाइयोंको दुरकर सके । उपयुक्त परिस्थितिको दृष्टिगत रखते हुए तथा क्रेतिपय विद्वानों 
और वेदान्तप्रेमियोंसे प्रेरित होकर सम्पूर्ण ध्ाडूूरभाष्यपर सुन्दर सरल हिन्दी माषामें अनुवाद करनेके 
अनन्तर मभाष्यके अभिप्नायकों स्पष्ट करमेके लिए अनेक दर्शनों एवं पञ्चपादिका, भामती, रत्नप्रभा, 
न्यायनि्णय आदि अनेक टीकाग्रन्थोंक आधारपर यथामति विवेचनात्मक सुन्दर सरल हिन्दी 
माषामें सत्यानन्दी-दीपिका' व्याख्या प्रस्तुतकी गई है। वाराणसी आदिके विशिष्ट विद्वानोंने इस 
नवीन रचनाको अत्यधिक पसन्द किया है। आछा है इससे दाशंनिकप्रेमियोंका अधिक उपकार 
होगा । विद्यार्थियोंके लिए तो यह विद्येष उपयोगी सिद्ध होगी। यदि कहीं किसी प्रकारकी 
त्रुटि पाठकोंके दृष्णोचर हो तो अवश्य . सूचित करनेकी कृपा करें। जिससे अग्निम संस्करणमें उन 
त्रुटियोंका परिमाजन किया जा सके । जिन्होंने इस महान पवित्र ज्ञानयज्ञमें जो मी सहयोग दिया है, 
उन सबको मैं हादिक धन्यवाद देता हूँ । 

माननीय पाठकोंके समक्ष “ह्मसून्रशाइरमाष्य-भाषनुधाद-सत्यानन्दी-दीपिका-सहित' का 
यह द्वितीय संस्करण प्रस्तुत करते महान हषं हो रहा है। इस संस्करणके प्रकाशनमें पाठकोंका उत्साह 
ही हेतु है। पाठकोंकी इसके प्रति अभिरुचि ही इस ग्रन्थ रचनाकी उत्तमत्ता व उपादेयता सिद्ध करती 
है । इस संस्करण में शुद्धि आदि पर अधिक ध्यान दिया गया है। तत्‌-तत्‌ स्थलोंमें श्लावश्यक टिप्पणी 
मी दी गई है। प्रचार व प्रसारकी दृष्टिसे मेहगाईके अनुपातसे मूल्य मी कम रखा गया है । 


सर्व मवन्तु सुखिनः सर्वे सन्‍्तु निरामयाः। सब मद्राणि पहयन्तु मा कश्रिदुदुःखभाग्मवेत्‌ ॥ 
इतिशम । 
स्वामी सत्यानन्द सरस्वती 


॥ 3७ तह्सत्‌ ॥ 


प्रास्ताविक-वक्तव्यकी झची 


(१) मज्लाचरणम्‌ (८) दंतवाद समालोचना 

(२) ब्रह्मसूत्रम्‌ (९) विशिष्ठाह॑तवाद समालोचना 

(३) था डूरमाष्यम्‌ (१०) दृताद॑तवाद- समालोचना 

(४) शड्भ[ूरमाष्यकी अनेक व्याख्याएँ (११) शुद्धाइतवाद समालोचना 

(५) शाड्ूर-सिद्धान्त (१२) अभिनव-अद्ठ तवादी मत समालोचना 
(६) सत्य और मिथ्याकी परिभाषा (१३) मायावादी कौन हो सकता है । 

(७) जीवो ब्रह्मंव तापरः (१४) उपसंहार 
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भ्रीमत्परमहंसपरिब्राज़काचार्य-दा्श निक-सावंभो म-विद्यावारिधि-स्यायमातंण्ड- 
वेदान्तवागीश स्वामी भ्रीमहेश्वरानन्द जी महाराज महामण्डलेइ्वर | 


( १ ) मंगलाचरणम्‌ 
यदज्ञातं जीवेबहुविधजगह्विश्रमधर॑ वियचह्वद्वालेस्तलमलिनतायोगिकलितम्‌ । 
तहुन्मुद्रज्ञानप्रततसुखसदूबह्म परम॑ नमस्यामः प्रत्यक्‌ श्रुतिशतशिरोमिःप्रकणितस्‌। 
नमः श्रुतिशिरःपद्म-षण्डप्रातंण्डमूतये । बाद्रायणसंज्ञाय मुनये शमवेइसने ॥ 
उद्छत्य. वेदपयसः  कमलछामिवाब्धेः, . श्लालिब्ञिताखिछजगस्प्रमवेकमूर्तिम्‌ । 
विद्यामदेषजगतां सुखदामदाद यः, त॑ शहर विमलमाष्यक्ृत॑ नप्तामि ॥ 


उस परब्रह्मको हम नमस्कार करते हैं, जिसको असंख्य उपनिषत्‌-श्रुतियोंने प्रकट किया है। 
वह प्रत्यगात्मासे अभिन्‍न है, सवत्र विकसित-ज्ञानरूप-विस्तृत-अनन्त सुखरूप एवं त्रिकालाबाधित-सद्रप 
है। जिसने अपनी अनिवंचनीय माया द्वारा अपनेमें ही बहु प्रकारके नामरूपात्मक-जग्रद्रप-विश्रमको 
धारण किया है। मायामोहित-जीव जिसको नहीं जानते हैं ॥ जिस प्रकार अज्ञजन निराकार एवं रूप 
रहित आकाशको तलरूप आकारवाला एवं मलिन-श्यामरूपवाला देखते हैं,... उस प्रंकार मुढ़जन विशुद्ध 
अधिष्ठान ब्रह्मको अशुद्ध-अध्यरत-जगद्रपसे देखते हैं । उपनिषत्‌-वेदान्त-श्रुतिर्पी कमर समूहको 
विकसित करनेवाले सूयंमूतिरूप क्ृष्णदपायन बादरायण नामक परम थान्तिके भण्डार वेदान्त-ब्रह्मसूत्रके 
प्रणेता व्यासमुनिको मैं नमस्कार करता हें । 

क्षीरसागरसे लक्ष्मीके तुल्य वेदरूपी महासागरसे जिसने ब्रह्मविद्याका उद्धार किया है। जिस 
विद्याने समस्त जगत॒के उद्पत्त्यादिकी हेतुभूत एक अद्वय-ब्रह्ममृतिका ही आलिज्भुन किया है। जो विद्या 
निखिल जगत॒को पारमाथिक शाहइवत सुखका प्रदान करती है। उस ब्रह्मविद्याके उद्धारक-विमलू 
माष्थकार आचाय जग़दगुरु श्रीश्द्धू रको मैं नमस्कार करता हूँ। । 

( ३२ ) त्रह्मसूअम्‌ 

महंषि कृष्णद्रपायन बादरायण प्रणीत ब्रह्मसूत्र-वेदान्त-दशन सांख्य, योग, न्यायादि सभी 
दशनोंमें बड़ा ही महत्त्वपूर्ण दर्शन है. जिसमें थोड़ेसे शब्दोंके द्वारा अतीव संक्षिप्तलूपसे परब्रह्मके स्वरूप, 
उसको प्राप्तिके साधन उसकी उपासना एवं विज्ञानके फलका साज्भोपाहु निरूपण किया उ्या हूँ 


( ११ ) 


इसलिए इसका नाम ब्रह्मसूत्र है 'सूचनात्‌ सूत्रमित्याहु इस आध्षवचनद्वारा वह परब्रह्यका सूचक है। 
यह ऋगादि वेदोंके ल्लन्तिम सिद्धान्वका दर्शन कराता है, अत। इसे :वेदान्त-दशन” भी कहते हैं । 
उपनिषदें इस वेदान्तद्शनकी मुल-आघार है। अतः आचाय श्रीश्द्धरने कहा है--“वेदान्तवाक्य- 
कुसमग्र थनाथ वाद ब्रह्मसू त्राणाम्‌ अर्थात्‌ ज॑से सूत्रसे पुष्पोंकी गूंथकर सुन्दरमाला बनायी जाती है 
बसे ब्रह्मस्‌ त्रोंके द्वारा वेदान्त-वाक्यरूपी कुसुमोंका ग्रथनकर सर्वोत्तम ब्रह्मन॒त्र&प मनोहर मालाका 
निर्माण किया गया है, तात्पयं यह है-ब्रह्मसूत्रोंक द्वारा उपनिषद्‌ वाक्‍्योंके ही यथाथ अभिप्रायका 
प्रकाशन किया जाता है । 
अतएव उपनिषत्‌ प्रतिपाद्य बढ त ब्रह्म ही अनन्यलभ्य अबाधित, निर्दोष एवं सप्रयोजन होने 
से 'सत्यं शिव सुन्दरम्‌' है। “अनन्यलूभ्यो हि शब्दाथ:” इस मीमांसान्यायसे यह सिद्ध होता है कि 
अद्वैतत्रह्म ही प्रत्यक्षादि अन्य प्रमाणोंसे विजेय नहीं है। एकमात्र वेदान्तप्रमाणद्वारा ही विज्ञेय होने 
के कारण वह अनन्यलभ्य कहा जांता है । ऐसे अनन्यलम्य, अद्वय, परब्रह्मरूप अथंमें ही वेदान्तोंका 
तात्पय॑ निश्चित होता है। द्वत तो सभौको प्रत्यक्षादि प्रमाणोंत्न लभ्य है, अतः शास्त्र लोकसिद्ध अथ 
का कभी मो तात्पयरूपसे प्रतिपादव नहीं करता । उसका तो केवल अपवादके लिए ही आोपमात्र 
करता है। इसके लिए-“अध्यारोपापवादभ्यां निष्प्र:ज्चं प्रप|्चचते ।' यह न्याय कहा गया है। हत- 
प्रप”ञ्चका अज्ञानद्वारा अधिष्ठान ब्रह्ममें अध्यारोप होता है भर्थात्‌ अज्ञोंकों निष्थ्रपञ्च, विशुद्ध; ब्रह्म 
सप्रपञबरूप प्रतीत होता है, विज्ञोंको वही सम्रपञच ब्रह्म अपवादद्वारा निष्प्रपञ”च-अद्वय-न्र ह्नहप भासित 
होता है । एवं वह अद्वत किसी भी प्रमाणद्वारा कदापि' बाधित नहीं होता, ब्रह्मवाक्षात्कार दशामें 
कोई भी बाधका कारण अवशिष्ट नहीं रहता, अतः वह अबाधित ही है। स्वतः प्रमाणभूत-उपनिषदोंके 
द्वारा विदित होनेसे वह निर्दोष कहा गया है। उसके 'साक्षात्कारसे निखिल दु:खोंकी अत्यन्त निवृत्ति 
एवं परमानन्दकी प्राप्तिरुप प्रयोजनको सिद्धि होती है, अतः वह सप्रयोजन है। इसलिए न्योयरत्नावली 
में स्वामी ब्रह्मनन्दने कहा है--'वेदान्तद्शनं दशनेषु सर्वेषु दशनीयतमं दशनम्‌ ।” अर्थात्‌ सांख्य 


योग, न्याय, मार्मांसादि समी दशनश्चास्त्रोंमें अद्वतवेदान्तदशन ही अतीव दर्शन करनेयोग्य-समझने 
योग्य प्रशस्तम दशन है । 


इध ब्रह्मसुत्रको उत्तरमीमांसा मी कहते हैं । महषि ज॑मिनि प्रणीत पृव॑मीमांसा वेदके पुव॑ मागमें 
प्रतिपादित कमंकाण्डका प्रतियादन करती है और वेदके उत्तरभागममें प्रतिपादित ज्ञानक|ण्डका प्रतिपादक 
होनेसे ब्रह्मस॒तको उत्त रमीमांता कहते हैं। इस मोमांसामें उत्त रत्व-अन्तिमत्व यही है कि जिस अद्वय 
ब्रहका विचारद्वारा अनुमव प्राप्त कर लेनेपर अन्य कुछ मी ज्ञातव्य परिशिष्ट नहीं रहता । अतएव श्री 
मंग्रवान्‌ कृष्णने गोतामें यही कहा है--यज्ज्ञास्वा नेह भूयोउन्यद्‌ ज्ञातव्यमवशिष्यते | ( गी० ७२ ) 
( जिसको जान लेनेपर अन्य कुछ भी जानना दोष नहीं रहता, यानी ज्ञातव्यकी समाप्ति हो जातो है 
साथमें कतव्यको भी ) 'तस्य कार्य न विद्यते ।! ( गो० ३१७ ) “अर्थात्‌ वह द्रह्मवित कृतकृत्य एवं 
धन्य हो जाता है । एव वेदोंके उत्तर यानी अन्तिम भाग़की उपनिषत्‌-भ्रतियोंकी मोमांसा करनेसे 
भी इसको 'उत्तरमीमांसा' कहते हैं। मीमांसा यानी पूजित विचार ॥ श्रीमड्भगवद्गोत,।के “ऋषिमि 
बहुधा गीतम्‌ '” “ह्मसूजपदेश्चव देतुमन्निर्विनिश्चवितेः !/ ( गी० १३॥४ ) इस इलीकमें 'हेतुमत्‌ 
विशेषण सहित ब्रह्मसुत्रका नाम आया है, इससे भी इस ग्रन्थकी अति प्राचीनता सिद्ध होती है। 
“बादरायण मुनि” यह नाम पुराण कालसे ही श्री वेदव्यासजीके लिए व्यवहृत होता आया है। अतएव 
बद्यसू त्र' वेदव्यासजीकी ही रचना है ब्रह्मसूत्रकारने अपने उस प्रशस्त ग्रन्थमां चार अध्यायों और 
सोलह पादोंमें विभक्त किया है। पहले अध्यायमें बताया गया है कि सभी वेदान्तवाक्योंका एकमात्र 
अद्यय प्रत्यगभिन्‍्त ब्रह्मके ही प्रतिपदनमें अन्वय है, इसलिए उसका नाम समन्वयाध्याय है। इस 


( १२ ) 
अध्याय के प्रथमपादमें स्पष्ट ब्रह्मन्नापक श्रतियोंका- द्वितीय ओर तृतीय पादमें अस्पष्ट ब्रह्म माव सूचक 
श्रतियोंका विचार है अर्थात्‌ द्वितीयमें उपास्य ब्रह्म और तृतीयमें ज्ञेय ब्रह्दन विषयक विचार है 
ओर चतुथ पादमें संदिग्ध अजा, अव्यक्त आदि दब्दाथं विषयक विचार है। द्वितीय-अध्यायमें 


सब प्रकारके विरोधाभासोंका निराकरण किया गया है, इसलिए उनका नाम “अविरोधा- 
ध्याय' है। इसके प्रथमपादमें स्वसिद्धान्त प्रतिष्ठापनके लिए स्मृति, तर्कादि विरोधोंका परिहार किया 


गया है, द्वितीय पादमें विरुद्ध मतोंमें दोषारोपण कर उनका खण्डन किया. ग्रया है, तृतीय पादमें 
एकमात्र ब्रह्मसे ही आकाशादि-विविध तत्त्वोंकी उत्पत्ति कही गई है और जीव विषयक श्र॒तियोंके 
विरोधका परिहार किया गया है । एवं चतुथंपादमें इन्द्रयादि विषयक श्रुतियोंका विरोध परिहार 


किया गया है। फलता इस अध्यायमें विरोधी न्यायादि दरश्शनोंका खण्डन कर युक्ति और भ्रमाणोंसे 
वेदान्त सिद्धान्तका अविरोध कहा गया है। तृतीय अध्यायका नाम साधनाध्याय है। इसमें 'ठत्‌' और 


त्वम्‌” पदार्थ शोधन विचारकर जीव और ब्रह्मके स्वरूपका निर्देश कर ब्रह्मसाक्षात्कारके बहिरज़-यज्ञादि 
और शम, दम, निदिध्यासनादि अन्तरद्ध साधनोंका विचार किया गया है। ब्रह्मविद्या तथा चित्त- 
स्थेयं सम्पादक अन्यान्य उपासनाओंके विषयमें मी विचार किया गया है। चतुथ अव्यायकरा नाम 
फह्ाध्याय है। इसमें जीवन्मुक्ति, विदेहमुक्ति, जोबकी उत्क्रान्ति, पितृयान, देवयानमार्ग, सगुथ ओर 
निगुण ब्रह्की उपासताके फलोंके तारतम्यपर भी विचार किया गया है। माष्पकरने सूृत्रोंके निगृढ़ 
अर्थोकों समझानेके-लिए कई प्रकारकी संग्रतियाँ भी इसमें प्रदर्थधित की हैं। प्रधानत् [ ब्रधानतया तीन प्रकारको 
-संगतियाँ हैं--झ्ास्त्रसंगति, अध्यायसंगति तथा पादसंग्रति । अधिकरणसंगति-आक्षेप, प्रत्युदाहरण, 
दृश्ान्त, प्रसद्भ,, अपवाद आदि भेदसे मिन्न-भिन्न हैं। इन्हे अवान्तर संग्रति भी कहते हैं । प्रत्येक 
अधिकरणमें पाँच अवयव होते हैं--विषय, संशय, संगति, पृवपक्ष, तथा सिद्धान्त । 

( £ | ) शाहुरसाष्यम्‌-- शारीरकभाष्यम्‌--्ह्मसूत्रपर महेश्वर परावदार-मगवत्पादजगद्‌- 
गुरु आचाय शडद्भूर स्वामीने अतीव गौरवशाली प्रशस्त द्यारीरकमाष्ययी रचना की है। शारीरक 
यानी इस कुत्सत-दृश्य जड़ परिच्छिन्न शरीरमें अत्यन्त विशुद्ध श्रविक्ृत प्रकाशकरूपसे वतंमान द्रष्ट 


चेतन महान्‌ विभु परमात्मा, उसका विशदरूपसे वर्णण करनेवाला व्याख्यान शारीरकभाष्य माता 
जाता है। अतएव विद्वानोंने माष्यका यहो लक्षण किया है--- 


'सूत्राथों वण्यंते यश्न पदे. सून्नानुसारिभि: । स्वपदानि च वण्यन्ते साष्यं साध्यविदों विदुः ॥' 

अर्थात्‌ सूत्रानुसारी. पदोंद्वारा जिसमें संक्षिप्त सुत्रोंका विस्तृत बणन किया जाता है, ओर 
साथ ही सूत्रोंके ज॑से अपने संक्षिप्त पदोंका जिसमें वर्णन किया जाता है, वह माष्य माना जाता है ।! 
पाँचदर्शन व्यास्यानका र महाविद्वानु वाचस्पतिमिश्रनने मी शाद्धूरमाष्यकी भूरि-भूरि प्रशंसा की है। 
और इसके ऊपर 'भामती' नामक विद्वज्जन प्रशंसनीय सुश्रसिद्ध ठोका की है ।॥ उसमें ये-- 

“नत्दा विशुद्धविज्ञानं शह्रं करुणाकरम्‌ | भाध्य॑ प्रसन्नगम्मीरं तत्प्रणीतं विभज्यते ॥ 

जाचाय शड्भूरकी दो विशेषणों द्वारा मुक्तकण्ठसे प्रशंसा करते हुए कहते हैं कि आचाय॑ 
शद्धू रका वेदान्त विज्ञान विशुद्ध एवं भ्रम, विप्नलिप्सा आदि दोषोंसे विनिमुंक्त है, उन्होंने भाष्यडी 
रचना अपनी प्रस्िद्धि एवं विद्वत्ता प्रद्शंनके लिए नहीं को है, किन्तु मुमुक्षु बनोंके समुद्धारकी प्रशस्त 
कामनासे प्रेरित करुणाके वशीभूत होकर ही की है। इसलिए आधचांय शद्भूर करुणाके निधान हैं। 
अतः वे नमस्करणीय हैं। माष्यकी प्रशंसाके लिए वे दो विद्येषण देते हैं--प्रसन्न एवं ग्रम्मीर अर्थात्‌ 
वह दाब्दतः प्रसन्न है, सरक है, सुगम है एवं अथंतः ग्रम्मीर है यानी पुनः पुनः श्रद्धा एवं एकाग्रता 
से चिन्तन और मननके योग्य है। भाष्यके प्रणेता विशुद्धविज्ञान, कृपानिधान उन आचांय॑ शड्ूरको 
मैं वाचस्पतिमिश्र नमस्कार करता हूँ। अ।चाय॑ वाचस्पतिमिश्र दाशंनिक सावभौम-महाविद्वान्‌ होने 
कै क।रण कुछ अपने वेदुष्यकी अहंता मी रखते हैं । उनकी यह भअहंता न्यायदशनके वात्स्यायन 


( ९३ ) 


भाष्यके उद्योतकराचायंके वातिकग्रन्थके ऊपर तात्पयंटीका लिखते समय प्रकट हो जाती है। वे 
प्रारम्ममें कहते हैं---उद्योतकरगवीनाम तिजरतीनां समुद्धरणाद अहं पुण्यम्लपचिनोमि ।” “अर्थात्‌ 


उद्योतकराच!यंका वातिक ग्रन्थ अतीव जीण॑ शीण है, अनेक त्रटियोंसरे पुण है, अतः मैं अपनी तात्पय॑ 
टोका द्वारा इन समी त्रटियोंका निवारण कर उस ग्रन्यका उद्धार कर पुण्थ संपादन कर रहा हू 


अर्थात्‌ मैं उस वातिक ग्रन्थपर बड़ा उपकार कर रहा हूं। जेंसे कि कोई कीोचड़में फंसी हुई बूढ़ी 
ग़ायका उद्धार करते यशस्वरी बनता है, इसप्रकारकी अहता प्रकट करनेवाला वह महाविद्वात्‌ वाचस्पति- 


मिश्र जब शाडूरभाष्यके समक्ष जाता है, उसकी प्रसन्नता एवं ग्रम्भीरताका अवलोकन कर शुग्ध हो 
जाता है, तब उसकी समग्र अहंता तेजध पमें बरफके समात्र सवथा गल जाती है। और वह शाडू:र- 


माष्पकी प्रशस्त गौरवशालिनी वाणीको ग्रज्भाजलके समान स्वच्छ, पवित्र एवं मधुर मानता हुआ 


उसके समक्ष अपनी मामतो टोका रूपो वाणीका वर्षाकालसे बहनेवाले पनालेके अपवितन्र जलकी 
तुलना करता हुआ करता है-- 
आचायकृतिनिवेशनमप्यवधूतं वचो5स्मदादीनाम। रथ्वदोकमिव गज्गाप्रवाहपावः पविश्नयति ॥* 
जेसे पनालेका अपवित्र जेल पावन गज्राजलमें मिछकर उसके समान ही प्रश्नस्त हो जाता है 
बसे मेरी निकृष्ट वाणी भी सर्वोत्कष्ट पावन थांडू रमाष्य वाणोके सांथ संयुक्त होकर उसके समान 
प्रशस्त गोरवथ। लिनी हो जायगो । 


(४ ) झाइ्र-भाष्यकी अनेक व्य[ख्य[ए---अद्व त संप्रदायमें शाजूरमाष्यके दो प्रस्थान 
माने जाते हैं--एक विवरण प्रस्थान तथा द्वितीय मामतो भ्रस्थान । शादूरमाष्य पर सवत्थम झाचाये 
श्री शद्धूर स्वामीक्के प्रधान शिष्य श्री पद्मपादाचार्यने 'पञ्चपादिका' नामकी व्याख्या लिखो थो। इस 


नाम ही विदित होता है कि पद्मपादाचायने समनन्‍्वयाध्यायके चार पाद तथा अविरोधाध्यायके 
प्रथम पद इन पाँच पादोंपर हो व्याख्या लिखी थी। परन्तु बहुसमयसे हो प्रथम चार संत्रोंपर ही 


उनकी व्य/ख्या उपलब्ध होती है, शेष सारो व्याख्या दुर्देववश लुप्त हो गई है। पजञ्चपादिकाकार श्री 


पद्मपादाच/य ने अपनी व्याख्वाके प्रारम्ममें अपने पृज्य गुरुदेव भाष्यकार आधचाय॑ श्री झड्धूर स्वामो 
का महत्व बतलाते हुए इसप्रकार नमस्कार किया है--- 


नसाम्य भोरिपरिवारसम्पदं निरस्तभूतिमनुमाधविग्रहम । 
अनुग्रझुन्मद्तिकाछछाबछनं बिना विनायकमपूवशझइरम्‌ ॥ 
इस प्रकार वेदान्त कल्पतरुका रने भी-- 
वेदान्ताथ-तदा भास-क्षीरनी रविवेकिनम्‌ । नमामि मगवत्पादं परमहंसधुरन्धरस्‌ ॥ 
इस मज्ुल इलोव्द्रारा आचाय श्रीश'डूटरको सर्वोत्तम परम पुज्य १रमहंस मानकर नमस्कार 
किया है। मगवत्पाद आचोये धद्धूर एक महान वन्दनीय परमहंस हैं। जिस प्रकार हंस क्षीरसे नीरको 


पृथक करता है, इस प्रकार इस परमहंसने वेदान्तोंके वास्तविक अर्थोंकी उन प्रतिवादियोंके मिथ्या 
थर्थोंत पृथक कर प्रदर्शित किया है। विवरणाचाय प्रकाशात्म श्रीवरण स्वामीने इन चार सृत्रोंकी 


पञ्चपादिका व्याख्यापर ही अपना प्रसन्न गम्मोर विवरण ग्रन्थ लिखा है । अद्वंत सम्प्रदायमें यह ग्रन्थ 
भी अतोव मान्य एवं अवश्य पठनीय माना यया है। इस विवरण भ्रन्थकों ही आधार बनाकर संरक्षेतके 
विद्वानोंमें विख्यात-अह्वत सम्प्रदायके महारथी पञचदक्षी आदि अनेक वेदान्त ग्रन्थोंके प्रणता आचाय॑ 
श्रीविद्यारण्प स्वामीदें 'विवरणप्रमेयसंप्रहु! नामका ग्रन्थ लिखा है। विवरण प्रन्यकँ ऊपर तत्त्व- 
दीपन, विगरणोपन्यास आदि अनेक तिबन्ध व्याख्यानरूपसे लिखे गए हैं। द्वितीय मामती प्रस्थानक्क 


प्रणोता हैं आच[य वावस्पतिमिश्र । वे सव॑ दशनोंके बड़े धुरन्धर विद्वाद्‌ और अपने समयके अद्वत 
सम्प्रदायक॑ सव प्रधान आचाय थे। शादूर-माश्यपर उन्होंके जो 'मामती टीका लिखो है. उसका 


अध्ययन आचाय शद्भूरके सिद्धान्तोंकी समझनेके लिए अनिद्गाय - एवं . आवश्यक समझा जाता है। 


( १४ ) 
आचार्य वाचस्पति मिश्रने शादूरमाष्यपर 'भामतो', सुरेश्वराचाय कृत बह्मसिद्धि ग्रन्थपर ब्रह्मतत्त्व- 
समीक्षा', ईश्वरक्ृष्ण प्रणोत सांख्यकारिका पर “तत्त्वकौमुदी' पांतञजड योगदशंतपर - तत्त्ववेश्वारदी', 
न्यायदशन पर “वातिकृतवात्ययंटीका” पूव॑मीमांधा दशतपर “न्यायसूवी-निबन्ध! कुमारिल भट्ठटमत 
पर 'तत्त्वबिन्द! तथा पूव॑मीमांतक मण्डन मिश्रकरे विधिविवेक पर “न्यायकणिक्का! नामकी टीकाओंकी 
रचना की है। इस प्रकार यद्यपि वाचशाते मिश्रने भाँच दश्नोंकी व्यार्णएं लिखों हैं, उनमें तत्त- 
त्थिद्धान्दोंका निष्पक्ष भावसे समर्थन किया है, तथापि उनक्ना प्रधान लक्ष्य आचाय॑ शड्डूरका अद्वेत 
सिद्धान्त ही है, अदः भामती व्याख्या अद्व॑तवादका एक प्रामाणिक ग्रन्थ कहा गया है। भामतो व्याख्या 
पर क्षाचायं अमलानन्द स्वामीने “वेदान्त-कल्पवरु' दामका प्रश्चस्त व्याब्थान लिखा है । इसकी भाषा 
प्राज्जल एवं भाव प्रसन्न ग्रम्मीर है। इन्द्रोंने 'शास्त्रदपंण” नामक एक अन्य ग्रन्थ भी लिखा है, 
जिसमें ब्रह्मसूत्रके अधिकरणोंका विवेचन किया गया है तथा 'पञ्चदादिकादपंण” नामका एक अन्य 
ग्रन्थ भी लिखा है। जिप्तमें पद्मयादाचायंकों प"”चपादिकाकी अपने ढंगकी प्रशस्त व्याख्या की है । 'वेदान्त- 
कल्पतरु” पर आचाये अप्पय्व दोक्षितने 'परिमछ! नामका व्याख्या-तिवन्ध छिखा है । उन्होंने ब्रह्मसूत्रके 
ऊपर दाड्ूर छिद्धान्तानुसारी 'न्यायरक्षमणि! नामक स्वतन्त्र ग्रन्य लिखा है जो केवल प्रथमाध्याय 
पर हुं! उपलब्ध है । संस्कृतके विद्वानोंमें प्रसिद्ध 'सिद्धान्तलेश” आदि अनेक ग्रन्थोंके वे प्रणेता थे । 
यद्यपि उन्होंने ब्रह्मपृत्रपर दावभम्प्रदायके मतानुसार जो श्रीकण्ठमाष्य है. उसपर 'शिवाकमणि- 
दीपिका' नामकी प्राञ्जरू विस्तृत व्याख्या लिखकर शवविशिश्द्वंतवादके पक्षक्ा समथन किया है, तथापि 
परिम्रल, ठिद्धास्तलेश, न्यायरक्षामणि आदि ग्रन्थ लिखकर केवलाइशसिद्धान्चकों पूर्णतया रक्षा एवं 
श्री अभिवृद्धिकों है। इसलिए वे अद्वत सम्प्रदायके वाचस्रतिभिश्र, श्रीहर्ष एवं मधुसुदन सरस्वतीके 
समकक्ष महान आचाय माने गये हैं। इस प्रकार आचाय॑ अद्वतायसदबोधन्द्र स्वामोने ब्रद्ममृत्रपर 
ब्रह्मविद्यामरण' नाभका विशद पाण्डित्यपुर्णं व्याख्यान लिखा है। विद्वदृवग इसे थाडू:रमाष्यकी 
विवृत्ति कहते हैं। आबाय सर्ज्ञात्ममुनिने ब्रह्मसूत्र श्ाद्धुरमाष्यके आधार पर संक्षेप्ारीरक' 
नामका वेदान्त-काव्यके ढंग्रद्धा यद्यरयसे सुन्दर ग्रन्थ लिखा है। आचाय॑ मारदीतोथने शाडूर- 
माष्यानुसार ब्रह्मसूत्रका तात्पयं उमझानेके लिए वयासकन्यायमाला' वामक एक उपयोगी ग्रन्‍्थकी 
सरल एवं सुबोध भाषामें रचना की है। आचाय आनन्दगिरि स्वाभीने ब्रह्मसूत्रक्के शाडद्धूरमाष्यपर 
न्यायनिर्णय” नामकी प्रशस्त व्यास्या लिखी है। आचाय॑ दाद्धुर स्वार्मके जितने भी उपनिषद्‌, 
गोता आदिके भाष्य हैं उन सभी पर इनकी विशद टीकाएं हैं, भाष्यके यथार्थ मावकी हृदयंगम 
करानेमें इनकी टीकाएं बहुत ही सहायक हैं। आधचाय आनन्दगिरि एक सफल टीकाकार, दाद्यनिक 
सावमौम एवं भाष्यरहस्यवित्‌ विद्वान थे इसमें सन्देह नहीं । आचार्य स्वामी गोविन्दानन्दजीने शारीरक- 
माष्यपर 'रत्त्तप्रमा' नामकी व्य|ख्या लिखी है। इसमें माष्यके प्रायः प्रत्येक पदकी व्याख्या है। सब 
साधारणके लिए भाष्यको हृदयंगम करानेमें यह टीका बहुत ही उपयोगी है। जो लोग भामती, 
कल्पतरु आदि ग़म्मीर टीकाओंके समझनेमें असम हैं, उन्हींके लिए यह व्याख्या लिखी गयी है, ऐसा 
उन्होंने स्वयं कहा है--- 
“बिस्तृतग्रन्थवीक्षायामछूसं यस्य मानसम्‌ । व्याख्या तदथमारब्धा साष्यरत्नप्रभामिषा ॥ 

ब्रह्ममृत्र शाडूर माष्यको विद्वदरूपसे समझनेके लिए आधचाय रघुनाथसू रिने 'छड्धूरपाद 
भूषण नांमका बहुत ही प्राञ्जल उपयोगी (एवं विस्तृत निबन्ध लिखा है । इसमें प्रतिवादियोंके द्वारा 
आरोपत अनेक कुतरकोंका खण्डन किया गया है। ब्रह्मसूत्रपर स्वामी शद्धूरानन्‍द, सदाशिवेन्द्र 
सरस्दती, स्वामी ब्रह्मानन्द आदि विद्वानोंकी ऋरद्वत सिद्धन्तानुसारिणो छोटी बड़ी अनेक वृत्तियाँ हैं । 
जो ब्रह्मसृत्रके भावाथंको समझनेके लिए बड़ी उपयोगो हैं । 


( १५ ) 


(५ ) शाइर-सिद्धान्त--भगवत्पाद आषाय॑ श्रीश्षद्धू रके संक्षिप्त-मुख्य सिद्धान्तको समझनेके 

लिए यह इलोक सवंत्र विख्यात है--- 
'इछोकाधन प्रवक्ष्यामि यदुक्त अन्थकोटिमिः । ब्रह्म सत्यं जगन्मिथ्या जीवो ब्रह्मोव नापरः ॥' 

अर्थात्‌ जो निर्णय विस्तारसे करोड़ों-ग्रन्थोंके द्वारा कहा गया है उसको मैं संक्षेपसते अधे-इलोक 
द्वारा कहेंगा । एकमात्र सर्वात्मा-ब्रह्म ही त्रिकाजाबाधित-सत्य है, नामह्पात्मक यह जगत्‌ मिथ्या है, 
व अविद्यमान होते हुए भी प्रतोयमान है । भौर यह जीव परमाथंत: ब्रह्म ही है, ब्रह्मसे अन्य 
नहीं है । 

(६ ) सत्य.ओर मिथ्याकी परिभाषा--परमाथथ सत्य वह है--'यव्स्यात्‌ सबन्न सवदा' 
( चतु:इलोकी भागवत ) अर्थात्‌ जो सभी काछोंमें विद्यमान हो, किसी भी कालमें जिसका बाघन 
हो एवं जो सवंत्र अवस्थित हो, वह त्रिकालाबाधित सर्वानुगत सत्य है। ज॑से ५---५-१० ही होता 
है, किसी भो समयमें एवं किसी भी देश-क्शेषमें ५---५-न तो ९ होता है, न ११, वंसे वह सर्वात्मा 
परमार्थ सत्य ब्रह्म भी भूत, भविष्यत्‌ एवं . वर्तमान तीनों काछमें जगत॒के आदि मध्य एवं अन्तमें, 
तथा सभी प्रदेशोंमें समस्त पदार्थों. अखण्ड-एकरस अविक्वृतरूपञै अवस्थित है। यदि उस परमार्थ 
सत्यको कोई मी व्यक्ति छोड़ना चाहे या उससे पृथक्‌ या विमुख होना चाहे, तो हो नहीं सकता, 
क्योंकि उसका. समीफे साथ तादात्म्यसम्बन्ध है। भेद सहिष्णु अभेद सम्बन्धका नाम तादात्म्य है 
अर्थात्‌ जिसमें वास्तविक अभेद एवं काल्पनिक भेद हो, जैसे सुवर्णके साथ आशभूषणोंका । वह ब्रह्म 
सवंदा कालपरिच्छेदस रहित है, सवंत्र होनेसे देशपरिच्छेदसे एवं सबका आत्मा होनेसे वस्तु-परिच्छेदसे 
रहित है । अतः वह श्रुति द्वारा “सत्यं ज्ञानमनन्त ब्रह्म कहा गया है। मिथ्या वह है जो कभी रहे, 
या कमी न रहे, यहाँ रहनेका अभिष्रायं केवल प्रतीतिसे है। कल्वित-पदार्थ मध्यमें मासित होनेपर भी 
वह वस्तुत: आदि एवं अन्तकी तरह मध्प्में मी अविद्यमान ही है। झ्तएव माण्ट्क्योपनिषत्‌-कारिका- 
कार श्रीगौडपादाचायंजीने कहा है--आदावन्ते च यज्ञास्ति वतंमाने5पि तत्तथा ।' 

“वेदान्त-डिण्डिम' नामके लघुग्रन्थमें आचार नुसिह सरस्वतीने कहा है-- 

“यदस्त्यादौ यद्र्प्यन्ते यन्मध्ये मातिं तत्स्वयम्‌। ब्रह्मेषेकमिद॑ सत्यमिति वेदान्तर्डिण्डिसः ॥ 
यज्ञादो यंत्र नास्व्यन्ते तन्‍्मध्ये भातमप्यसत्‌ | अतो मिथ्या जगत सवमिति वेदान्तडिण्डिमः ॥ 

जो आदियमें है, अन्तमें है, एवं मध्यमें भी स्वयं मासित होता है, वह एकमात्र ब्रह्म ही सत्य 
है, यह वेदान्तका डिण्डिम-घोष है। जो आदियें नहीं अन्तमें भी नहीं, वह मध्यमें मासित होनेपर 
भी असत्‌-मिथ्या ही माना गया है । अतः यह जगत्‌ मिथ्या ही है, ऐसा वेदान्तका डिण्डिम-घोष है । 

अतएव श्रीमगवानने ग्रोतामें भी सत्‌ एवं असतूब् विलक्षण जो अनिवंचनीय है वही मिथ्या 
है, जगत्‌ परमाथ सत्य इसलिए नहीं है कि उसका ब्रह्म साक्षात्कार दशामें वाध होता है, असत्‌ 
इसलिए नहीं है कि उसकी व्यवहारदश्ामें प्रतीति होती है, अत: वह सत्‌ एवं असत्से विलक्षण है, 
इसका निरूपण बड़े अच्छे ढंगसे किया है--- 

'नासतो विदयते भावों नाभावो विदूयते सतः । उमयोरपि दृष्टोअन्तस्त्वनयोस्तत्त्दर्शिमिः ॥! 

सत्‌का कभी ब।ध नहीं होता एवं असत्‌की कभी भी बन्ध्यापुत्रके समान-प्रतीति नहीं होती । 
इस दइलोकमें मावका अथ सत्ता-अस्तित्व नहीं है, क्योंकि “असत्‌' शब्दस ही सत्ताका निषेध सिद्ध होता 
है, अत। सत्ता रहित-असत्‌की सत्ता नहीं है, ऐसा कहना पुनरुक्त-सा प्रतीत होता है।. अतः मावका 
अथ “मवति-प्रमवति-उत्पद्यते इति भावः इस व्युत्पत्तिसे उत्पत्ति ही मानना चाहिए । 

भावः सत्तास्वभावाभिप्रायचेष्टात्मजन्मसु ।' 


. इस कोशके अनुसार भी भावद्यब्द उत्पत्तिका ही बोधक है। एवं उत्पत्ति-अथंवाले भावके 
प्रतिदन्द्रिर्पस अमादका अथ विनाश भी मानना उचित है। इससे यह ज्ञात होता है कि जो पदार्थ 


( १६ ) 


शशश्युद्भादिके समान अरुत्‌ है, उसकी उत्पत्ति नहीं होती है, अमाव पदके संयोजनसे उसका विनाश 
भी नहीं होता | इस प्रफार जो परमाथ सत्‌ पदार्थ है, उसकी भी उत्पत्ति एवं विनाश नहीं देखे गये । 
अत) यथा असतो मावो5मावश्च न विद्येत, तथा सतो5पि अमावों मावरच न विद्येते।! ऐसा पदोंका 
अन्वय सिद्ध होता है अत. जगत्‌ यदि परमार्थ ब्रह्के समान सवंथा सत्‌ हो एवं वन्ध्यापुत्रके समान 
सवथा असत्‌ हो तो उसकी उत्पत्ति एवं विनाश नहीं हो सकते । परन्तु हमारे वेद-उपनिषत्‌-स्मृति- 
पुराण आदि समसरत-शास्त्रोंमें जगत्‌की उत्पत्ति कही गई है, एवं उसके विनाश्-प्रलयका मी वर्णन किया 
गया है। अत: जग्रत्‌ सत्‌ एवं छसत्‌ नहीं किन्तु सत्‌ एवं असतूसे विलक्षण-अद्िवंचनीय-मिथ्या ही है । 
उसकी व्यावहारिकरुत्ता माननेपर भो ब्रह्मके समान परमार्थ-घत्य नहीं है। इसप्रकार तत्त्वदर्शी-विद्वानों 
ने सत्‌ एवं असत्‌का यथाथंनिणंय किया है। अतः संक्षेप शारीरकाचायं सर्वज्ञत्ममुनिने कहा है-- 
जगनन्‍्महिम्ना न जगतव्पसिद्धि न चिन्मदिम्नाईषपि जगत्मसिद्धिः। 
न पघ प्रमाणाजगतः प्रसिद्धिः, स्वतो5सय मायामयताप्रसिद्धिः ॥' 
जग़तकी महिमासे जगत्‌की प्रसिद्धि नहीं है, चेतन ब्रह्यकी महिमासे मी जगत्‌की प्रसिद्धि नहीं 


हे प्रत्यक्षाद प्रमाणोंस मी जग्रत॒की प्रसिद्धि नहों है, अत: इस जग्रदूकी अनिवंचनीय-म।यामयतारूपसे 
ही प्रसिद्धि-प्रतीति माननी चाहिए । 


जडत्वद्वेतोनंजगन्म्हिन्ना, न चिन्महिज्ना तदसंड्रमावात्‌। 

न च प्रमाणात्तदुकारक॒त्वात्‌ कृतस्य जाड्यादजड/।जनेश्र ॥ 
जड होनेके कारण जगत॒की महिमासे जगत्‌की प्रसिद्धि नहीं हो सकती, जडपदाथे अपने 
आपको प्रसिद्ध नहीं कर सकता, चेतनके द्वारा ही उसकी प्रसिद्धि होती है। परन्तु चेतनकी महिमासे 
भी जगत्‌की प्रसिद्धि नहीं होती, क्‍योंकि चेतन, असंग, निर्लेप एवं निरविशेष है। प्रत्यक्षादि प्रमाणों 
से भी जगनुकी प्रसिद्धि नहीं होती, क्योंकि प्रमाण कारक नहीं होते, प्रसिद्धिरुपी क्रियाके जनक नहीं 
होते । जन्य वस्तु जड़ होती है और अजड़, चेतन वस्तुकी उत्पत्ति नहीं होती है अर्थात्‌ नाम-रूपात्मक 
जगत॒की प्रसिद्धिमें-प्रतीतिमें-जिज्ञासा होती है कि जगत॒की प्रसिद्धि स्वत) ही होती है, या चेतन- 
आत्मास्े, या प्रत्यक्षादि प्रमाणोंस ? जगत्‌ स्वयं जड़ है, जड़से जड़की प्रसिद्धि होती ही नहीं, अतः 
प्रथम पक्ष तो सवंथा भयुक्त है। द्वितीयपक्ष भी संगत नहीं, क्योंकि चेतन क्ाह्मा असंग्र है, उसका 
जगतसे कोई वास्तविक सम्बन्ध ही नहीं, विना सम्बन्धके कोई प्रकाशक किसीको प्रसिद्धि नहीं कर 


सकता । तीसरा पक्ष अर्थात्‌ प्रत्यक्षादि प्रमाणोंसे भी जगत॒की प्रसिद्धि नहीं हो सकती, क्योंकि कोई 


भी प्रमाण जड़ पदा्थविषयक संवित्‌ प्रकाशकका कारण-उत्पादक नहीं हो सकता। श्राश्यय यह है 
कि जगत्‌की प्रकाशरूप संवित्‌ नित्य-आत्मस्वरूप ही है, उस्ने प्रत्यक्षादि प्रमाण उत्पन्न नहीं कर 


सकते । और जो अन्य पदाथ है, वह जड़ है, उसे प्रकाश या संवित्‌ मानना उचित्‌ नहीं । इसलिए 
अनिवंचनीय, मिथ्या, देह, गेह, कलन्र, पुत्रादि ज़गत्‌को कोई कितना भी परमाथसत्य माने, तो भी 


वह सत्य नहीं हो सकता । अतः नाम-रूपात्मक जगत्‌को तो तत्त्वदर्शियोंने स्वप्नके समान केवल प्रतीति- 
मात्र ही माना है। आचाये मगवत्पादने भी कहा है-- 


'धंसारः स्वप्नतुल्यो हि रागद्वेषादिसंकुछः | स्वकाके सत्यवद्धाति, प्रबोधे3सत्यवद्धवेत्‌ ॥' 
यह प्रतीयमान संसार स्वप्नके समान है। राग, देंषादि दोषोंसे सम्बद्ध है। जज स्वप्न निद्रा- 
कालमें मासित होता है। और जाग्रत्कालमें बाधित हो जाता है, वेसे यह संसार भी अज्ञानकालमें 
प्रतीत होता है और बोध होनेपर बाधित हो जाता है। 'दृष्टे भवति प्रभवति न मसवति कि ? मवति- 
रस्कारः” ( षट्पटी ) हे मगवन्‌ | अधिष्ठानरूप सर्वात्मा'आप परन्रह्मका साक्षात्कार होनेपर क्या 


इस द्वतप्रपच्चका तिरस्कार नहीं होता? अवश्य ही हो जाता है। अधिष्ठानके साक्षात्कारसे उसमें 
झारोपितका बाघ ही हो जाता है, यह सवंजनविदित न्याय है । 


( १७ ) 


( ७ ) जीवो ब्रहोव नापरः-- यह डीवात्मा वरतुतः देह नहीं है, किन्तु देव है, जड नहीं 
है, किन्तु चेतन है, दृश्य नहों है, किन्तु द्रश् है, परिच्छिन्न नहीं है, किन्तु अपरिच्छिन्न ( विश्रु ) है । 
अतएवं इसकी भी ब्रह्मके समान त्रिकालाबाधित पारमाथिक ही सत्ता है। यह स्वयं प्रकाश स्वतः 
सिद्ध ज्ञानस्वरूप है। अतएवं वठोपनिषत्‌ एवं गीतामें मी कहा है--- 

“महान्द विभुमात्मानं मत्वा धीरो न शोचति । ( क० १।१।२२ ) 
अविनाशि तु तहिड्ि येन स्वंर्मिदं तंतम्‌ ।” ( गी० २।१७ ) 

अर्थात्‌ उस महान विभु आत्माका मनन एवं ध्यात कंरके धीर यानी अविकृत प्रज्ञावाला 
महापुरुष शोकसे रहित हो जाता है। हे अजुंन ! उस अपने स्वस्वरूपभूव आत्माकों तु अविनाशी 
जान । वह सर्वव्यापक है, उससे यह समग्र जगत्‌ अन्तर-बाहर व्याप्त है। आत्माको जो अणु परिमाण 
एवं मध्यम परिमाणवाला मानते हैं, उनका मत इन वचनोंसे खण्डत हो जाता है। एवं वह 
आत्मा आआनन्दस्वरूप है, उसकी आनन्दरूपता सुषुप्तिमें एवं समाधिमें अनुभूत होती है । दुःख 
आदि तो मनके धम हैं, मनके साथ तादात्म्याध्यास होनेसे वे घममं विशुद्ध आत्मामें आरोपित हैं। 
ज॑से जपाकुसुमकी लालिमा स्फटिकमें आरोपित होती है, जंसे छालिमाफे आरोपसे उसकी स्वाभाविक 
शुक्लता तिरोहित हो जाती है, वसे ही मनके दुःखादि धर्मोके आरोपसे उस अन्तरात्माकी स्वाभाविक 
आनन्दरूपता अभिभूत हो जाती है। इसलिए मैं चिदात्मा वस्तुतः सद्रप, चिद्रप, आनन्दरूप, 
परिपुर्ण अविनाशी-भूमा ब्रह्म ही है, ऐसी दृढ़ मावना मुमुक्षु सदा करता रहे । गत: आचायें मधुसूदन 
सरस्वतीने बदह्वतसिद्धिमें कहा है-- . 

'अनादिसुखरूपता निखिलदृश्यनिमुक्तता, निरन्तरमनल्तता स्फुरणरूपता च स्वतः । 
ज्रिकालपरमार्थता त्रिविधभेदशून्यात्मता, मम श्रुतिशतापिंता तदहमस्मि पूर्णों हरि ॥ 
अर्थात्‌ मेरी अनादि-श्ाश्वत सुख पूर्णता, निखिल देहादि दृश्य द्वेतश्रप्॑बसे विमुक्तता, सवंदा 
अनन्त-अपरि।च्छन्न ठा-व्यापकठा, स्वयं स्फूतिरूप-चे तन्य ज्योतिरूपता, त्रिकालाबाधित परमार्थता , सजा- 
तीय, विजातीय एवं स्वगत भेदशून्यता, स्वतः प्रमाण सैकड़ों-श्रुतियोंके द्वारा प्रतियादित है, अतः मैं 
पूर्णहरि हैँ ।' आचाये श्रीनूपिहसरस्वतीने 'वेदान्तडिण्डिम में सरल सहज एवं सुगम भाषामें कहा है--- 
सच्िदानन्दरूपत्वाद्‌ ब्रह्मवात्मा न संशयः। श्रुतिप्रमानुसंधानादिति वेदान्तडिण्डिमः ॥ 
न जीवब्रह्मणोभेदः सत्तारूपेण विद्यते। सत्ताभेदे न॑ मान स्थादिति वेदान्तडिण्डिमः ॥ 
न जीवब्रह्मणोभद्॒‌ः स्फूर्तिरूपेण विद्यते । स्फूर्तिभेदे न मानं स्थादिति वेदान्तडिण्डिमः ॥ 
न जीवब्रह्मणोमंदः प्रियरूपेण विद्यते। प्रियभेदे न मान स्थादिति वेदान्तडिण्डिमः ॥ 
न जीवब्रह्मणोभंदो नाम्ना रूपेण विद्यते । नाम्नो रूपस्य मिथ्यात्वादिति वेदान्तडिण्डिमः ॥ 
न जीव ब्रह्मणोभेद्‌ः पिण्ड ब्रह्माण्ड भेदतः । व्यष्टे: समष्टरेकत्वादिति वेदान्तडिण्डिमः ॥ 
जीवो ब्रह्मात्मना ज्षेयो ज्ञेयं जीवात्माना परम्‌ । मुक्तिस्तदेक्यविज्ञानादिति वेदान्तडिण्डिम ॥ 

सत्‌, चित्‌ एवं आनन्दरूप होनेके कारण यह जीवात्मा वस्तुतः ब्रह्म ही है, इसमें लेशमात्र 
मी सन्देह नहीं है, यह सिद्धान्त श्रुति प्रमाणोंके श्रवणद्वारा एवं प्रत्यगभिन्न अद्वय ब्रह्मतत्त्वके सतत 
मनन एवं निदिध्यासन द्वारा स्पष्ट ही अनुभूत होता है। यही सवंजन सुखाय सवंजनहिताय वेद।न्तका 


प्रामाणिक डिण्डिम-घोष है। सत्ताझपसे मी जीव एवं ब्रह्मका भेद नहीं हो सकता, क्योंकि सत्तापुर्ण 
एक अखण्डित व्यापक पदार्थ है, उसमें किसी प्रकारसे भी कोई भेद नहीं कर सकता। इस प्रकार 
स्फूर्ति चंतन्यरूपसे भी जीव ब्रह्मका भेद नहीं हो सकता, अतः जीव चेतन्य एवं ब्रह्म चंतन्यमें किसी 
भी प्रकारकी विभिन्नता नहीं है, क्योंकि चंतन्य स्फूर्ति भी पूर्ण एकरस निराकार अखण्ड एंव सवगत 
है और सत्तासे अभिन्न है। इस प्रकार परम प्रिय अ।नन्दरूपसे भी जीव ब्रह्मका भेद नहीं हो सकता, 
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क्योंकि आनन्द भी विशु-व्यापक है सवंत्र विद्यमान है, सत्ता एवं १फूठिसे अभिन्न है, अतः उसका भी 
कोई विभाजन नहीं कर सकता । यद्यपि वेषयिक आनन्द-शब्दादि विषयोंके भेदसे भिन्न-सा प्रतीत होता 
है, तथापि विषयोपाधिणे रहित विशुद्ध निविषय निरतिश्य निरवच्छिन्न शाइवत आनन्दमें किसी भी 
प्ररकारका भेद नहीं है, यह वेदान्तका स्वतः प्रमाण उपनिषदोंका डिण्डिम-घोष है । नामोंके भेदस एवं 
ओऔपाधिक रूपोंके भेदयने भी जीव ब्रह्मका भेद नहीं है, क्योंकि नाम एवं रूप मिथ्या है, कल्पित नाम 
रूप वास्तविक जीव ब्रह्मकी एकताका प्रतिरोध नहीं कर सकतें। इस प्रकार पिण्ड एवं ब्रह्माण्डके 
भेदसे भी जीव ब्रह्मका भेद नहीं हैं, क्योंकि कार्य कारणकी अनन्यताके सिद्धान्तके अनुसार आभूषण 
एवं सुव्णकी तरह पिण्ड एवं ब्रह्मण्डमें मी भेद नहीं है, अतः यह वेदान्तोंका यथा अविचलित 
निएचय है कि जीव एवं ब्रह्मके अभेदानुमवका ही नाम मोक्ष है। अविद्याकृत भेद दर्शन ही संसार- 
दुःखमय बन्धन है। जीव ब्रह्मस्वरूप ही है एवं जीवात्मरूपसे परब्रह्म ही भासित होता है, ऐसा दृढ़ 
श्रद्ास समझना चाहिए । जीव ब्रह्मके अभेद विज्ञानसे हो मोक्षकी प्राप्ति होतो है, ऐसा 
वदान्तोंका घोष है। ह 

(८ ) द्वेतवाद-समालोचना--वेदान्त-उपनिषद्‌ आदि शास्त्र द्वतका-जीवेश्वरादिके भेंद 
का ही प्रतिपादन करते हैं, अद्वतका नहीं ऐसा कहते हुए कुछ मतावलम्बी ऋग्वेदसंहिताकी इस 
प्रसिद्ध श्रुतिको प्रस्तुत करते हैं--- 

“हा सुपर्णा सयुजा सखाया समान वृक्ष परिषस्वजाते । 

तयोरनन्‍्यः पिप्पल स्वाद्वत्यनइनज्न्यो5ईमिचाकशीति ॥! (ऋ, १।१६४।२०) (मु.उ. ३॥१॥१) 

रीररूपी एक ही वृक्षमें जीव एवं ईश्वररूपी परस्पर मिलकर एक दूसरेके हितकर सखा हुए 
दो हंस पक्षी रहते हैं। इन दोनोंमें जीवरूपी पक्षी शरीरवक्षक्रे स्वाद-मोगरूपी फलोंडो मोगता और 
दूसरा ईश्वररूपी पक्षी मोगोंको भोगता वो नहीं है, किन्तु केवल देखता रहता है अर्थात्‌ जीव मोक्ता 
है और ईश्वर द्रष्टा है।' इसे मन्त्रमें एकका भोक्तारूपसे एवं दूसरेका द्रशरूपसे भेद ही बतलाया है। 
इसप्रका रकी--- एथगात्सान प्रेरितारञ्च मत्वा जुश्स्ततस्तेनास्तत्वमेति । ( श्वे० १६ ) इस श्रेताश्ववर 
श्रतिने भी 'पृथक” पदसे जीवाह्माका उसके प्ररयिता ईश्वरसे भेदका ही बर्णण किया है । जीवात्मा जब 
उस परमे श्वरका श्रद्धा भक्तिसे सेवन करता है, तभी वह अमृतत्व ( मोक्ष ) को प्राप्त होता है। एवं-- 
जीवेश्वरा भिन्नौ विरुद्धधर्माक्रान्तत्वात्‌ दृहनतुहिनवत्‌ ।! इत्यादि अनुमान प्रमाण भी जीव एवं 
ईश्वरके भेदको ही सिद्ध करता है, क्योंकि जीव अल्पज्ञत्व, अल्पशक्तित्वादि एवं ईश्वर सवज्ञत्व, स्व- 
धक्तित्वादि परस्पर विरुद्ध धर्मों बरफ एवं अग्निकी तरह अक्रान्त हैं, अतः उनका अभेद नहीं हो 
सकता । और सभी जीवोंको मैं महान्‌ सुखपूर्ण ईश्वर नहीं हैँ, किन्तु सुखी दुःखां हूँ” ऐसा प्रत्यक्ष 
होता है, अत। जीव एवं ईदवरका भेद हो मानना चाहिए। अब यहां उक्त दृतवादो द्वांरा प्रदर्शित इन 
श्र॒त्यादि पर क्रमश! विचार किया जाता है। '्वा सुपर्णा' इथ श्रुतिका पूर्वाध जीव एवं ईदवरके भेदका 
प्रतिपादन नहीं कश्ता । तब वह भेद पारमाथिक है, ओपाधिक नहीं, ऐसा वह द्व॑तवादी कैसे कह 
सकता है ? क्योंकि किसी भी पद एवं वाक्यसे भेदका बोघ ही नहीं होता । 

शुद्भधा---द्वो' इस पदके द्वारा श्रुति द्वित्वका प्रतिपादन करती है, और यह द्वित्व भेदमें ही 
होता है, अभेदमें नहों । अत; यह द्वित्व ही जीव एवं ईश्व रके भेदकां बोधक है। समाधान--किसोको 
कभी सदोष चक्षसे दो चन्द्रमा दिखाई देते हैं, इसमें प्रतीयम।न द्वित्व काल्पनिक भेदका ही बोधक है 
पारमाथिक भेदका नहीं, इस प्रकार द्वित्व गरम्य भेद प्रत्यक्षादि प्रमण सिद्ध काल्पनिक-औपाधिक भेदका 
ही अनुवाद करता है। और “तत्त्वमस' आदि महावाक्य-श्रुतियोंसे प्रतिपादित परमार्थ अभेदके साथ 
विरुद्ध होनेके कारण वह भेद पारमा्थिक नहीं है । पूर्वोक्त श्रुतिके पुर्वाधमें निदिष्ट 'सुपणों, !सखायो, एवं 


( १९ ) 

सयजौ' ये तीन विशेषण भी जोब एवं ईश्वरके अभेदके हो ज्ञापक हैं, भेदके नहों । दोनों ही सुपण हैं 
हंस हैं, सजातीय हैं अथवा निरुक्तके मात्रांदि विषययादि नियमके अनुसार दोनों ही सुपृण ही यहाँ 
सुपर्ण नामसे कहे गये हैं। 'पुणमद: पूणमिद! यह श्रत्ति भी 'अदः” यानी परोक्ष ईश्वरतत्त्व भी पूर्ण 
है, एवं इदम्‌' यानी अपरोक्ष सचन्निह्ृष्ठ जीत्र तत्त्व भी पू्ण है। दोनों ही पुण्ण हैं, पूर्ण सत्ता, पूर्ण स्फूर्ति 
एवं पूर्ण आनन्दपे व्याप्त होनेके कारण उनकी पृणतामें किसी प्रकारका भी तात्तिक भेद नहीं है 
घर्टोकाश, महाकाशादिकी तरह केवल ओपाधिक हो भेद है । अठ एवं वे दोनों सखा हैं, इन दानोंका 
समान ही ख्वान है, रुयाव यानी इन दोनोंकी समानरूपसे-साच्चिदानन्दरूपद्धे प्रतीति है, ऐसा अभेद- 
माव यह सखायपद बो घित करता है । वे दोनों बिम्ब-प्रतिब्ििम्ब मावसे या घटाक!श मह्षाकाशरूपसे 
सदा अविनांमाव सम्जन्धसे संयुक्त हैं यह सयुजौ' पद बोधित करता है। इसलिए पूर्वाध श्रुति अभेद- 
भावकोी ही ज्ञापक है, अतः उत्तराधेमें वर्णित अन्यत्व औपाधिक अन्यत्थका ही बोधक है । परमाथंतः 
तो वे दोनों अनन्य हैं । 'पुथक आत्मान प्रेरितारञूच मत्वा' यह श्रुति मी पृथक्‌ पदसे जोव एवं ईश्वरके 
पाथक्यक्रा प्रतिपदन नहीं करतो, अवितु आत्मा देहादि जडवगंते पृथक्‌ है ओर. चेतन साक्षी होनेके 
कारण जडवगंका प्रेरक है ऐसा उसका वास्तविक अथे है। अतः आत्ना होनेसे अनात्म देहादिसे 
तादात्म्याध्यास वश अपुभग्रूरूप्स प्रतीयभान होनेपर भी वह वस्तुत: प्रयक ही है, विरुद्ध धर्माक्रान्तत्व 
हेतु मी जीव एवं ईशवरका पारमार्थिक भेद सिद्ध नहीं करता, क्योंकि अल्पज्ञत्व, सर्वेज्ञव्वादि विरुद्ध धर्म 
पिण्ड, ब्रह्मण्डादि उपतधियोंक्षे सम्बन्धप्ते प्रतोत हो रहे हैं। उपाधिविनिमुंक्त विशुद्ध स्वरूपमें उनका 
मान नहीं होवा । “मैं ईश्वर नहीं हूँ यह प्रत्यक्ष भो काल्पनिक भेदका ही अनुवादक है, तात्तविक 
भेदझा साधक नहीं । ईश्वर अप्रत्यक्ष दे अउः तत्वतियोगिह् भेद भो प्रत्यक्ष नहीं है। इसलिए प्रत्यक्ष 
प्रमाणसे जोव ईश्वरका भेद सिद्ध नहीं होता । 

इस प्रकार जीवोंका भो परस्पर तात्त्विक भेद सिद्ध नहीं होता । जेसे जलादिमें प्रतिबिम्बित चन्द्र 
उपाधियोंक्रे भेदप्ते अनेकरूपसे प्रतोत होनेपर भी वस्तुतः एक ही है तदभिन्नाभिन्नस्थ तदभिन्नत्वम्‌! 

है दशनशास्त्रोंका न्याय बिम्बसे अभिन्न एक प्रतिबिम्बका द्वितीय प्रतिबिम्बससे भी अभेद सिद्ध करता 
है, वंसे जोवात्म/ भो अन्त:करणादि उपाधियोंके भेदसे सुखो, ढु।खी आदि -विभिन्नछ्यसे प्रतीत होने 
पर मी शुद्धस्वरूपसे एक हो है श्रति मो ऐसा हो कहती है । द 
'एंक एवं हि भूतात्मा भूते भूतरे व्यवस्थितः | एकधा बहुधा चेव. दृश्यते जरूचन्द्रवत्‌ ॥! 

“एक हो निखिल भूतोंका पिण्ड ब्रह्माण्डादि शरोरोंका आत्मा है। परन्तु पृथक-पृथक भूत, 
मौतिकादि उपाधियोंके भेदसे वह बहुत प्रकारका प्रतोत होनेपर भी जलचन्द्रके समान वस्ततु: एक 
ही है ।' इस प्रकार 'ब्रह्मंवेदं स्वंग! (नृु० उ० ७ ) सर्व खल्विदं ब्रह्म! ( छा० ३।१४,१ ) वासुदेवः 
सवंमिति' ( गी० ७)१९ ) 'तदनन्यत्वमारम्मगश्चव्दादिम्प: । ( ब्रह्मसुत्र २३॥१४) इत्यादि बचनोंके 
द्वारा जगत॒का भी बाधसामानाधिकरण्य न्यायसे परमात्मासे अभेद म'व ही सिद्ध होता है वाचारम्म्ं 
विकारो नामधेयं मृत्तिकेत्येव सत्यम्‌! ( छा० ६४१ ) इस श्रतिके द्वारा घट, शरावादि कार्य वग्॑में 
अनुगत एकमात्र मृत्तिका--उनका उपादान कारण--हो सत्य है। कार्य वर्ग तो वाणोसे कथन मात्र 
हो है, इस दृष्टान्तद्वारा परमात्मासे जगतुका अनन्यत्व सिद्ध होता है । 


(९ ) विशिष्शद्वेतवाद्समालोचना 
कुछ प्रतिवादों लोग कहते हैं---3पनिषदादिका प्रतिपाद्य केवल अद्व॑ंठ नहीं है, किन्तु चेतन 
एवं अचेतनते विशिष्ट ब्रह्म अद्ृत है। जेसे लोकमें शरीर एवं शरोरी आत्माका परस्पर . अत्यन्त भेद 


होनेपर मो 'यह एक ही देवदत्त है' ऐसा जड़ एवं चेतव विशिष्ट एकत्वका व्यवहार होता है, वसे जड़ 


्चक 


( २० ) 


पदाथ॑ एवं जीवोंका अनेकल्व होनेपर भी एवं ब्रहसे उन सबका भेद होनेपर भी चित्‌-अचित्से 
विशिष्ट ब्रह्द एक है--अद्व त है, ऐसा मानना अनुचित नहीं है। परन्तु यहाँ विचारणोय यह है कि 
विशेषण, विशेष्य एवं उनका सम्बन्ध इन तीनोंका नाम विशिष्ट है, यह विशिष्ट पद जब द्वतकों सिद्ध 
करता है, तब उसका ब्रह्मके साथ अद्वत कहना वदतोव्याघात दोष है। जंसे कोई यह कहे कि “मम 
मुखे जिह्ठा नारित” अर्थात्‌ मेरे मुखमें जिला नहीं है! वसे ही विशिष्ट जब द्वत है, तब वह अद्गत हो 
हो नहों सकता और “यह एक देवदत्त है” यह दृश्ान्त भी विषम है, क्योंकि शरोरके साथ आत्माका 
एकत्व वस्तुत: हो नहीं सकता, अतः यह एकत्व व्यवहार भ्रममुझक है। अतएव बुद्धिमान पक्षपात 
रहित विवेचकोंकी प्रशस्त दृश्मिं विशिष्ट और अद्वंत इन दोनों पदोंका समन्वय ही नहीं हो सकता, 
क्योंकि द्वेतके अमावका नाम ही अद्वत है जिसमें परम।थंतः द्वत न हो, वहू अद्व॑त है, अद्व॑ तमें द्वतरूप 
विशेषण लगाकर उसको परमाथंतः कौन विशिष्ट कर सकता है ? और वह अद्व त विशिष्ट क्‍यों हो 
जायगा ? यदि वह वस्तुत: विशिष्ट है तो उसे अद्वत कहना हो व्यर्थ है। अता श्रुति, स्मृति, पुराण 
धादि किसी मी शास्त्रमें विशिशद्वंत' ऐसा आलनुयुर्वी पद हो उपलब्ध नहीं है, इसलिए 'विशिशद्वत' 
यह मत-वाद शाप्त्रानुकुल एवं युक्ति संगत नहीं दै। शझ्ला--“यस्य पथिवी थरीर॑ यस्‍्याप: थरोरं 
यस्थात्मा शरीरम्‌' ( बरृह० ३१७।२-३ ) इत्यादि अश्रुतियोंके द/रा चित्‌ (चेतन जीव) एवं अचित्‌ ( जड़ 
प्रकृति प्रथिव्यादि रूप ) शरोरसे विशिष्ट आत्म एक है, अद्वत है, ऐसा निः*चत होता है । समाधान--- 
चेतन जीव और जड़ प्रथिव्यादि ये दोनों परमात्माके वास्तविक शरीर नहीं हो सकते । शुमाशुम कमसे 
जन्य जो सुख दुःखादि रूप फल है--उपके मोग अनुमवके आश्रथका ताम शरीर है 'मोगायतन हि 
दरीरम्‌' यह दाशंनिकोंकों परिभाषा है । विशुद्ध परमात्मामें कर्म बन्धन एवं फल मौगका सम्भव नहीं है 
उसमें कर्म एवं मोग स्वीकार करने पर वह जीवके समान मोक्ता हो जायगा अर्थात्‌ परमात्मा न होकर 
जीव हो जायगा । शतः 'पृथिवी, आप:, आत्मा, शरोरम्‌' का अथ है स्वरूप । परमात्मा ही अपनी 
अचिन्त्य अनिवंचनीय माया शक्ति द्वारा प्रथिव्यादिख्पसे प्रतीत होता है, अतः यह सब कुछ उसका 
ही स्वरूप है, उससे उनको प्रथक सत्ता नहीं है। सब खल्विदं ब्रह्म! ( छा० ३।१४।१ ) “इदं स्व 
यदयमात्मा' ( बृह० २।४।५ ) 'ऐतदात्म्यमिदं संग! ( छा० ६।८।७ ) इत्यादि श्रुतियोंके द्वारा भी 
पूरवोक्त ही अथे निश्चित होता है। लोकमें भी स्वरूप अथंमें शरीर शब्दका प्रयोग देखा जाता है, जैसे 
'शिलापुत्रकस्य घरीरम्‌' 'यह पत्थर पुतलेका शरीर है, यानी स्वरूप है ।/ अतएवं “विश्वरूपो यतो5व्ययः' 
( वि० पु० १।२२।६८ ) ्वेरूपे ब्रह्मणस्तस्य मूर्त चामुतमेव च। ( वि० पु० १(२२।५३ ) इत्यादि 
वचनोंमें भी रूप दब्दका प्रयोग पूर्वोक्त निणंयकी पूर्ण पुष्टि करवा है। अतः नेह नानास्ति किचन 
( बृह० ४४॥१९ ) इस श्रतिके द्वारा उस विश्वाधिष्ठान अद्वितीय तह्म में वस्तुत: किसी भी प्रकारसे नाना 
द्व॑त प्रपञ्च नहीं है, यह सिद्ध होता है। व्यवहार दशामें जो नानात्वकी श्रतीति द्वोतो है, वह माया- 
मात्र है। यह बात श्रीम:्भागवतर्मे मी स्पष्ट कही गई है-मायामात्रमिदं राजन ! नानातव॑ प्रत्यगात्मनि' 
( मा० १२:४२५ ) 'प्रत्यग्रात्मा-ब्रह्ममें प्रतोयमान नानात्व मायामात्र है, अविद्यासे आरोपित है । 


( १० ) द्वताद्वेतवाद्समालोचना 
कुछ मतवादी कहते हैं--दो प्रकारकी श्रुतियाँ उपलब्ध होती हैं, १--तप्रतिपादिका एवं 
२-अंद्वतप्रतिपादिका । 'तुल्यञ्च सांप्रदायिकम्‌_ अर्थात्‌ सम्प्रदाय यानो गुरुप रम्परासे समधीत सभी श्रुतियाँ- 
समान हैं, इनमें गौण-मुख्यमाव नहों हो सकता । इस न्यायसे विनिगमकका अमाव होनेके कारण 
द्वत एवं अद्वेत दोनों ही श्रति तात्पयके विषय हैं, ऐसा मानना चाहिये । द्वत एवं अद्ग त दोनों ही श्रुति 
मूलक हैं, थ्त। जंसे अद्व तवादी अहृतको पारमार्थिक मानते हैं, वसे हो दृतवादियोंकों भो अंद्वतको पार 


( ३१ ) 


मार्थिक मानना चाहिए । इसी प्रकार जैसे द्वंतवादी दंतको पारमाथिक मानते हैं, वंसे हो अद्देतवादियों 
को मी हेतको पारमाथिक मानना चाहिये। ऐसा मानने पर अह्वतवादो एवं द्वतवादों दोनोंके विवाद 
का धमन हो जायगा तथा ढ्वंत एवं बद्वतका सामञजस्य (समन्वय) हो जायगा । यहाँ विचारकोंको यह 


समझना चाहिये कि यद्यपि विषमसत्तावाले द्वत एवं अद्गवत का विरोध नहीं । परन्तु समतत्तावाले-द्वत 
एवं अद्वेतका प्रकाश पूवं अन्धका रकी तरह परस्पर विरोध हॉनेके कारण-दोनों ही श्रुत्ति तात्त्ययंके 


विषय हैं, ऐसा .सहस्रवदन दोष भगवान्‌ भी नहीं कह सकते । द्वत प्रत्यक्षादि प्रमाणोंसे अधिगत है, 
शेह नानास्ति किज्चन” इत्यादि श्रुतिवोंके द्वारा बाधित है, दुःखनिवृत्ति एवं शाश्वत सुख छामरूप 


प्रयोजनका समपंक नहीं है, प्रत्यत अनथंका प्रयोजक होने के कारण श्रुति तात्पयंका विषय नहों है । 
परिशेषात्‌ अनधिगत, अबाधित एवं सप्रयोजन बद्धत ही श्रुति तात्ययंका विषय है। अतः अन्य गति 


न होनेके कारण प्रत्यक्षादिसि अधिगत द्वतकी प्रतिपादक श्रुतियाँ अनुवादक होनेसे गोण हैं। दवतप्रपठझूच 
अविद्यासे उद्भ।सित होतेके कारण अनिवंचनीय ( मिथ्या ) है अतः उसका झास्त्र प्रतिपादित 
परमारथ सत्य अद्वंतके साथ विरोध नहीं है। इस प्रकार द्वतप्रपञ्च बाधित होने पर भी 


व्यावहारिक सत्य है एवं सर्वात्मा अद्वत ब्रह्म अबाधित होनेसे परमाथ सत्य है। ऐवा माननेमें 
कुछ भी. विरोध नहीं है। हतका प्रतिपादन तो श्र्‌ तियाँ केवछ अध्यारोप की वृष्टिसे अपवादके 


लिए ही अपवादाधिक्म्य अधिष्ठान परत्रह्मके विज्ञापनके लिए हो करती हैं। अतः “योग्य 
योग्येत सम्बध्पते” इस न्‍्यायके अनुसार 'तुल्यञव साम्प्रदायिकम्‌! इस न्यायका किसी भी प्रकारसे बाघ 
नहीं होता । अतः अपनी कपोल कल्पना द्वारा बाधित द्वतको परमार्थ सत्य एवं श्रुति तात्पयंका विषय 
मानना कदापि उचित नहीं है। द्वेतप्रपणव की अवास्तविकता 'यत्र हि दृतमिव मवति, तदिवर इतरं 
पदयति ।” (बृह० २।४,१४) 'इस श्र तिमें वतमान “इव' का रके द्वारा स्पष्ट ही ज्ञात होतो है अर्थात्‌ जिस 


अविद्याधवस्थामें हंतकी तरह होता है, वहाँ अन्य हुआ द्रष्टा अन्य हृश्यको देखता है। जं॑से “इदं 
सुवर्णमिव विमाति ।” यह पदार्थ सुवर्णकी तरह दीखता है इसमें वर्तमान “इव कार भ्रतोयंमान सुवर्णंकी 


वास्तविकताका प्रतिषेष करता हैं। “यत्र त्वस्य सवम्ात्मवाभूत्तत्केन के पव्येत्‌ । ( बृहु० ४५।१५ ) 
'जिस ज्ञानकालमें इस तत्त्वदर्शीकों यह सब अद्वय आत्मा ही हो गया, तब किस इन्द्रियसे, किस विषय 
को कौन देखे ? क्योंकि त्रिपुटी भेंद-द्रश्ठा, दृश्य एवं दर्शोन-प्बका विद्या द्वारा बाध हो जाता हैं ।' 

'एवमेवास्य परिद्रष्टः षोडशकला। पुरुष प्राप्यास्तं गच्छन्ति, भिद्येते तासां नामरूपे पुरुष इत्येव 
प्रोच्यते, स एघो5कलो5मृतो मवति । ( प्र० उ० ६५ ) 

इस द्रष्टा आत्मा पुरुषकी श्रद्धा आदि षोडश कलाएं, पुरुषके ही आश्रित थीं, विद्यादक्षामें 
स्वाधिष्ठानमृत पुरुषमें ही वे विलीन हो जाती हैं, उनके कल्पित नाम एवं रूप की निवृत्ति हो जाती 
है, अन्तमें वह एकमात्र कला रहित निष्कल अमृत पुरुष परमात्मा हो परिशिष्ट रह जाता है। 
'पूर्णमेवावश्चिष्यते ।। ( बृह० ५॥१।१ ) "ब्रह्माद्दयं शिष्यते! ( मा० १०।१४।१८ ) इत्यादि वचनोंसे 
स्पष्टत) पुण अंद्वथ ब्रह्म ही परिदिष्ट रह जाता है। इस प्रकार द्वत प्रपञ्च अविद्योड्रासित है, अतः 
मिथ्या है, इस श्र्‌ तिके निर्णयका श्रीमड्भागवतमहापु राणके ये वचन भी सम्रथन करते हैं । 

'तस्मादिदं जगद्शेषमसत्स्वरूपं स्वप्नाभमस्तधिषणं पुरुदुःखदुःखम। 

स्वय्येव नित्यसुखबोधतनावनन्ते मायात उद्दृदपि यत्‌ संदिवावमाति ॥ (मभा० १०।१४।२२ ) 

इसलिये यह सम्पूर्ण &ित जगत्‌ स्वप्नके समान असंत्य है, प्रतीयमान होने पर भी वस्तुतः 
क्षविद्यान है। अतः इसमें तात्त्विक ज्ञान की विषयता नहीं है और यह दुःखपर दुःख देता रहता है । 
शाश्वत परमानन्दरूप . नित्यज्ञानरूप अनन्त अद्वयरूप आप ब्रह्मेमें यह मायाप्रे ही मासित हो रहा है, 
वस्तुत) यह सत्य नहीं है । तथापि सत्यके समान प्रतीत होता है । 


( २३ ) 

न यदिदम््त्न आस न भविष्यदतो निधनाद, अनुमितमन्तरा त्वयि विभाति रषकरसे । 
अत डपमीयते द्रविणजाति विकल्पपथेः वितथमनोविला प्रस्ृतमित्यवयन्त्यबुचा: ॥ (मा० १०॥७३७) 

वेदस्तुतिमें श्रुतियाँ कह रही हैं--हे भगवन्‌ | वास्तविक बात तो यह है कि यह हंत-जगत्‌ 
उत्पत्तिसे प्रथम नहीं था और प्रलयके बाद भी नहीं रहता, यह मध्यमें एकरस-अद्वव आप परमात्मा 
में मिथ्या ही प्रतोत हो रहा है। इसोसे हम श्रतियाँ इस जग्रतृका वर्णन ऐसी उपमा देकर करती 
हैं कि जैसे मिहोमें घट शरावादि, लोहेमें शस्त्रादि और सुवर्णमें कुष्डलादि नाम मात्र हैं, वास्तवमें 
मिट्टी, छोहा ओर सोना ही सत्य हैं, वेसे ही परमात्मामें प्रतीत यह हद त जगत्‌ नाममात्र है, सवथा 
मिथ्या और मनकी कल्पना मात्र है, इसे दुराग्रही लोग हो सत्य मानते हैं । 

इसलिए तात्त्विक-द त माननेवालेके पक्षमें इन श्रुति पुराणदि वचनोंकी संगति लगाना 
सवंथा अशक्य है। इस पक्षमें निरपवांद एवं निरिचिताथं विज्ञानका लाभ नहीं हो सकता । अतः 


निष्पक्ष विद्वानोंको शास्त्रत्रतिपादित अपवादकी शुन्यता एवं युक्ति-संमावित सुनिश्चित अथंका बोध 
दताद्वतवादमें नहीं मिल सकता । 


यदि मोक्षदरशामें भी अभेदके साथ भेद रहता है तो “ब्रह्मवेद ब्रह्म॑ेव मवति ।” “जो ब्रह्मको 
जानता है वह ब्रह्म ही हो जाता है' इस श्रुतिसे विरोध होता है। अतः जीवात्माका ब्रह्म»छे साथ सभी 
दक्षाओंमें निह्य सिद्ध-वास्तविक अभेद है, एवं अविद्यादशामें काल्यतिक-श्ञाननिवत्यं-भेद है 
ऐसा मानना यथाथ है, इसलिए द्व ताद तमतवाद मी शास्त्र एवं युक्तिपे अनुकूल नहों है । विचार- 
शीलोंकों यह मतवाद भी रुचिकर एवं प्रामाणिक प्रतंत नहीं होता । 

.. (११ ) शुद्धाद्दतवाद्समालोचना 

कुछ मतवादी कहते हैं कि--फेवल अद्वेत नहीं है, किन्तु शुद्ध-अद्वेत है । जीव एवं जगत्‌ 
अविकृत शुद्ध ब्रह्मयका परिणाम-कार्य है। कारण शुद्ध ब्रह्म मायाके सम्बन्ध रहित है, अतएवं वह 
शुद्ध कहा जाता है । उसका अपने का्यंरूप ज्ञोव एवं जगत्से अद्व त है। प्रमेय-रत्नाणवं ग्रन्थमें 
ऐसा कहा भी है--मायासम्बन्धर हित शुद्धमित्युच्यते बुधे। । कार्यकारणरूपं हि शुद्ध ब्रह्म न मायिकम्‌ ॥ . 

मायाके सम्बन्धसे रहित ब्रह्म शुद्ध है, ऐसा विद्वान कहते हैं। काये एवं कारणरूप हि शुद्ध 
ब्रह्म है, वह मायिक नहीं है। इस मतमें जीव ब्रह्मका वास्तविक अंशांशिमाव है, घटाकाश, महाकाश 


की तरह औपाधिक नह्ीीं। अविक्ृत ब्रह्मझा ही परिणाम भूव यह चराचर जगत्‌ परमाथ सत्य ही है, 
मिथ्या नहीं, इस मतवाले श्रीमज्भागवतको परम प्रमाण मानते हैं 


यहाँ यह विचार करना चाहिए--निविकार, निराकार ब्रह्मका परिणाम कैसे हो सकता है ? 
परिणामका अथ है--विकार-अन्यथामाव । जेसे दूृधका दहो “अस्थुल्मनणु' . ( बृह० २।८।॥८ ) 
कूटस्थमचल धवम्‌!' (ग्री० १२॥३ ) इहत्यादि-श्रुति स्मृति, बचनोंसे परमात्माका स्वरूप, समस्त 
विकारोंसे रहित, अखण्ड, एकरत, अचल एवं ध्रुव निदिचत होता है । थ्रत: मायाफे सम्बन्धसे रहित, 
अविकृद, परिपूर्ण, निष्क्रिय शुद्ध, धद्वेत, ब्रह्म जीव एवं जगद्॒पसे कैसे एंवं किस कारणसे परिणत 
होगा ? अविकृत ब्रह्मका परिणाम माननेपर पुनः वह ब्रह्म अविकृत कैसे कहा जा सकता है ? अतः 
अविकृत ब्रह्म प।रणामवाद वदतोव्याघात-दोषसे ग्रस्त है। ब्रह्ममें अविकृतत्व एवं विकृतत्व विरुद्ध 
धमंद्यका समावेश दोनोंकी विषमसत्ता साननेपर यानी वास्तविक अविकृतकी काल्पनिक विकृति तो 
मानो जा सकती है, परन्तु दोनोंकों सम सत्ता माननेपर थानों पारमाथिक अविकृतको पारमाथिक 
विकृृति कभमो नहीं हो सकतो है । शड्भा---तदात्मानं स्वयमकुरुत” (तै० २.७) “बात्मकृतेः परिणामात्‌ 
( ब्र० १(४॥२६ ) इस श्रति वचन एवं सुत्रके द्वारा. उस बहाने माया-सम्बन्धके बिता स्वयं ही अपने 
आपको जीव एवं जग़द् यसे परिणत किया, ऐसा अवगत होता है। समाधांन--मायी सृजते विश्वमे 


( २३ ) 


तत्‌” (स्वे० ४९) 'मायिनं तु महेर्वरम्‌” (इवे० ४।१०) 'इन्द्रो भायामिः पुरुू्प ईयते! (ऋ० ६।४७। 
१८) मत्ममायां समाविश्य सो5हं गुणमयों द्विज! सृद्धन् रक्षत्‌ हरमतु विश्व दर सज्ञां क्रियो- 
चिताम्‌ ॥ ( मा० ४॥७।५१ ) सम्मवाम्या'मप्तायया । ( गो० ४६ ) “मायामत्र तु कात्स्न्येनान- 
मिव्यक्तस्वरूपत्वात्‌! ( ब्रह्मसृत्र ३३२।३ ) अर्थात्‌ मायावाला परमात्मा इस विद्वका निर्माण करता 
है। मायावाला महेश्वर है जगत्‌॒का नियन्ता है, इन्द्र-परमात्मा मायाओंके द्वारा ही विश्वके बहु- 
असंख्यरूप हुआ प्रतीत होता है। अपनी सत्त्वादिगुणमयी मायाका आश्रय कर ही मैं इस विश्वका 
सज्जन, रक्षण एवं संहरण करता हुआ उत्पत्त्यादि. क्रियाओंके अनुरूप ही उत्पादक ब्रह्मा, रक्षक विष्णु 
एवं संहारक महेश्वर ऐसे नामोंको धारण करता हुँ। मैं निराकार मगवान्‌ अपनी मायाके द्वारा ही 
साकाररूपसे प्रकट होता है। यह सम्पूर्ण नामरूपात्मक जग़त्‌ मायामात्र है, क्‍योंकि मायाके द्वारा 
आच्छादित होनेसे इसका मूल अधिष्ठांनरवरूप संपूर्णडपसे अभिव्यक्त नहीं होता है। इत्यादि श्रुति, 
स्मृति, सूत्र एवं पुराण आदि सहस्नों वचनोंके द्वारा वह माया विशिष्ट ब्रह्म हो जीव-जगद्॒पसै परिणत 
होता है, ऐसा जाना जाता है। श्द्भा--तब तो पूर्वोक्ति-शास्त्र वचनोंका १रस्पर विशेष होगा ? 
समाघान--'तस्माद्वा एतस्मादात्मन जाकाश। संभूत:' ( तै० २।३ ) इत्यादि पृष्टि प्रतिपादक बचनोंके 
द्वारा परमात्मा विद्वका उपादानकारण प्रतिपादित है एवं कहीं 'मायां तु प्रकृति विद्यात्‌ ।! ( रवे० 
४१० ) “अजामेकां लोहितशुक्लकृष्णाँ बद्ी: प्रजा! सृजमानां सरूपाः ( दवे ४॥५ ) “भर्थात्‌ 
मायाको विश्वकी प्रकृति-उपादानकारण समझो । वह माया अजन्मा, अनादि, रक्त-रजोगुण, शुक्‍्लू- 
सत्त्वगुण एवं क्रृष्ण-तमोगुण युक्त है, अपने समान ही वह त्रिगुणात्मक जड़ चेतन, प्रजाओंका 


निर्माण करती है, इत्यादि वंचनोंसे त्रिगुणमयी माया भी विश्वकी उपादानकारण ज्ञात होती है, 
सृष्टि प्रतिपादक पूर्वोक्त वाक्य स्थित आत्मादिपद, माया, अजा आदि पदोंसे प्रतिपादित दंवी शक्ति 
माया विशिष्ट परमात्माके बोधक हैं, इस प्रकार (वोक्‍क्ति दोनों प्रकारके वचनोंका सम्रन्वय कर विरोध 
परिहार किया जाता है, क्योंकि माया एवं परमात्मा दोवनोंमें उपादानकारणताका श्रत्यादिमें वर्णन 
है। परन्तु इसमें इतना भेंद है परमात्मा अविकृत होनेसे. विवरतोंपादानकारण है ओर माया परिणामी 
उपादानकारण है। केवलादवत सिद्धान्तमें यह निर्णीत हुआ है अर्थात्‌ यह जगत्‌ ब्रह्मका विवतं है 
एवं मायाका परिणाम है। उपादानकारणरूपसे अभिप्रेत पदार्थत्र विभिन्नसत्तावाला होकर जो अन्यथा 
प्रतीत हो, वह विबतं है। जैसे रज्जुमें प्रतीयमान सप॑ रस्सीका विवतं है। ररसीकी व्यावहारिक सत्ता 
ओर प्रतीयमान सपकी प्रातिभासिक सत्ता है। इस प्रकार उपादान एवं उपादेयकी विवतंवादमें 


विषमसत्त। है । उपादानकारणसे जिसकी समान-सत्ता हो वह पष्णिम है। जसे दूधसि परिणत दहीकी 
समान सत्ता है, अतः मायाविशिष्ट ब्रह्द जगत॒का उपादानकारण है, ऐसे कथनमें श्रर्थात्‌ मायामें 
परिणामी-उपादानकारणता एवं ब्रह्ममें विवर्तोषदानकारणता योग्यतानुसार माननी चाहिए 


दज्ा--तब “आत्मकृतेः परिणामात्‌' श्रीबादरायण मुनिने ब्रह्मसुत्रमें ऐसा क्यों कहा है ? उसमें 
महषिका तातपय॑ं है कि जगत्‌की सत्यतामें अभिनिवेश रखनेवाले मनुष्योंकी भति सहसा विवतंवादमें प्रविष्ट 
नहीं हो सकती है, इसलिए उनके ऊपर अंनुगह करनेके लिए अरुन्धती-निदशन न्यायसे परिणामवाद 
पुवपक्षरूपसे कद्ठा गया. है । पश्चात्‌ कत्स्नप्रसक्तिनिरवयवत्वश्ब्दकोप़ो वा ( ब्रह्मसृत्र २१।२६ ) इस 
ब्रह्मसू त्रके अधिक रणमें यह विचारकर परिणामवादका खण्डन कर दिया है । यदि संपूण-ब्रह्म जमद्रपसे 
परिणत हो तो नत्य शुद्ध बुद्ध मुक्त स्वभाव-अद्वय ब्रह्मा अमाव हो जायगा, साथ ही मोक्षकी भी 
असिद्धि होगी । यदि एकदेशसे ब्रह्म जगदूपसे परिणत हो तो निरवयव प्रतिपादक श्रुतिका विरोध 
होगा । इस प्रकार परिणामवादमें विरोध प्रकट क्र महर्षि व्यासने ब्रह्मसूत्रमें “आत्मनि चेव विवित्रारब 
हि! ( ब्रह्मसूत्र २१।२८ ) इस सूत्र द्वारा विवतंवादको सिद्धान्तरूपसे सिद्ध करनेके लिए स्वप्नदृष्टान्तसे 


( २४ ) 


समाधान किया है। जैसे स्वप्नसृष्टि, कल्पित होनेके कारण स्वप्न द्रष्टकें स्वहपको थिकृत न कर 
भिथ्यारूपसे प्रतीत होती है, वंसे ब्रह्मके विशुद्ध स्वरूपको विकृत न कर मायाद्वारा उस सर्वात्मा 
अद्वयब्रह्ममें जंगत्‌ सृष्टिका प्रदुर्भाव होता है । इस प्रकार बादरायण मुनिने विवरतंवादको ही सिद्धान्त- 
रूपसे माना है। अतएव सर्वज्ञात्ममुनिने संक्षेपश्चारीरकमें कहा है--'कपणधी। परिणाममुदीक्षते 
क्षपितकल्मषधीस्तु विवतंताम्‌ । “विवेकहीन अल्पमति वाला परिणासवाद मानता है तो निर्मेल- 
विशाल बुद्धिवाला विवतंवाद मानता है । इसलिए श्रीमड्भागवतमें .भी जगत्‌ भिथ्या कहा गया है 
'ईक्षेत विश्रममिदं मससो विलासं॑ दृष्टविनष्मतिलोलमलातचक़म्‌ । विज्ञानमेकमुरुधेव विभाति माया 
स्वप्नस्त्रिधागुण विसरगंकृतोी विकल्प: ॥” ( मा० ११११३॥३४ ) नहबरं गृह्ममाण>च विद्धि माया मनो- 
मयम्‌ । ( मा० ३१।७।७ ) यह नामरूपात्मक-जगत्‌ मनको कल्पनामात्र है। दीखनेपर भी नष्ट प्राय 


है, अलातयक्रके समान अविद्यमान हो दोख रहा है, अठ; भ्रममात्र है। एक अद्वय ज्ञानस्वरूप आत्म! 
ही अनेक-सा हुआ द्वतरूपसे प्रतीत द्वो रहा है। यह स्थढ शरीर, इन्द्रिय, और अन्त:करणरूप तीन 
प्रकारका विकल्प मायाके गुणोंके प्रिणामकी रचना है ओर स्वप्नके समान मायामात्र है । 


स्वप्नकोी तरह मनकी कल्पना मात्र है, इसलिए मायामात्र मिथ्या है, ऐसा निश्चय करो । 
इसप्रकार श्रीमद्भागवतमें---ब्रह्मण्यात्मानमाधारे घटाम्बरमिवाम्बरे ।” ( भा० १॥१३।५४ ) घटे 
, भिन्‍ने यथा55काश। आकाशःस्थाद्‌ यथा पुरां। एवं देहे मृते जोवो ब्रह्म संपद्यते पुन) ॥” ( मा० 
१२५५ ) “यद्‌ यज्जनो मगवते विदधीत मान तच्चात्मने प्रतिमुखस्थ यथामुखश्री। ।” ( ७॥९॥११ ) 
'रेमे रमेशों ब्रजसुन्दरीमियंथा5भंका स्वप्रतिबिम्बविश्रम: ।!” ( भा० १०।३३।१७ ) श्रर्थात्‌ महाकाशमें 
घटाकाशके समान अपने क्षेत्रज्ञ आत्माका ज्ञान ध्यानद्ााा आवरणनिवारण कर अद्वय-बअहमें 
विलीन कर दिया । जसे घड़ा फूट जानेपर आकाश प्रथमकी ही तरह श्रखण्ड हो रहता है, परन्तु 
घटाकाश' की निवृत्ति हो जानेसे लोगोंको ऐसा प्रतीत होता है कि. वह महाकाशझसे मिल गया है 
वास्तवमें तो वह मिला हुआ था हो । वंण्े ही देहपात हो जानेपर ऐसा ज्ञात होता है मानो यह 
ब्रह्मवित्‌ जीव ब्रह्म हो गया, वास्तवमें तो वह ब्रह्म था ही । उसकी अन्रह्मता तो केवल भ्रममात्र थी, 
जंसे अपने मुखमें की हुई तिलकादि थोमा दपंणमें दीखनेवाले प्रतिबिम्बमें स्वतः आ जातो है, वंसे 
ही मक्त अपने मूल बिम्बस्वरूप मगवानुके प्रति जो जो सम्मान प्रकट करता है, वह उसके प्रतिबिम्ब- 
भूत-अपनेको स्वत प्राप्त हो जाता है । जैसे नन्‍्हा सा शिशु निविकार मावसे अपने प्रतिबिम्बके साथ 
खेलता है, वसे रमारमण भगवान्‌ श्रोकृष्णने ब्रजसुन्दरियोंके साथ क्रीड़ाकों। अध्यात्मपक्षमें बुद्धि 
वृत्तियाँ गोषिकाएं हैं, उनके साथ प्रतिबिम्बंहूय विहार समझना चाहिए। इत्यादि अनेक स्थलोंपर 
श्रीमद्मागवतमें जीवन्नह्यका घटाकाद्य महांकाशकी भाँति तथा बिम्ब-प्रतिबिम्बकी तरह ओपाधिक ही 
अंज्रांशिमाव माना है, वास्तविक अंशांशिमाव निविकार निराकर पृ ब्रह्ममें कदापि संमव नहीं है । 


अतः उसका वास्तविक अंशांशिवमाव एवं अविक्ृत ब्रह्मपरिणाम श्रोमद्भागवतसे भी विरुद्ध है। इस 
लिए हमारे मतमें श्रीमद्मागवत परमप्रमाण है, ऐसा उनका कहना सवंथा प्रवञ्चनामात्र है । 


( १३१ ) अभिनव-अद्वेतवादोीमत-समालोचना 
कुछ विद्वान कहते हैं कि केवल ज्ञानसे मुक्ति प्राप्त नहों होती, किन्तु मक्ति सहित ज्ञानसे ही होती 
हैं। वे कहते हैं कि समष्टि ओर व्यष्टिके भेदसे दो प्रकारके बन्ध माने गए हैं। समष्टि बन्ध माया 
है और व्यध्टि बन्ध अविद्या है। माया ओर अविद्या दोनों पृथक्‌ पृथक हैं, अतएव अविद्याका ज्ञानसे 
नाथ हो जानेपर भो मायाके निवारणके लिए मक्तिकी अपेक्षा होती है, भक्तिसे ही मायाकी निवृत्ति 
होती है, ज्ञानसे नहीं । इस विषयमें एक उदाहरण प्रस्तुत करते हैं कि प्राचीन समयमें नगरके 
चारों छोर दुर्ग रखनेकी प्रथा थी ॥ रात्रिके समथ राजाकी आज्ञासे उसके द्वार बन्द कर सेनिक वहाँ 


( २५६ ) 


पहरा देते रहते थे ताकि बाहरका शत्रु नगरमें प्रविष्ट न हो सके । अब इस दार्शन्तसे तुलना कीजिए, 
तगर द्वार समश्ि है, जब कि गृहद्वारकी चाबी गृहपतिके हाथमें रहती है । वह जब चाहे तब दरवाजा 
खोलकर बाहर आ जा सकता है । किन्तु नगर द्वार बिना राज़ाकी आज्ञाके किसीके लिए खोला नहों 
जा सकता । उसकी चाबी राजपुरुषडे हाथमें रहती है। नगरद्ार समष्टि बन्धन माया है, वह 
राजाधिराज परमेश्व रकी कृपाके बिना कभी खुल नहों सकता, उसके खोलनेका भक्तिप्रसुत भगवद्नताद 
ही प्रधानतम साधन हैं । उपनिषत्‌, गीता, भागवत आदिके अवलोकनसे उपयुक्त सिद्धान्तकी पुष्टि 
होती है। अब यहाँ यह विचार करना चाहिए कि उपनिषत्‌-गीता, भागवत आंदिके वचनोंके द्वारा 
क्या मक्तिसे मायाकों निवत्ति होतो है? तथा माया एवं अज्ञानकां क्या भेद भी सिद्ध होता है ? निष्पक्ष 


विद्वानु कहेंगे कि कदापि नहीं । 'श्रद्धामक्तिष्यानयोगादवहि ।' ( कैजल्योयनिषत्‌ १२ ) श्रद्धा, भक्ति 
एवं ध्यान योगसे उस परमेश्वरका ज्ञान प्राप्तहर--- 


भक्त्या त्वनन्यया शक्‍्य अहमेवंविधो5जुन ! ज्ञातु द्रष्ट्रत्व तत्त्वेत प्रवेष्टु परंतप !॥ (गो० ११॥५४) 

श्रीभगवान्‌ कहते है कि--हे अजुन ! मैं परमेश्वर हूँ । अनन्य भक्तिके द्वारा ही मेरा साक्षा- 
हकार, परमाथंतः ज्ञान तथा मुझमें अभेदभावसे प्रवेश किया जा सकता है । 
भकत्या मामभिजानाति यावान्यदचास्मि तत््वतः । ततो ां तत्वतो ज्ञाल्वा विशते तदनन्तरम्‌ ॥गी१८।५५ 

पराभवितके द्वारा मुझको तत्त्वत।, मलीप्रकार जानता है कि मैं कसा ओर किस प्रकारके प्रमाव 
वाला हैं। ठथा उस भक्तिसे मुझे तत्वत: जानकर तत्काल ही मुझमें अभेदमावरूप प्रवेश हो जाता है। 
फिर उसकी दृष्टिमें मुप्त वासुदेवके सिवाय और कुछ भी नहीं रहता । 'ज्ञात्वा देवं मुच्यतरे सवंपाश: । 
( इबें० २।१५ ) 'तमेव विदित्वाउतिमृत्युमेति नान्‍यः पन्था विद्यतेड्यनाय । (शु० य० ३११८ ) 

ज्ञानपे ही समस्त बन्धोंकी निवृत्ति होती है, ज्ञानसे ही अविद्या-मृत्युका अतिक्रमण होता है 
मोक्ष लाभके लिए ज्ञानको छोड़कर और कोई मार्ग नहीं है । 

ते व विदन्त्यतितरन्ति व देवमायां स्त्रीश॒द्रहणशबरा अपि पापजीवा; | ( भा० २।७।४६ ) 
स्तानुभह्या तिरोभतमायागुणविशेषणम्‌ । ब्रह्माण्यवस्थितमतिभंगवत्यात्मसंश्रये ॥ (भा० ३।३३॥२५।२६) 
स्त्री, श्र, हण आदि पापी जीव भी मगव:्भधक्तिसे मगवानुको जान लेते हैं और देवकी मायाका 

अतिक्रमणकर मोक्ष लाभ प्राप्त करते हैं। अपने स्वरूपकी अपरोक्षानुभतिस ही मायाफे गुण आवरण 
एवं विक्षेपको दुर कर देता है। मायाकी निवुत्ति हो जानेपर जीवात्माकी बुद्धि अधिष्ठानभूव परब्रह्म 
मगवानमें स्थिर हो जाती है. अर्थात्‌ वह भगवज्भाव ( ब्रह्मम:व ) प्राप्त कर कृतकृत्य हो जाता है । 
अत: 'अनन्यप्रेमरूपामक्तिज्ञानिस्येव साधनम्‌, ज्ञानमेव तु मुर्क्ित प्रति साधनमिति ग्रीताचायंस्थ 
भगवतो5पि मतम्‌ । इसलिए अनन्य प्रेमरूपा भक्ति ज्ञानका ही साधन है, और ज्ञान ही मुक्तिका 
साधन है, ऐसा गीताचाय भगवान॒का भो सिद्धान्त है। यह बात स्वयं भगवान्‌ कहते हैं 
तेषां सततयुक्तानां भजतां प्रीतिपूवंकम्‌ । दृदामि बुद्धियोगं त॑ येन माम्नुपयानिति ते ॥ (गी० १०१०) 
मद्धक्त एतद्विज्ञाय मद्भावायोपपग्मयते । ( गी० १३।१८ ) 

“उत्त निरन्तर मेरे ध्यानमें लगे हुए और अनन्य प्रेम प॒वंक मेरा भजन करनेवाले भक्‍तोंको 
में वह तत््वज्ञानख्प योगका प्रदान करता है, जिससे वे मुझको ही प्राप्त होते हैं। मेरा भक्त मेरे 
स्वरूपका यथावत्‌ ज्ञान प्राप्त कर मरे अद्य ब्रह्ममावको प्राप्तकर लेता है।” छोर अविद्या एवं 
मायाका समान लक्षण होनेके कारण गीता आदि शास्त्रोंमें दोनोंके एकत्वका ही वणन किया है, अतएव 
संक्षेपण्चा री रकाचाय श्रीसवंज्ञात्ममु निने कहा है-- 

अज्ञानमावरणमावरणञ्ञ माया, सर्वेश्वरेण हरिणा दृढमभ्यधायि। 
चेतन्यवस्तुन इति प्रतिपय्यमानाः, ठत््वं तदेकमिति निश्चयतः प्रतीमः ॥ 


( २६ ) 


सर्वेश्दर मगवान् श्रीकृष्णने हढ़ शब्दोंमें चंतन्‍्य वस्तुके अज्ञानकों आवरण और आवरणको 
माया कहा है, ऐसा जानकर हमलोग उन दोनों अज्ञान एवं मायाको एकरूपस निश्चयत! मानते हैं । 
अत: 'आवरकत्व लक्षण अज्ञान एवं मायामें समान होनेसे दोनों एक हो हैं, ओर अब “तत्त्वज्ञानंक- 
निवत्य॑त्वरूप” लक्षण भी दोनोंमें समान होनेसे दोनों एंक ही हैं, ऐसा श्रीसव॑ज्ञात्ममुनि कहते हैं-- 
'ज्ञानं निवतकमपि द्वितीयस्यथ गीतागतः करुणया .भगवानुवाच । 
तेनापि तत्वमिदमेकमिति प्रतीति आनीयते कथितलक्ष॑णतुल्यभावात्‌ ॥ 

गीतामें श्रीमगवानने करुणासे प्रेरित होकर उन माया और अज्ञान दोनोंकां भी निवतंक 
एकमात्र ज्ञान ही कहा है, मक्ति आदि नहीं । इसलिए भी ये दोनों माया और अज्ञान एक ही स्वरूप 
हैं ऐसा निश्चय होता है क्योंकि 'ज्ञानेकनिवत्यंत्वरूप” दोनोंमें समान है। उन वचनोंको श्रीसवंज्ञात्म- 

मुनि बतलाते हैं--'नाहं प्रकाश इति तावदनेन मायाज्ञानेन चाबृतमितीतरदप्यमाणि । 

मामेव ये तु परमं॑ पुरुष प्रपन्नाः, ज्ञानेन तु प्रभ्भतिना च थिया निवृत्ति; ॥ 

'नाहँ प्रकाशः सवस्य योगमायासमाबृतः ।! ( गी० ७२५ ) 
इस वचनसे श्रीभगवानने मायाका आवरकरूपसे वर्णन किया है, और “भन्नानेनावुत ज्ञान 
तेन मुह्यन्ति जन्तव। । ( गी० ५११५ ) इसवचनके द्वारा मगवानने अज्ञानको भी आवरक कहा है। 
'मामेव ये प्रपच्चन्ते मायामेतां तरन्ति ते ।! ( गीौ० ७॥१४ ) इसवचनसे मायाकों ज्ञान निवत्त्यें कहा 
गया है, तथा 'शानेन तु तदज्ञानं येषां नाशितमात्मनः ।” ( गो० ५११६ ) इसवचनसे अज्ञान भी 
ज्ञानेकतिवत्यं कहा गया है। झ्द्धा--'मामेव ये प्रपद्चन्ते”! इस वचनके द्वारा तो प्रपत्ति-मगवच्छरणा- 
ग़ति रूप भक्तिसे ही मायाका तरण-निवारण कहा गया है, तत्त्वज्ञानसे नहों ? समाधान-'ज्ञानी त्वात्मंव 
में मतम्‌',( गी० ७॥१८ ) इत्यादि वाक्यशेषमें ज्ञानकी ही प्रशंसाका वर्णन करनेसे “प्रपद्यन्ते' पदसे 
ज्ञान ही लेना चाहिए, भक्ति नहीं । 'पद' गतो धातु ज्ञानाथेक् भी है, ज्ञान, गमन एवं प्राप्ति ये तीन 
अथ गत्यथेक घातुओंके माने जाते हैं ॥ अत एवं वेदान्तके चतुथ॑ प्रस्थानरूप श्रीम:्भागवतमें भी माया 
ज्ञानेकनिवत्यं है, ऐसा अनेक स्थलोंपर स्पष्टतः कहा है। जेसे--'मायां व्युदस्य चि्ुछक्त्या फैवल्ये 
स्थित आत्मनि ।' ( म० १।७२ ) “विधूय मायां वयुनोदेयेन! ( मा० ५१११ १५ ) 

चित्‌ यानी ज्ञान शक्तिसे मायाका विध्वंस करके वह स्वस्वरूपावस्थानरूप कैवल्य मोक्षमें 
अवस्थित हो गया । व्यून यानी ज्ञानके उदयसे उसने मायाका विधूनन-निवारण किया | इस प्रकार 
शास्त्रोंने एक ही आवरण-विक्षेप दधक्तिवाली मायाका, प्रकृति, अविद्या, भज्ञान, अक्षर, अव्यक्त, 
असत्‌, तम, अव्याकृत आदि अनेक नामोंसे वर्णन किया है। प्रवृत्तिके निमित्तोंके भेदसे एक ही 
पदार्थका अनेक न!मोंके द्वारा वर्णन सवंत्र किया जाता है । मक्तिरूप ज्ञान एवं ज्ञानरूपा भक्ति ऐसा 
दोनोंका समुच्चय नहीं, अभेद माननेपर ही आत्मा एवं ब्रह्मका अभेद सिद्ध होता है। यदि भक्ति एवं 
ज्ञानका भेद माना जाता है तो ज्ञानका विषय आत्मा कोई प्रथक्‌ पदार्थ है, एवं भक्तिका विषय ब्रह्म 
परमात्मा भी कोई पृथक पदा् है, ऐसा सिद्ध होगा। क्‍योंकि ज्ञानके द्वारा आत्माके श्जश्ञानको 
निवृत्ति होनेपर तथा आत्माका अपरोक्षानुमव होनेपर भी ब्रह्मका अनुमव नहीं होता, क्योंकि वह तो 
मायासे आवृत्त है, आत्मास पृथक है। यदि ब्रह्म आत्मासे श्रमिन्न माना जाता है, तो अज्ञानकी 
निवृत्ति होनेपर जैसे आत्माका अपरोक्षानुभव हुआ, वसे तंदभिन्न ब्रह्मका भी अपरोक्षानुमव हो जाता 
है । अतः जो मतवादी भ्ज्ञान एवं मायाको तथा भक्ति एवं ज्ञानको पूंथक मानते हैं--उनके मतमें 
बलात्‌ भ्रात्मा एवं ब्रहमका वास्तविक भेद सिद्ध हो जाता है, ओर वे द्वतवादी बन जाते हैं-अतः 
उनका यह कहना---'हम अद्वे तवादी हैं--जीव ब्रह्मका अभेंद भानते हैं, मिथ्या सिद्ध हो होता है । 

.. 'तस्मात्‌ प्रियतमः स्वात्मा सर्वोषामपि देहिनास्‌। तद्र्थमेव सकल जगदेतच्चराचरम्‌ ॥ 


( २७ ) 


कृष्णमेन मवेहि त्वं आत्मानमखिलात्मनाम्‌ ॥ ( मा० १०।१४॥५४-५५ ) 

इससे यह बात सिद्ध होती है कि सभी प्राणी अपने आत्मासे ही सबसे बढ़कर अनन्य प्रेम 
करते हैं, इसलिये आत्मा ही परम प्रेमास्पद हैं। ओर उस आत्माके प्रेमके लिए ही यह समस्त 
चराचर जगत्‌ उसे प्रिय लगता है। अतः तुम इस श्रीकृष्ण-परमात्माको समस्त जीवात्माओंका आत्मा 
यानी अभिन्नस्वरूप ही समझो । अतः अपने आह्मामें ही सबको स्वाभाविक अनन्य प्रेम है, आत्मासे 
परमेदवरको .प्थक माननेपर उसमें अतन्य ( परा ) भक्ति सिद्ध नहों हो सकतो। प्रजाका गृह एवं 
राजाका नगरवाला दृष्टान्त विषम है, उसमें प्रजा एवं राजा पृथक-पृथक हैं। उन दोनोंके गृहद्वार एवं 
नगरद्वार भी पृथक्‌-पृथक हैं। परन्तु दार्शन्तमें राजा-परमेश्वर एवं प्रजा-जीवात्माका वास्तविक अनन्यत््व 
है, और भ्ावरण विक्षेप द्यक्तिवाला अज्ञान एवं मायाका द्वार भी एक ही है। इसलिए महाभारतमें 
'एकः झत्रुनं द्वितीयो5स्ति घ॒त्रु। अज्ञानतुल्यो नह्य स्ति' 'इन जीवोंका एक ही दुःखादिश्रद शत्रु है, उनका 
द्वितीय कोई धत्रु नहीं है और वह अज्ञान ही है! । इस वचनसे भी अज्ञान मायाका अभेद ही सिद्ध 
होता है । इसलिये कुछ विद्वानोंका पूर्वोक्त मतवाद, उपनिषत्‌, गोता, मागवत आदि शास्त्रोंके निरणणयोंसे 
सवथा प्रतिकूल है । गृहद्वारकी चाबीके समान आत्मज्ञान सुलभ नहीं है । किन्तु मगवत्मसादसे ही उसका 
लाभ किसी विशेष अधिकारीको ही होता है । 'यतवामपि सिद्धानां कश्निन्मां वेत्ति तत््वतः' (गी० ७।३) 

प्रयत्न करनेवाले सिद्धोंमें भी कोई विशेष पुरुष ही मुझ सर्वात्मा भगवानुकों परमाथत: 
जानता है ।' उक्त इस चाबीका दृश्टन्त दार्शन्तके अनुकूल नहीं है श्षतः श्रीमज्भ।गवतमें कहा है--- 

'हृदि स्थिता यच्छति भक्तिपूते ज्ञानं सत्तत्वाधिगरमं पुराणम्‌ ।! ( मा० ३३२५४ ) 

सभी प्राणियोंके हृदयमें साक्षीरूपसे स्थित भगवात्र मक्ति द्वारा पवित्र हुए हृदयमें हो 


दुलभ ज्ञानको प्रदान करता है, जिसंसे उस पूर्ण-अद्वय ब्रह्मके स्वरुपका- अपरोक्ष अनुभव द्वो जाता 
है । इसलिये पूर्वोक्त दृष्टान्त द्वारा दार्शन्तका वर्णन करना उपहासास्पद ही प्रतीत होता है । 


१३ मायाबादी कोन हो सकते हैं ? 

कुछ कुतकव्यसनी द्वतवादी लोग अद्व॑ंतब्रह्मवादियोंकी निन्‍दाके अभिप्रायसे 'ये मायावादी हैं' 
ऐसा कह कर आक्षेप करते हुए-अद्गत ब्रह्मवादके प्रति अपना विद्वेंष प्रकठ करते हैं । परन्तु यहाँ 
विद्वानोंको विचार करता चाहिये कि मायावादी कौन हो सकते हैं? मायाशब्दके प्रयोगमात्रसे एवं 
उसके शास्‍्त्र-तर्कानुकूछ अर्थ-विशेषके माननेमात्रसे यदि कोई मायावादों कहा जा सकता है तो 
तुल्यन्यायसे हमारे श्रुति, स्मृति, पुराणादि समस्त शास्त्र भी मायावादी माने मायेंगे। क्योंकि उन 
शास्त्रोंने माया छब्दका एवं उसके अर्थ विशेषका वर्णन प्रचरमात्रामें किया है। जैवै-- 

इन्द्रो मायाभिः पुरुू्प ईयते ।" ( ऋ० ६।४७।१८ ) 'मायां तु प्रकृति विद्यात्‌, मायिनं तु 
महेश्वरम्‌ । (इवे० 3० ४१०) 'विश्वमायानिवृत्ति:' (इवे० ११०) 'मम माया दुरत्यया' (ग० ७१४) 
सभवाम्यात्ममायया (गी० ४॥६) “मायामेतां तरन्ति ते” (गीो० ७॥१४) 'योगमांयांसमावृत 
(गो० ८।२५) 'एषा माया मग्वत+ सर्भस्थित्यन्तकारिणी । (मा० ११।३।१६) “माधामयुक्ता वस्तु 
चक्षेतें। (भा० १०७३॥११ ) चिम्मात्रमेकमभयं प्रतिषिध्य मायाम्‌! ( भा० ४॥७॥२६ ) 

अर्थात्‌ू--एक ही इन्द्र-परमात्मा-मायाश्षेक्तियोंके द्वारा ही अनेक रूपोंसे प्रतीत होता हे । 
मायाको प्रकृति यानी विश्वका परिणामी उपादानकारण और मायाके अधिष्ठाता नियन्ताकों महेदवर 
समझो । विश्वमायाकी निवृत्ति होती है, मेरी माया दुस्तर है, क्षपनी माया द्वारा अजन्मा मैं जन्म 
लेता हूं, इस भ्रायाको तर जाते हैं, मैं अपनी योगमायासे समावृत हूँ, मगवानकी यहः माया विश्वकी 
सृष्टि, स्थिति एवं संहार करती है, संसारासक्त-अज्ञानो ही मायाकों सत्य वस्तु समझते हैं, माधाका 
प्रतिषेध करके आप भगवान्‌ ही चिन्मात्र अद्वय अमयड्पसे परिशिष्ट रह जाते हैं। इत्यादि शास्त्र 


( ३८ ) 


वचनोंमें स्पष्टत: माया शब्दका प्रयोग एवं उसके अर्थ विशेषका स्वीकार देखनेमें आता है। अपरि- 
च्छिन्न-निष्क्रिय परमात्मा अचिन्त्य शक्तिवालो मायाके बिना जगत्‌की रचना आदि नहीं कर सकता, 
इसलिए मायाद्वारा ही परमात्मामें जगत्कारणतावाद ही मायावाद है, यह पूव प्रदर्शित श्रुति स्मृत्या।दि 
वचनोंसे समुपलब्ध होता है। यहाँ यह समझना चाहिए कि जो छोग ब्रह्मको परमार्थ सत्य मानते हैं 
वे ही ब्रह्मयादी कहे जा सकते हैं। एवं जो बौद्धादि ब्रह्मको ही शन्य मानते हैं, वे ब्रह्मवादी 
नहीं कहे जा सकते । वेस्ते जो माया एवं तत्काय॑ द्वंतश्रपच्चकों परमाथंसत्य म।नते हैं, वे ही माया 
एवं तत्कायंके पक्षपादी होनेके कारण मायावादी कहे जा सकते हैं अर्थात्‌ मांयाको मिथ्या-बाधित- 
कल्पनामात्र माननेवाले अद्व त ब्रह्मयादों मायावादी नहीं कहे जा सकते । समस्त शास्त्रोंमें जगत्‌की 
परिणामी उपादानक्रारणता मायामें सुननेमें आठी है, उस कारणताको कोई भी हठवादी इन 
शास्त्रोंसे निकाल नहीं सकता । जिन शास्त्रोंके बचनोंमें मायाका जेध्ा निरूपण कियां गया है, उन 
वचनोंको प्रमाण न माननेपर नास्तिकत्ताको प्राप्ति होती है । 

कुछ विद्व षी जन इस कपोलकल्यित बचनके द्वारा कहते हैं-- मायावादमसच्छास्त्रं प्रच्छन्नं 
बोद्धमुच्यते ।' अर्थात्‌ मायावाद सच्छास्त्र नहीं है, यानी सच्चे थास्त्रोंमें प्रतिपादित नहों है, अतः यह 
छिपा हुआ एक प्रकारका बौद्धमत ही है। परन्तु यहाँ यह समझना चाहिए--मायाको परमाथ सत्य 
मानना ही मायावाद है, मायाको मिथ्या मानना मायावाद नहों है। अत: जो ढ ती लोग माया एवं 
तत्काये द्व तप्रपत्च जो असंख्य-अनर्थोसे पूर्ण है को परमार्थे सत्य मानकर-सवंधा अनिवत्य॑ मानते हैं 
ओर जो अद्व त ब्रद्मप्ने सदा विमुख रहते हैं उससे विद्वेंष करते रहते हैं वे ही वस्तुतः म।यावादो हैं । 
जो अनन्त-अद्वय-पृणण ब्रद्मानन्दके दिव्य रसास्वादमें निमरत रहते हैं वे निद्वन्द्र अलमस्त अद्व तवादी-- 
जो माया एवं तह्काय द्वतग्रपचके मिथ्यात्के आपादन द्वारा माया तत्कायके पंरमार्थ सत्यत््वका 
निवारण कहते हैं-वे भद्वंतब्रह्मवा दो कदापि मायावादी नहीं हो सकते । 


१७-उपसंह/(र 
ब्रह्ममृत्र एवं शाडूरमाष्यके अध्ययन, श्रवण एवं मननसे जिज्ञासु सज्जन, अद्वत ब्रह्मवादको 
यथावत्‌ समझकर अपने देवदुलम मानव जीवनको धन्य एवं सफल बना सकते हैं। जो सज्जन मूल 


संस्कृतके भाष्यादिको समंक्ष-नहों सकते हैं, उनके लिए हमारे 'वेदान्ताचाय स्वामी सत्यानन्द 
सबश्स्वतीजी' ने बहुत ही परिश्रमकर सूत्र एवं माष्यका राष्ट्रमाष। हिन्दीमें अत्युत्तम अनुवाद किया है 
ओर साथमें शद्भधूरमाष्यकी रत्नप्रमा, मामती, विवरणादि अनेक संस्कृत व्याख्याओंके विशद भावोंकों 
सत्यानन्दी-दीपिका” में सरल एवं सुगम हिन्दी भाषा द्वारा प्रकट कियां है, यह हिंन्दी-प्र मी तत्त्व- 
जिज्ञासुओंपर महान्‌ उपकार हुआ है । इस 'सत्थानन्दी-दीपिका के पठन एवं मननद्वारा वे थथावत्‌ 
अद्वत सिद्धान्तके रहस्योंको हंंदयंग्रम . करके अपने बहुमुल्य जीवनमें परा-शान्ति प्राधकर पारमाथिक 
ब्रह्मानन्दका. सतत अनुभवकर अपनेको धन्य बना सकेंगे। इसलिए “विद्दद्दर स्वामी सत्यानन्द्‌ 
सरस्वतीजी' को विद्याल-अद्वत संप्रदायकी तरफ खूब खूब धन्यवाद दिया जाता है। और साथ 
ही इस पुस्तक-प्रकाशनख्य शुभकायेमें धंतद्वारा सहयोग देनेवाले अनेक-उदार धनवान सज्बनोंको 
भी खूब-खूब शुभाशीर्वाद दिया जाता है |. इस पुस्तक द्वारा- धामिक-जिज्ञासु जनतामें महनोय-प्रेशप्त 
“ अद्वत ज्ञानका प्रचार होगा । ओर यद्दू निश्चित है कि विव्वमें इंसी अद्वत ज्ञानके प्रचार द्वारा ही 
विश्वके समझदार नेताओंके द्वारा अभिकषित सच्चो-शान्ति एवं अहिसाकां सम्राज्य स्थापित होगा 
इसमें लेश भी संशय नहीं । 
हरिः अतत्सत्‌ , शिवमस्तु, शिवो5हं शिवं: सवम्‌। 





अधिकरणानि., 


प्रथमाध्याये प्रथमः पाद: ॥ १ ॥ 


१ जिज्ञासाधिकरणम्‌ 
२ जन्माद्यधिकरणम्‌ 


३ शास्त्रयोनित्वाधिक रणम्‌ 


४ समसन्‍्वयाधिकरणम्‌ 
५ ईक्षतव्यधिक रणम्‌ 

६ आनन्दमयाधिक रणम्‌ 
७ अन्तरधिक रणम्‌ 

८ आकाशाधिकरणम्‌ 
९ प्राणाधिकरंणम्‌ 


१० ज्योतिब्चरणाधिकरणम्‌ : 


११ प्रतदनाधघिक रणम्‌ 


प्रथमाध्याये द्वितीय: पादः ॥ २॥ 
१ सवंत्र प्रसिद्धधधिकरणम्‌ 


२ अल्तधिक रणम्‌ 
३ गुहाप्रविशधिकरणम्‌ 


४ अन्तरधिक णम्‌ 

५ अन्तर्याभ्यधिक रणम्‌ 
६ अह्व्यत्वाधिकरणम्‌ 
७ वश्वानराधिकरणम्‌ 


प्रथमाध्याये तृतीयः पादः ॥ ३॥ 


१ चुभ्वाद्मधिकरणम्‌ 
२ भमांधिकरणम्‌ 

३ अक्ष राधिकरणम्‌ 

४ ईक्षतिकर्माधिकरणम्‌ 
५ दहराधिक रणम्‌ 

६ अनुकृत्यधिकरणम्‌- . 
७ प्रमिताधिकरणम्‌ 

८ देवताधिक रणमू 


९ अपवाद्ाधिकरणम्‌ 
१० कम्पनाधिकरणम्‌ 


११ ज्योतिरधिक रणम्‌ 


॥ श्री: ॥ 
बहस त्रशाइूर भाष्याधिकर णानुक्रमः । 


खा ि्ज्ति जपिस्स्सिस्ड्ल-+- 
पृष्ठम्‌ अधिकरणानि. पृष्ठम्‌ 
१२ अर्थान्तरत्वादिव्यपदेशाधि० २७७ 
१९ १३ सुष॒प्त्युत्क्रान्यधिकरणम्‌ २७८ 
३४ | प्रथमाध्याये चतुथः पादः ॥ ४॥ 
४३े १ आनुमानिकाधिक रणम्‌ २८१ 
४९ २ चमसाधिंकरणम्‌ २९६ 
७९ ३ संख्योपसंग्रहाधिकरणम्‌ ३०१ 
९९ ४ कारणत्वाधिकरणम्‌ ३०७ 
१ ५ बालाक्यधिकरणम्‌ ३१३ 
११९ ६ वाक्यान्वयाधिकरणम्‌ ३१८ 
कर ७ प्रकृक्यधिकरणभ्‌ ३२७ 
# ८ स्वव्याख्यानाधिकरणम्‌ ३३३ 
१३७ | द्वितीयाध्याये प्रथमः पादः ॥ १॥ 
१ स्मृत्यधिकरणम्‌ ३३५ 
३98 २ योगप्रत्युकयधिक रणम्‌ ३४१ 
१५९ ३ विलक्षणत्वाधिकरणम्‌ ३४९३ 
१६१ ४ शिष्टापरिग्रहाधिकरणम्‌ ३५८ 
१६७ ५ भोक्त्र!पत्त्यधिकरणम्‌ ३६० 
३8४ ६ आरम्भणाधिकरणम्‌ ३६२ 
हे ७ इतरव्यपदेशाधिक रणम्‌ ३८१ 
हे ८ उपसंहारदशनाधिकरणम्‌ ३८४ 
९ कृत्स्नप्रसक्यधिक रणम्‌ ३८७ 
१० स्वापिताधिकरणम्‌ ३९२ 
१९८ ११ प्रयोजनवत्त्वाधिकरणम्‌ ३९३ 
२०६ १२ वषम्पनेघृ प्याधिकरणम्‌ ३९५ 
२१३ १३ सवंधर्मोपपत््यधिकरणम्‌्‌ ३९८ 
कि हवितीयाध्याये द्वितीयः पादः || २॥ 
हे द १ रचनानुपपत्त्यधिकरणम्‌ ३९९ 
२३९ २ महद्वीर्धाधिकरणम्‌ ४१४ 
२४२ ३ परमाणुजगदकारणत्वाधिकरणम्‌ू ४१८ 
२६७ ४ समुदायाधिकरणम्‌ ४३१ 
२७२ ५ अभावाधिक रणम्‌ ४४५ 
२७५ ६ एकस्मिन्नसं मवाधिकरणम्‌ ४५५ 


३ 


बह्मसूत्रशाड्रभाष्याधिकरणानुक्रमः । 


अधिकरणा नि. 


७ 
८ 


द्वितीयाध्याये तृतीयः पादः ॥ ३ ॥ 


पत्यधिक रणम्‌ 
उत्पत््यसं भवाधिक रण म्‌ 


१ वियदधिकरणम्‌ 


ह 
३े 
४ 
५ 


मातरिश्राधिक रणम्‌ 
असंभवाधिक रणम्‌ 


तेजो5धिकरणम्‌ 


अबधिक रणम्‌ 


६ पृथिव्यधिकाराधिकरणम्‌ 


हट 

८ 

९, 
१० 
११ 
१२ 
१३ 
१४ 
१५ 
१६ 
१७ 


तदभिष्यानाधिक रणम्‌ 


'विपयेयाधिकरणम्‌ 


अन्तरा विज्ञनाधिकरणम्‌ 
चराचरव्यपाश्रयाधिक रणम्‌ 
आत््माधिकरणम्‌ 
ज्ञाधिकरणम्‌ 
उत्क्रान्तिगह्यधिक रणंम्‌ 
कृत्रधिक रणम्‌ 
तक्षाधिक्ररणम्‌ 
परायत्ताधिकरणम्‌ 
अंज्वाधिकरणम्‌ 


द्वितीयाध्याये चतुर्थ पाइ:॥ ४ ॥ 


१ प्राणोत्पत््यधिकरणम्‌ 
२ सप्तग्रत्यधिकरण व्‌ 

३ प्राणाणुत्वाधिकरणम्‌ 
४ प्राणश्रष्ठ्याधिक रणम्‌ 
वायुक्रियाधिक रणम्‌ 
६ श्रेष्ठाणुश्वाधिकरणम्‌ 
७ ज्योतिराद्रधिकरणम्‌ 
८ इन्द्रियाधिकरणम्‌ 


ण्‌ 


नॉन 


९ संज्ञामृतिक्लृष्यधिकरणम्‌ 
तृतीयाध्याये प्रथमः पादः ॥ १ ॥ 
१ तदन्तरप्रतिपत्त्यधिकरणम्‌ 


२ क्ृतक््ययाधिकरणम्‌ 
३ अनिष्टादिकायंधिकरणम्‌ 
४ सामाव्यापत््यधिकरणम्‌ 
५ नातिचिराधिकरणम्‌ 


पृष्ठ 
४६१ 
४६९९६ 


४७० 
४८४ 
४८५ 
४८९ 
४८८ 
४८९ 
४९७० 

४९१ 

४९३ 
४९४ 
४९५ 
४९९ 
५०१ 
५१४ 
५१७ 
५२२ 
५२४ 


+३५ 
५४२ 
५१४६ 
५४७ 
५४८ 
५५४ 
५५४७ 
५५७ 
५६० 


५६५ 


एप७५ 


५८३ 
५८९ 
५१९१ 


अधिकरणानि. 
६ अन्याधिष्ठिताधिकरणम्‌ 


ततीयाध्याये द्वितीयः पादः ॥ २॥ 


१ संध्याधिकरणम्‌ 
२ तदभावाधिकरणम्‌ 


३ कर्मानुस्मृतिशब्दविष्यधिकरणम्‌ 


४ मुर्धाधिकरणम्‌ 

५ उभयलिड्भाधिकरणम्‌ 
६ प्रकृतेतावत्वाधिकरणम्‌ 
७ पराधिकरणम्‌ 

८ फलाधिकरणम्‌ 


तृतीयाध्याये ठृतीयः पादः ॥ ३ ॥ 


१ सववेदान्तप्रत्याधिकरणम्‌ 
२ उपसंहाराधिकरणम्‌ 

३ अन्यथात्वाधिक रणम्‌ 

४ व्याप्यधिकरणम्‌ 

५ सववर्भिदाधिक रण म्‌ 

३ आनन्दाय्धिकरण म्‌ 

७ क्षध्यानाधिकरणम्‌ 

८ आत्मगृद्दीत्यधिकरणम्‌ 

९ कार्याब्यानाधिकरणम्‌ 


१० समानाधिक रणम्‌ 

११ संबन्धाधिकरणम्‌ 

१२ संभृत्यधिकरणम्‌ 

१३ पुरुषविद्याधिकरणम्‌ 
१४ वेधायधिकरणम्‌ 

१५ हान्यधिकरणम्‌ 

१६ सांपरायाधिकरणम्‌ 
१७ गतेरथंवत्वाधिकरणम्‌ 
१८ अनियमाधिकरणम्‌ 


१९ यावदधिकाराधिक रणम्‌ 
२० अक्षराधष्यधिकरणम्‌ 


२१ इयदघिकरणम्‌ 
२२ अन्तरत्वाधिकरणम्‌ 
२३ व्यतिहाराधिकरणम्‌ 


२४ सत्याद्यघिकरणम्‌ 


२५ कार्मायधिकरणम्‌ 


ड्ष्टम्‌ 
५९२ 


५९६ 
६०४ 
६१० 
६१२ 
६१५ 
६२८ 
६३६ 
६४३ 


६४६ 
६५४ 
६५५ 
६५९ 
६९६२ 
६९६९४ 
६६६ 
६६९८ 
६७४ 
६७७ 


६७९ 


६८२ 
६८३ 
६८५ 
६८८ 
९९३ 
६९४ 


६९६ 


६९८ 
७०१ 
७०३ 
3०४ 
७४०६ 
ज्द्८ 
७१० 


ब्रह्मसूत्रशाइरभाष्याधिकरणानुक्रमः । 


अधिकरणा नि. पृष्ठम्‌ अधिकरणानि. 
२६ आदराधिकरणम्‌ ७११ ९ तदधिग्रमाधिकरणम्‌ 
हे 302. 0 3 रे ४ ह १० इतरासंशुेंषाधिकरणम्‌ 
२९ लिजूभूयस्त्वाधिकरणम्‌ व ११ अनारब्धाधिकरणम्‌ 
३० ऐकात्म्याधिकरणम्‌ ७२८ १२ अग्निहोत्राथधिकरणम्‌ 
३१ अद्भावबद्धाधिक रणम्‌ ७३२ की विद्याज्नानसाधनत्वाधिकरणम्‌ 
३२ भूमज्यायस्त्वाधिकरणम्‌ ७३५१ | (१४ इतरक्षपणाधिकरणम्‌ 
३३ शब्दादिभेदाधिकरणम्‌ ७३७. 
३४ विकल्पाधिकरणम्‌ ७४० चतुर्थाध्याये द्वितीय पादः ॥ २ ॥ 
३५ काम्याधिकरणम्‌ ७४९१ १ वागधिकरणम्‌ 
३६ यथाश्रयभावाधिकरणम्‌ ७४२ २ 4029: 
8 ३ अध्यक्षाधिकरणम्‌ 
तृतोयाध्याये चतुर्थ: पादः ॥ ४ ॥ क्‍ हम 
१ पुरुषार्थाधिकरणम्‌ कि ५ संसारव्यपदेशाधिक रणम्‌ 
4 परामर्शाधिक रणम्‌ ७५६ ६ प्रतिषिधाधिकरणम्‌ 
३ स्तुतिमात्राधिकरणमभ्‌ ७६३ धिकर 
४ पारिप्लवाधिकरणम्‌ ७६४ ७ वागादिलयाधिकरणम्‌ 
५ अग्नीन्धनाद्यधिक रणम्‌. ७६६ ८ शविभागाधिकरणम्‌ 
६ सवपिक्षाधिक रणम्‌ ७६७ ९ तदोकोधिकरणम्‌ 
७ सर्वान्नानुमत्यधिकरणम्‌ ७७० १० रव्म्यधिकरणम्‌ 
९ विधुराधिकरणम्‌ ७७५ 
१० तद्भूताधिकरणम्‌ ७७७. चतुर्थाष्याये तृतीयः पादः ॥ २॥ 
११ आधिकारिकाधिकरणम्‌ ७७८ | १ अचिराद्रधिकरणम्‌ 
१२ बहिरधिकरणम्‌ ७८० २ वाय्वधिकरणम्‌ 
१३ स्वाम्यंधिकरणम्‌ ७८१ ३े तंडिदधिकरंणम्‌ 
१४ सहाकयन्तरविध्यधिकरणम्‌ ७८३ ४ आतिवाहिकाधिकरणम्‌ 
१५ आनाविष्काराधिकरणम्‌ ७०६ ५ कार्याधिकरणम्‌ 
१६ ऐहिकाधिकरण म्‌ ७८७ ६ अप्रतीकालम्बनाधिकरणम्‌ 
१७ मुक्तिफलाधिकरणम्‌ ७८९ ज्याय लत चादर को 
चतुर्थाध्याये प्रथमः पादः ॥ १॥ लय 0 बल आदए | 
0 कक १ संपद्याविर्भावाधिकरणम्‌ 
१ आवृत्त्यधिकरणम्‌ हे ७९१ २ अविभागेन दृश्त्वाधिकरणम्‌ 
२ आत्मत्वोपासनाधिकरणम्‌ ७३७ ३ ब्राह्माधिकरणम्‌ 
३ प्रतीकाधिकरणम्‌ ८०० ४ संकल्पाधिकरणम्‌ 
४ ब्रह्महृष्यधिकरणम्‌ ८०६ ५ अभावांधिकर्णभ्‌ 
५ आदित्यादिमत्यधिक रणम्‌ ८०४ ६ प्रदीपाधिकरणम्‌ 
६ आसीनाधिकरणम्‌ ला ७ जगद्व्यापाराधिकरणम्‌ 
७ एकाग्रताधिकरणम्‌ ८१० | , 
८ आप्रायणाधिक रणम्‌ ८११ ! ग्रन्थोपसंहारः । 


समाप्तो5य॑ ब्रह्मसत्रशाड रभाष्यस्थाधिकरणानुक्रमः । 
। $० तत्खत्‌ । 


--+लए+--- 


८१२ 
८१५ 
८१६ 
८१८ 
८२० 
८२२ 


<रे३े 


८२५ 
८२६ 
८३० 
८३१ 
८३४ 


८२३८ 
८३५९ 
८४१ 


८४३ 


८४५ 
८४७ 
८४९ 
८५० 
८५३ 
८६५ 


८६९७ 
८७० 
८७१ 
८७३ 
८७४ 
८७६ 
८७९ 


३» शूं नो मित्रः शं वरुणः । शं नो भवत्वयमा। 
शं न इन्द्रो बृहस्पतिः।हां नो विष्णुरुरुक्रमः। 
3४ शान्ति! शान्ति! शान्ति) ॥ 


उद्धाराथ मुमुक्षोररचिषत पुरा ब्रह्मसुज्नाणि यानि 
कृष्णद्रेपायनेन श्रुतिपरमतिना 5 उम्नायशीर्षाथवक्‍त्रा । 
कत्वा भाष्यं तदीयं निखिलबुधनुतं गूढतर्वोपदेष्टा 
निहतानन्ददायी जगति विज्ञयते शाइड्ूरो देशिकेन्द्रः || 
वक्तारमासाद्य यमेव नित्या सरस्वती स्वार्थलमन्विता55सीतू । 
निरस्तदुस्तककलड्डूपड्टा नमामि तं॑ दक्भर्मचिताडप्िम्‌ ॥ 

श्रुति-स्मृति-पुराणानामालयं करुणालयंम्‌ । 

नमामि भगवत्पादं शाड्वूरं लोकशडूरम्‌ ।। 





७» तत्सदूबहाणे नमः 


ब्रह्मसत्रशाइरभाष्यम्‌ 


स्वामि-सत्यानन्द-सर स्वती- 
द कत- 
भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दी पिकाधहितम 


यदाकारा वृत्तिभवति मनसो रच्यघुतये, जगत्सव रज्जो भुजग इव यत्रास्ति विदितम्‌ । 
अवेदं यच्चास्ते सततमपरोक्ष शुभधियाम, शिव प्रत्यग्रप॑ तदहमम्ठतं नोमि परमम ॥ १॥। 
शड्डर शड्लराचाय केशव बादरायणम। सूत्रभाष्यकृती वन्दे मगवन्तों पुनः पुनः ॥ २ ॥ 
इंश्वरो गुरुरात्मेति मूतिभेदविभागिने। व्योमवद्ध्याप्तदेहाय दक्षिणामूतये नमः | ३ ॥ 
बरह्मानन्दं परमसुखद॑ं केवल ज्ञानमूर्तिम्‌, दन्द्रातीत॑ गगनसदशं तत्त्वयमस्यादिलक्ष्यम्‌ । 
एक नित्यं विमलमचल सर्वधीसाक्षिभूतम, भावातींत॑ त्रिगुणरहितं सद्‌गुरु तं नमामि ॥४॥ 
सद्ऋ्रह्मसूत्रवरशाड्ररभाष्यसिन्धोरन्तर्विगाहनसमुत्कजनाभितु ए थे । 
तात्पयेसड्डूलनभूषितशुद्धराष्ट्रभाषानुवादमहमतनव नवीनम्‌ ॥ ५॥ 
रथ्योदकक सुरनदीं समवाप्य सद्यः शुद्धि यथच्छेति वचः कल॒षं मदीयम । 
शारीरक समधिगम्य तथेव भाष्यं सम्पत्य्यते नियतमेत्र चिराय पूतम ॥ ६॥ 
ध्यायं ध्यायमनामयं पशुपतेः पादा म्बुरोहद्वयं स्मारं स्सारमनार त॑ वुधमनोहारीगुरूणां गिर। 
श्रीमच्छट्टरदेशिकेश्वरक्ृते भाष्येषजुवाद सुधीः 
सत्यानन्द्सर स्वती वितनुते शुश्रां तथा दीपिकाम ॥ ८॥॥ 
“अथ ब्रह्मसूत्रशाइूरभाष्ये समन्वयाख्यप्रथमाध्यायस्य प्रथमः पादः 
इस ग्रन्थमें समन्वय, विरोध परिहार, साधन और फल इस भेदसे चार अध्याय वाली भगवान्‌ 
बादरायणद्वारा प्रणेत यह शारीरक मीमांसा जीवब्रह्मकत्व साक्षात्कार हेतुभूत श्रवणात्मक विचार 
. प्रतिपादक न्यायोंको दिखलाती है। उसमें सम्पूर्ण वेदान्त वाक्योंका साक्षात्‌-परम्परया वा प्रत्यगभिन्न 
' अद्वितीय ब्रह्म में ही तात्पयं है। यह समन्वय इस प्रथम अध्यायसे प्रकाशित किया जाता है। इसमें 
“सिद्धार्थ ज्ञातसम्बन्धं श्रोतुं श्रोता प्रवतते । शाख्रादौ तेन वक्तव्य: सम्बन्धः सप्रयोजनः ॥* 
महापुरुषोंकी इस उक्तिके अनुसार शास्त्रकें आरम्भमें यदि विषय, प्रयोजन, अधिकारी और सम्बन्धका 
प्रतिपादन न किया जाय तो उसमें विज्ञपुरुषोंकी प्रवृत्ति तहीं होगी । इसलिए शास्त्रके आरम्ममें उसका 
निरूपण करना आवद्यक है। इस सम्पूर्ण शास्त्रका जीवन्रह्क्य विषय है, उसके ज्ञान द्वारा अविद्या 
सहित संसाररूप बन्धकी आत्यन्तिक निवृत्ति प्रयोजन है, विवेक वराग्यादि साधन चतुष्टय सम्पन्न 
अधिकारी है, प्राप्य प्रापक भाव, प्रतिपाद्य प्रतिपादकमाव आदि सम्बन्ध हैं। विचारात्मक शास्त्रके 
आरम्ममें प्रयोजक इन चार, अनुबन्धोंका युक्तिसे निर्णय करनेके लिएं मगवान्‌ सृत्रकारने “अथातों 
ब्रह्मजिज्ञासा' इस सूत्रकी रचना की । यह तमी साथंक हो सकती है जब बन्ध मिथ्या हो । यदि बन्ध 


२ ब्रह्मसत्र शाह्रभाष्य [ अध्याय ९ पाद २ 


के युष्मदस्मस्पत्ययगोचरयोविंषयविषयिणोस्तमःप्रकाशवहिरुड स्वभावयोरितरेतर- 
भावानुपपत्तों सिद्धायां तद्धमाणामपि सुतरामितरेतरभावाजुपपत्ति:, इत्यतो<5स्सत्प्रत्यय- 
भाष्यानुवाद 

शंका--अन्धकार और प्रकाशके समान विरुद्ध स्वभाव वाले युष्मत्‌ ( तुम ) और अस्मतु 
(हम' ) प्रतीतिकि विषयभूत विषय और विषयीकी इतरेतरभाव ( तादात्म्यकी ) अनुपपत्ति 
सिद्ध होनेपर उनके धर्मोकी भी सुतरां इतरेतरभावकी अनुपपत्ति है, इसलिए अस्मत्‌ - प्रतीतिके 

सत्यानन्दी-दीपिका 
पारमाथिक हो तो उसकी उक्त ज्ञानसे कदापि आत्यन्तिक निवृत्ति नहीं होगी। इसी प्रकार 'तरति 
शोकमात्मवित' ( आत्मवेत्ता शोक पदसे ज्ञापित बन्धसे मुक्त हो जाता है ), 'ज्ञानादेव तु कैवल्यम' 
( मोक्ष केवल ज्ञानसे ही होता है ) इत्यादि श्रुतियाँ मी तभी साथंक हो सकती हैं जब बन्ध मिथ्या 
हो, मिथ्या भी तभी सिद्ध हो सकता है जब वह अध्यस्त हो, अत: उसकी सिद्धि के लिए भगवान्‌ भाष्य- 
कार उपोद्घात भाष्यमें 'युष्मद! आदि द्वारा सवप्रथम अध्यासका निरूपण करते हैं-- 

# जैसे अन्धका रके स्वरूपमें यह. प्रकाश है” ऐसा भ्रम और प्रकाशके स्वरूपमें 'यह अन्धकार 
है! ऐसा भ्रम किसीको नहीं होता, क्योंकि दोनों परस्पर विरोधी स्वमभावके हैं। यहाँ अन्धकार और 
प्रकाशके स्वरूपका उदाहरण इसलिए दिया गया है कि प्रकाशमें अन्धकारके विद्यमान होनेपर भी 
यह प्रकाश है' ऐसी बुद्धि होती है। प्रकाशके अधिक प्रदीप्त होनेपर पहलेकी अपेक्षा अधिक प्रकाश 
प्रतीत होता है। इस प्रकार प्रकाशके तारतम्यसे अन्धकारका भी तारतम्य होता है, इसलिए दोनोंका 
इतना विरोध नहीं है इससे यहाँ स्वरूपका ग्रहण किया गया है अर्थात्‌ अन्धकारके स्वरूपमें प्रकाश बुद्धि 
और प्रकाशके स्वरूपमें अन्धकार बुद्धि कदापि किसीकों नहीं होती । बसे ही अत्यन्त विरोधी स्वमावके 
आत्मा और अनात्माका भी अन्योन्य अध्यास ( भ्रम ) नहीं होता । यहाँ अध्यास भ्रमका पर्यायवाची 
शब्द है । इसका आगे भाष्यमें विस्तृत वर्णन होगा । 

यद्यपि नाम-रूपात्मक समस्त विषय “इदम्‌' ( यह ) शब्द वाच्य है तुम शब्द वांच्य नहीं 
है, क्‍योंकि 'तत्वमसि' इस श्रुति-वाक्यमें त्वम्‌' शब्द आत्मवाची है, इसलिए भगवान्‌ भाष्यकारको 
आत्मा और अनात्माका ज्ञान. करानेके लिए माष्यस्थ युष्मद' शब्दके स्थानमें “अस्मद' शब्दके साथ 
“इदम्‌” शब्दका प्रयोग करना चाहिए था अर्थात्‌ भाष्यस्थ युप्सदस्मत्प्रत्यय” के स्थानमें “इद्मस्मत' 
ऐसा पाठ होना चाहिए, तो भी विषय और विषयीमें अत्यन्त विरोध दिखलानेके लिए 'इदम' शब्दका 
प्रयोग न कर “युप्मद्‌” छब्दका प्रयोग किया है, क्‍योंकि 'इदम' शब्दका अस्मद' शब्दके साथ अत्यन्त 
विरोध नहीं है। जेसे कि 'अयमहमस्मि' ( यह मैं हूँ ) ऐसा लौकिक प्रयोग देखनेमें आता है, परन्तु 
त्वमहमस्मि' ( तू मैं-हु ) ऐसा प्रयोग देखनेभें नहीं आता । इसलिए इन लौकिक प्रयोगोंसे सिद्ध होता 
है कि भगवान्‌ भाष्यकारने घिषय और विषश्रीमें अत्यन्त विरोध सूचित करनेके लिए भाष्यमें 
थयुष्मदस्मद्‌” शब्दका प्रयोग किया है । 


टिप्पणी--+ लोक प्रसिद्ध “अहम शब्द वस्तुतः शुद्ध चिन्मय आत्माको विषय नहीं करता, 
किन्तु चिदू-जड़ मिश्रितको विषय कंरता है, यदि वह शुद्ध चिन्मय आत्माको विषय करता तो मोक्ष 
शाखकी रचना व्यथ सिद्ध होती । किन्‍्तु मोक्ष शाखकी रचनासे यह सिद्ध होता है कि छोक प्रसिद्ध 
अहम प्रतीति छुद्ध चिन्मय आत्माकों विषय नहीं करती । इस बातको स्वयं भगवान्‌ भाष्यकार 
आगे स्पष्ट करेंगे । 


अधिकरण १ । सूत्र १ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी दीपिका सहित | 


गोचरे विषयिणि चिदात्मके युष्मत्प्रत्ययगोचर स्य विषयस्यथ तद्ध मणां चाध्यासः, तद्टि पर्य- 
येण विषयिंणस्तद्धर्माणां च विषये5ध्यासो मिथ्येति भवितुं युक्तम; #तथाप्यप्योन्यरिम- 
न्नन्‍्योन्या[त्मकतामन्योन्यघधर्माश्राध्यस्येतरेतराविवेकेनात्यन्तविविक्तयोधम धमिणी मिथ्या- 
ज्ञान निमित्तः सत्याद ते मिथुनीकृ्य, 'अहमिद” मर्मेदम' इति नेसर्गिको5यं लोकव्यवहारः। 
विषयभूत चैतन्य स्वरूप विषयीमें युष्मत्‌.प्रतीतिके विषयभूत विषय और उसके धर्मोका अध्पास और 
इसके विपरीत विषयमें विषयी और उसके धर्मोका अध्यास नहीं हो सकता । समाधान-तो भी अत्यन्त 
भिन्न धर्मों और धर्मियोंका भेद ज्ञान न होनेके कारण एकका दूसरेमें पररपर स्वरूप तथा एक 
दूसरेके धर्मोका अध्यासकर सत्य और. अनृतका मिथुनीकरणकर “यह में! और “यह मेरा: इस प्रकार 
मिथ्याज्ञान निमित्त स्वाभाविक. यह लोक व्यवहार होता है। आशक्षेप पूवक पूर्व पक्षी कहता है--यह 
सप्यानन्दी-दीपिका 

इसका स्पष्टीकरण इस प्रकार है--आत्मासे . भिन्न सारा जगत्‌ अर्थात्‌ शरीर आदि जड़ 
समुदाय अनात्मा है, इसलिए वह तुम शब्दसे गृहीत होता है। आत्मा विषयी है यह बात 
'स वेत्ति वेद्यं न च तस्यास्ति वेत्ता' (इवेता० ३।१९) इत्यादि श्रुतिसे भी सिद्ध होती है। 'तस्य भासा 
सवमिदं विभाति' ( उसीके प्रकाशसे यह सब प्रकाशित होता है ) दत्यादि श्रुतिसि सबका प्रकाशक 
होनेसे भी आत्मा विषयी सिद्ध होता है। अनात्मा जड़ और प्रकाश्य होनेसे विषय है और आत्मा 
चंतन्यस्वरूप होनेसे विषयी है। इस प्रकार दोनों अत्यन्त विरोधी स्वमावके हैं। इसलिए दोनोंका 
परस्पर तादात्म्याध्यास नहीं हो सकता । धर्मियोंका तादात्म्याध्यास होनेपर ही उनके आश्रित धर्मोका 
मी तादात्म्याध्यास होता है, अन्यथा नहीं । जब दोनों धर्मियोंका तादात्म्याध्यास नहीं हो सकता तो 
सुतरां उनके आश्रित धर्मोका भी तादात्म्याध्यास नहीं होगा । अनुमानसे भी यह सिंद्ध होता है-- 

आत्मानात्मानों अध्यासरहितों विरुद्दस्वमांवत्वात्‌ तमः प्रकाशवत्‌” -विरोधी स्वभाव होनेसे 
जैसे अन्धकार और प्रकाश अध्यास रहित हैं, बसे ही विरोधी स्वभाव होनेके कारण आत्मा और 
अनात्मा भी अध्यास रहित हैं । 

*# आत्मा और अनात्मा ( देह, इन्द्रिय आदि जड़ समुदाय ) ये दोनों धर्मी तथा इनके धर्म 
परस्पर अत्यन्त विलक्षण हैं। जसे कि चेतनत्व, नित्यत्व आदि आत्माके धर्म हैं और जड़त्व, परि- 
च्छिन्नत्व आदि अनात्माके धमं हैं। परन्तु यहाँ यह प्रश्न होता है कि एक. चिन्मय, निर्धमंक आत्मामें 
चेतनत्व आदि धर्म कैसे हो सकते हैं, तो इसका उत्तर यह है--“आनन्दो विषयानुभवों नित्यत्व- 
मिति सन्ति धर्मा:” ( पश्चपादिका ए० ६७ )। आनन्द, विषयानुभव, नित्यत्व आदि चेतनात्माके 
स्वरूपभूत होते हुए भी अन्तःकरणकी वत्तिरूप उपाधिसे धर्म जैसे भासते हैं। इस प्रकार दोनों 
धर्मी और उनके धर्म यद्यपि परस्पर अत्यन्त भिन्न हैं, तथापि दोनोंका भेद ग्रहीत न होनेके कारण 
दोनों धर्मियोंका एक दूसरेमें अध्यास होता है अर्थात्‌ आत्मारूपी धर्मामें 'यह मैं हें" ऐसी अनात्म-: 
बुद्धि और देह, इन्द्रिय आदि अनात्मामें 'यह आत्मा है' ऐसी आत्मबुद्धि होती है। इस प्रकार दोनों 
धर्मियोंका परस्पर अध्यास होनेपर उनके धर्मोका भी परस्पर धर्मियोंमें अध्यास होता है। जैसे कि 
आत्माके चेतनत्व आदि धर्मोका "मैं चेतन हूँ इस प्रकार अनात्मामें और अनात्माके जड़त्व, परिच्छि- 
न्नत्व आदि धंमोंका “मै जड़, 'अज्ञानी, परिच्छिन्न हूँ आत्मामें अध्यास होता है। यद्यपि यह सामान्य 
नियम है कि धर्मी अध्यास पूवक धर्माध्यास होता है, तथापि यह नियम सवंत्र लागू नहीं होता, कारण 
कि स्फटिक मणिमें जपाकुसुमकी लालिमाकी प्रतीति धर्मी अध्यासके विना भी होती है। परन्तु प्रकृतमें 
तो धर्मी क्षध्यास पूर्वक धर्माष्यास होता है, इसलिए धर्मी अध्यास पूर्वक धर्माष्यासका वर्णन किया गया 
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है। इस रीतिसे अध्यासके सिद्ध होनेपर सत्य और अनतका मिथुनीकरण होता है, क्योंकि मिथुनी- 
करणके बिना उक्त लोक प्रसिद्ध व्यवहार उपपन्न नहीं होता । 
सत्य, अनुत और मिथुनीकरणका स्वरूप यह है--ब्रिकालाबाध्यत्वं सत्यत्वम' जिसका तीनों 
कालोंमें बाध न हो वह सत्य है। वह ब्रह्म है, क्योंकि-“सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म ( ब्रह्म सत्य, ज्ञान और 
अनन्त है ) इत्यादि श्रुति ब्रह्मको ही सत्य कहती हैं। “अतोअन्यदातम्‌' ( उस प्रत्यगभिन्न ब्रह्मसे जो 
भिन्न है वह सब आतं-अनुत अर्थात्‌ मिथ्या है ) 'अनूतं नाम मिथ्या' 'ज्ञानबाध्यत्वं मिथ्यात्वम 
( जो ज्ञानसे बाधित है वह सब मिथ्या है ) इसी प्रकार अध्यास पूर्वक स॒त्य और अनृतका मिथुनीकरण 
होता है। व्याकरणानुसार ऐसे स्थलमें अभूततद्दावेच्वि:' जो वस्तु ज॑ंसी नहीं है बलात्‌ उसे वसा मान 
लेनेके अथंमें 'च्वि' प्रत्यय होता है । यथा अनात्मत्व द रहित: आत्मामें अनात्ममाव अथवा आत्मत्व 
रहित अनात्मामें आत्मभाव, इसे मिथुनीकरण या युगलीकरण कहा जाता है, इस अथंमें 'च्वि' प्रत्यय 
होता है। तदनन्तर 'यह शरीर आदि मैं हैँ “यह पुत्र आदि मेरे हैं! अनादि कालसे इस नैसगिक लोक 
प्रसिद्ध व्यवहारका कारण मिथ्या-ज्ञान-अध्यास ही है। यह मिथ्याज्ञान भावात्मक है। 

शंका--लोक प्रसिद्ध यह अनात्म देह आदि सत्‌ हैं अथवा असत्‌ ? यदि सत्‌ हैं तो द्वतार्पात्त 
होगी, जब कि वह 'एकमेवाद्वितीयम्‌! ( एक ही अद्वितीय सद-ब्रह्म है ) इत्यादि श्रुतिसि विरुद्ध और 
बाधित है, इससे देह आदि सत्‌ नहीं हैं। यदि असत्‌ हों तो गगनकुसुम आदिके समान उनकी 
प्रतीति नहीं होनी चाहिए, किन्तु इनकी प्रतीति भी सर्वानुभव सिद्ध है। ऐसी परिस्थितिमें सत्य और 
अनृतका मिथुनीकरण कैसे होगा ? -मिथुनीकरणका अभाव होनेपर किसका किसमें भेदाग्रह ? उसके 
न होनेपर अध्यास कैसे ? इस प्रकार अध्यासकी असिद्धि होनेके कारण ग्रन्थका आरम्म सिद्ध नहीं 
होगा इत्यादि आशय मनमें रखकर पूव॑ पक्षी 'आह' इत्यादिसे अध्यासपर आक्षेप करता है और 
उसका लक्षण भी पूछता है । 

# “स्मृतिरूपः परत्न पूबदृष्टावभासः” इस अध्यास लक्षणमें 'परत्र अवभास:' इतना ही 
अध्यासका लक्षण है, 'स्मृतिरूप और प्वहष्टावमास' ये दोनों पद अध्यासके साधक हैं। 
इनका पदकृत्य इस प्रकार है--'परत्र' पदमें सप्तमी विभक्ति अधिकरणाथंक है। अतः 'परत्र' 
परमें-अन्यमें अर्थात्‌ अभिष्ठानमें, अवभास-प्रतीति अर्थात्‌ अन्यमें [ अन्यकी ] प्रतीति। शंका- 
अन्यमें किसकी. प्रेतीति ? समाधान-स्मृतिरूप पूवहष्टकी । स्मृतिरुपका अर्थ स्मयंमाणके सहश है, 
पूवदृष्टकां अर्थ पूर्वानुभूत है। स्मयंमाणके सहश पूर्वानुभूतकी अन्यमें-अधिष्ठानमें प्रतीति । इस 
प्रकार पदक्ृत्यसे यह समुच्चिताथ निष्पन्न हुआ । अब इस अध्यांस लक्षणका उदाहरणसे स्पष्टीकरण 
किया जाता है--जैसे कि 'शुक्तांविदं रजतम्‌ ( शुक्तिमें यह रजत है ) परत्र-अन्यमें अर्थात्‌ रजत 
भिन्न शुक्ति ( सीप ) में जो. रजत ( चाँदी ) है, वह पूर्वामुभूत और स्मयमाणके सहृश-स्मृतिके 
विषय हदुस्थित रजतके सहश भी. है, इस प्रकार इस दृष्टान्तमें अध्यास लक्षणका समन्वय है, 
क्योंकि रजतसे भिन्न शुक्तिरूप अधिष्ठानमें रजतकी प्रतीति अथवा कथन अध्यास है अर्थात्‌ मिथ्यारूप है । 
'भ्रमोपादानाज्ञानविषयत्वमधिष्ठानत्वम! ( भ्रमके उपादान कारण भूत अज्ञानका विषय अधिष्ठान है ) 
उस अधिष्ठानमें अज्ञानसे कल्पितको अध्यस्त कहते हैं। जैसे शुक्तिरूप अधिष्ठानमें अज्ञानसे 
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कल्पित होनेके कारण रजत अध्यस्त है अथवा रज्जुरूप अधिष्ठानमें अज्ञान कल्पित सप॑ अध्यस्त है । 
इस अध्यास लक्षणमें पूर्वंहष्ट पदसे सूचित किया गया है कि भ्रमकालसे पू अध्यस्त वस्तु अनुभूत होनी 
चाहिए, अन्यथा अध्यास नहीं होगा । वस्तु व्यावहारिक हो अथवा काल्पनिक इस विषयमें कोई आग्रह 
नहीं, क्योंकिं जिस व्यक्तिने व्यावहारिक सप कभी नहीं देखा किन्तु रबड़ आदि निर्मित सप॑ देखा है 
उसे भी संस्कार बलसे रज्जु आदिमें सप॑ भ्रम हो जाता है, इसलिए शुक्ति आदिमें रजत आदिका 
'नेदं रजतम्‌' 'यह रजत नहीं है” 'नायं सपः:” 'यह सपप नहीं है! इस बाध ज्ञानसे बाघ होता है, अतः 
शक्ति आदिमें अज्ञानसे कल्पित रजत आदि और उनका ज्ञान बाधित होनेसे कल्पित हैं । 

अध्यास दो प्रकारका है---स्वरूपाध्यास और संसर्गाव्यास' । जेसे कि 'शुक्ताविद रजतम्‌ 
( शुक्तिमें यह रजत है ) यहाँ रजत शुक्तिमें स्वरूपसे हो अध्यस्त है, क्‍योंकि श्रम कारूसे पहले वहाँ 
रजत नहीं था, केवल भ्रमकालमें नृतन अनिवचनीय उत्पन्न. होता है और उसका “यह रजत नहों है 
इस ज्ञानसे बाध होता है, अतः वह स्वरूपसे ही अध्यस्त है। इस प्रकार शुक्तिका अध्यस्त रजतके साथ 
संपर्गाष्यास है अर्थात्‌ कल्पित तादात्म्य सम्बन्ध है, इसलिए 'नेदं 'रजतम्‌' इस ज्ञानसे शुक्तिका केवल 
संप्रगंमात्र ही बाधित होता है । 

अब अध्यासकी उत्पत्तिमें कारण सामग्रीका प्रंतिपादन किया जाता है--प्रत्येक वस्तुके दी 
अंश होते हैं एक सामान्य और दूसरा विशेष । अधिष्ठानके सामान्य अशका ज्ञान और विशेष अंशका 
अज्ञांन, साहश्य, भेंदाग्रह आदि भो भ्रममें अपेक्षित हैं। जेंसे कि 'इयं शक्ति: इसमें “इदम-यह' 
शक्तिका सामान्य अंश है, क्‍योंकि वह यह घट है, यह पट है' इस प्रकार सब वस्तुओंमें उपलब्ध 
होता है और श॒क्तित्व विशेष अंश है, क्योंकि वह केवल शुक्तिमें ही सीमित है । सामने रजतके सदश 
चमकीला पदाथ देखकर उसमें व्यक्तिको यह रजत है” ऐसा भ्रम होता है। कारण कि दोष आदिके 
बलसे समीपस्थ चमकीले पदार्थके विशेष शुक्तित्व अंशका ज्ञान उस व्यक्तिको नहीं होता । परन्तु जब 
वह भ्रान्त पुरुष प्रतीयमान रजतको लेने जाता है तब अतिक्षीत्र उसे अधिष्ठानके विशेष अंश 
शुक्तित्वका ज्ञान हो जाता है। वह स्वयं अनुभव करता है कि मुझे इसमें रजतका भ्रम हो गया था । 
वस्तुत: “यह शुक्ति है रजत नहीं' यह ज्ञान होते ही अध्यस्त रतत और रजत ज्ञान दोनों बाधित हो 
जाते हैं। सहस्न यत्न करने पर भी पुनः उनकी प्रतीति नहीं होती, क्योंकि वे दोनों स्वरूपसे ही 
अध्यस्त थे, इसंलिए वहाँ केवल शुक्ति ही प्रतीत होती है। शुक्तिका अध्यस्त रजतके साथ जो 
संसर्गाध्यास था, वह भी उसी समय बाधित - हो जाता है। .इससे यह सिंद्ध होता है कि “इदम्‌' में 
रजत, रजतज्ञान और संसर्गाध्यास ये तीनों कल्पित थे, अन्यथा उनका बाधघधं नहों होता, जैसे “इदम्‌! 
अंशका बाध नहीं होता । अतः ये तीनों बाधित होनेसे मिथ्या सिद्ध होते हैं, क्योंकि मिथ्या वस्तुका 
ही बाध होता है। इससे मिथ्यावस्तुमें अस्ति, भाति और प्रियत्ताकी प्रंतीति भी अधिष्ठानकी ही होती 
है। 'शुक्तिमें यह रजत हैं! गवय ( नील गाय ) में यह गौ है! इत्यादि भ्रम स्थलोंमें अध्यस्त रजत 
आदि पूव दृष्ट और स्मयमांण रजत आदि के सहश हैं तथा अपनेसे भिन्न शक्ति आदियें प्रतीत भी होते 
हैं। इस प्रकार दोनों धरमियोंका भेद गृहीत न होनेके कारण भ्रम उत्पन्न होता है। पूव॑-पृ्व अध्योस 
सस्कार द्वारा उत्तरोत्तर अध्यासमें हेतु है। अध्यास, भ्रम, मिथ्या ये सब एकाथवाची शब्द हैं । 

वेदान्त सिद्धान्तानुसार इसका लक्षण इस प्रकार है-'सदुसद्विलक्षणत्वं मिथ्यात्वम' (संत्‌, असत्से 
विलक्षण मिथ्या है) ज॑से कि शुक्ति में अध्यस्त रजत न सत्‌ है और न असत्‌, किन्तु इन दोनोंसे बिलक्षण 
है । इसलिए अध्यस्त रजत सत्‌ नहीं, क्योंकि उसका 'नेदं रजतम्‌' इस ज्ञानसे बाध होता है, असत्‌ भी 
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नहीं, क्योंकि भ्रमकालमें उसकी प्रतीति संर्बवानुभव सिद्ध है, जब कि असत्‌की प्रतीति कदापि नहीं होती, 
जेसे असत्‌ गगन कुसुम बन्ध्य्ा पुत्र, शशश्वद्भ आदिकी प्रतीति नहीं होतीं, योगदर्शनमें इसे विकल्पवृत्ति 
कहा गया है--“शब्दज्ञानानुपाती वस्तुशून्यों विकल्पः” ( यो० सू० १।९ ) ( जिसका हाब्द श्रवणसे 
ज्ञान हो किन्तु वस्तु न हो वह विकल्प है ) अध्यस्त वस्तु सत्‌ असत्‌ उभयात्मक भी नहीं, क्योंकि 
दोनोंका परस्पर विरोध है, अतः अध्यस्त वस्तु सत्‌ अप्त्से विलक्षण अनिवंचनीय उत्पन्न होती है 
अर्थात्‌ जिस अध्यस्त वस्तुका सत्‌, असत्‌ और उभयरूपसे निवंचन न हो वह अनिवंचनीय है । 
'ससतिरूप: परत्र पूवदशावमासो5च्यास:” अब इस अध्यास लक्षणको प्रकृतमें घटाया जाता है-- 
परत्र-अन्यमें अर्थात्‌ चिदात्मरूप अधिष्ठानमें यह सारा कार्यकारणात्मक प्रपच् स्वरूपसे ही अध्यस्त है । 
यद्यपि प्रतीयमान यह प्रप्॑च॒ नूतन है तथापि पृवहष्ट और स्मयंमाणके सहश है, क्‍योंकि यह प्रपन्च 
अनादिकालसे प्रवाहरूपसे चला आ रहा है, इससे यह अनादि कालसे अविद्या द्वारा चिदात्मामें अध्यस्त 
है । पृ पूर्व अध्यासके अनुभव जन्य संस्कार स्मृतिरूप होकर अन्त:करणमें नूतन अनु भवको उत्पन्न करते 
हैं, जैसे पूर्व-यूवं बोज उतरोत्तर अद्धू रोत्नन्न करता है, वैसे हो पू्व॑-पुवं अध्यास उत्तरोत्तर अध्यासमें हेतु है। 
चिदात्माका अध्यस्त प्रपच्चके साथ संसर्गाध्यास है । इसका “नेह नानास्ति किश्वनः ( इस ब्रह्म 
में किडदपि द्वत नहीं है ) इत्यादि श्रुति प्रतिपादन करती है। यह श्रुति प्रत्यगभिन्न ब्रह्ममें प्रतोयमान 
हतका मिथ्यात्व बोधित करती है। यदि यह दृश्यमान प्रपच्च मिथ्या न होता तो श्रुति दवृतक। निर्षेध न 
करती । भागवत में भी प्रपच्के मिथ्यात्वका स्पष्ट वणन है--'मायामात्रमिदं राजन! नानावव॑ प्रत्य- 
गात्मनि' ( १२।४।२७ ) ( हे राजन ! यह समस्त हृश्यमान नानात्व-प्रपच्च प्रत्यगात्मामें मायाक्रात्र- 
मिथ्या-कल्पित है ) स्वामी मधुसूदन सरस्वतीने अपने अद्वतसिद्धि ग्रन्थमें यह स्पष्ट वर्णन किया है कि- 
'अद्वतसिद्धेद्रतमिथ्यात्वसिद्धिपूवकत्वा द्‌ हतमिथ्यात्वमेव प्रथमम्ुपपादनीयम्‌” ( प्रृू० ८ ) ( अद्वतकी 
सिद्धि हतमें मिथ्यात्व सिद्धि पृवंक है, इसलिए द्वतमें मिथ्यात्वका प्रथम उपपादन करना चाहिए अर्थात्‌ 
प्रप्चमें मिथ्यात्व सिद्ध किये विना प्रत्यग्रभिन्न अद्वितीय ब्रह्मकी सिद्धि नहीं हो सकती) और “एकमेवा- 
द्वितीयम! “नेह नानास्ति किल्लनः इत्यादि अभेद प्रतिपादक श्रुतियाँ भी साथक नहीं हो सकतीं, अतः 
दंतप्रपश्चमें मिथ्यात्व युक्त है। इस विषयमें--“विमतं-जगत्‌ मिथ्या दृश्यत्वात्‌ ,जड़त्वात्‌, परिच्छिन्न- 
त्वात्‌ झुक्तिरूप्यवत्‌' (अद्वेतसिद्धि ० ३०) (यह प्रपच्च मिथ्या है, क्योंकि दृश्य, जड़ तथा परिच्छिन्न 
है, जैसे शुक्तिरूप्य) यह अनुमान भी है । 
उपयक्त विवेचनसे यह स्पष्ट हो जाता है कि दृश्यमान जगत्‌ सत्‌ नहीं, क्योंकि “नेह ना- 
नास्ति किश्लन' इंत्यादि श्रुतिसे बाधित है, असत्‌ भी नहीं, कारण कि उसकी प्रतीति सर्वानुभवसिद्ध है, 
सत्‌, असत्‌ उमयात्मक भी नहीं, क्योंकि दोनों परस्पर विरोधी हैं, इसलिए यह दृश्यमान समस्त जगत्‌ 
_ संत्‌ असत्से विलक्षण अनिवंचनीय है। यद्यपि 'स्मृतिरूपः पूवदष्टः परत्रावमासः” अध्यासका यह 
सामान्य लक्षण स्वंसम्मत है, तो भी वादियोंका इस लक्षणके स्वरूपमें जो यत्किखित्‌ विरोध है, उसे 
भगवान्‌ भाष्यकार आगे भाष्यसे स्पष्ट करते हैं--- 

... कयथपि भ्रभस्थलमें अधिष्ठान और आरोप्यके स्वरूपमें वादियोंका मतभेद है, तो. मी “अन्यमें 
अन्यका अवभास ही अध्यास है, इस सामान्य लक्षणमें वे सब एक मत ही हैं। अन्यमें अन्यका अवभास 
कैसे होता है, इस विषयमें मंगवान्‌ भाष्यकार वादियोंकी भिन्न-भिन्न युक्तियोंके आधार पर उनके 
सिद्धान्तों के अनुसार “तं केचित्‌” इत्यादि भाष्यसे ,लक्षण कहते हैं । प्रथम उन वादियोंके विषयमें स्पष्ट 
किया जाता है--- 


अधि० १ । सू०१ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी दीपिका सहित ७ 


अन्यत्रान्यधर्माध्यास--इति वदन्ति। केचित्त--यत्र यदध्यासस्तहिवेकाग्रहनिबन्धनो 
भ्रम--इति | अन्ये तु-यत्र यदध्यासरतस्थेव विपरीतधमेत्वऋषणनामाचश्षते--इति । 


वही अध्यास है। कोई लोग एकमें दूसरेके धमके आरोपको अध्यास कहते हैं । कुछ लोग कहते हैं 
कि जिसमें जिसका अध्यास है. उसका भेदाग्रह निर्मित्तक भ्रम अध्याप्त है। अन्य लोग तो जिसमें 
जिसका अध्यास है उसमें विरुद्ध धमंत्वकी कल्पनाकों अध्यास कहते हैं। परन्तु सवंथापि सभी 
सत्यानन्‍दी-दीपिका 
आत्मख्यातिरसत्ख्यातिरख्यातिः ख्यातिरन्‍्यथा । तथा5निवचनीयख्यातिरेतत्त रूयातिपक्षकम्‌ । 
विज्ञानश्ून्यमीमांसातकद्वितविदां मतम्‌ ॥ द 
आत्मख्याति, असत्‌ ख्याति, अख्याति, अन्यथास्याति और अनिवंचनीयख्याति ये पाँच ख्यातियाँ 
क्र मसे विज्ञानवादी, शन्‍्यवादी, मीमांसक, नैयायिक और अद्व तवादियोंको संम्मत हैं! मगवान्‌ भाष्यकारने 
प्रथम लक्षणमें (८ केचित्‌' इत्यादि भाष्यसे आत्मख्यातिवादी योगाचार और अन्यथांख्यातिवादी 
तैयायिकोंका मत प्रदर्शित किया है । आत्मख्यातिवादी योगाचार" क्षणिक विज्ञान ( बुद्धि ) को आत्मा 
, मानते हैं । उनके मतमें क्षणिक विज्ञानसे अतिरिक्त बाह्य कुंछ भी नहीं है, तो भी अनादि अविद्या बश 
विज्ञान ही ज्ञातां, ज्ञान और ज्ञेयरूपसे जो पृथक-पृथक्‌ अवभासित होंता है वही भ्रभ है । इस मतमें 
'अन्यत्नान्यधर्मावभासः” यह अध्यासका लक्षण है। 'अन्यधमंका अन्यमें अवभास अध्यास है” अन्यका 
धर्म-विज्ञानर्प आत्माका धर्म-आकार विशेष जो.रजत आदि उसकी अन्यमें-बाह्य अरुथ्‌ शुक्ति 
आदियें प्रतीति ही अध्यास है । यद्यपि योगाचार मतमें बाह्य कोई भी पदार्थ नहीं है अर्थात्‌ बाह्य शन्य 
है, इसलिए वह बाह्याथ्थे शन्‍्यवादी भी कहे जाते हैं, तथापि अनादि अविद्या वश क्षणिक विज्ञान ही 
रजत आदि अनेक आकारोंसे असत्‌ बाह्ममें अवभासित' होता है। नेदं रजतम्‌ इस ज्ञान से बाह्य 
, रजतका बाध होने पर भी वह आन्तर विज्ञानरूपसे है, क्‍योंकि उसके मतमें प्रतीयमान रजत आदि: 
आकार विद्येष आन्तर विज्ञानरूप ही हैं अर्थात्‌ वे सब आत्माके ही आकार विशेष हैं। आत्मा ही 
अनेक आकारोंमें प्रतीत होता है, इसलिए इसे आत्मख्याति कहा जाता है। 
नेयायिकोंकी दृष्टिमें यह समीचीन' नहीं है, क्योंकि प्रतीयमान रजत आदि आकार विशेष बुद्धिरूप 
हैं, ऐसा अनुमव किसीकों भी नहीं होता । भ्रमस्थल तथा व्यवहारमें रजत आदिकी आन्तरता किसी 
प्रमाणसे सिद्ध नहीं है, किन्तु सुर; दु:ख आदि आन्तर हैं और रजत आदि बाह्म, यह तो सर्वानुभव 
सिद्ध है। रजत आदिको आन्तर माननेमें अनुभवसे भी विरोध है। रजत आदि प्रदार्थ स्वप्नके अतिरिक्त 
जाग्रतमें आन्तर अप्रसिद्ध हैं इससे बाह्य प्रतीयमान पदार्थकों भ्रमआदिस्थलोंमें आन्तररूपसे कल्पना करना 


-++-+---+- 





१ टिप्पणी--बौछ्ोंमें चार मत हैं--माध्यमिक, योयाचार, सौन्रान्तिक और वैमाषिक ! 
माध्यमिकमतमें बाह्य और आन्तर सब झुन्‍्य है, अतः वह सवश्ून्यवादी कहे जाते हैं। योगाचार 
मतमें बाद्यार्थ झन्‍्य है, किन्तु आन्तर विज्ञान सत्य है। वह क्षणिक विज्ञानको ही आत्मा कहते 
हैं। प्रतिक्षणमें नष्ट होनेवाला विज्ञान ही बाह्याकारसे प्रतीत होता है, अतः वह क्षणिक विज्षोनवादी 
अथवा बाह्याथ चझून्यवादी कहे जाते हैं । सौन्नान्तिक मतमें बाह्याथ तो है, परन्तु क्षणिक होनेसे 
उसका प्रत्यक्ष नहीं होता, इसलिए वह उसे अनुमेय मानते हैं । बेमाषिकमतमें बाह्याथ है.और वह 
प्रत्यक्ष भी होता है, सौन्रान्तिक और बेमाषिक दोनों बाह्य और आन्तर उभयाव्मक पदाथ मानते हैं, 
अतः ये दोनों सर्वास्तित्ववादी कह्दे जाते हैं। इसका विशेष विचार द्वितीय अध्यायके द्वितीयपादमें 
किया जायगा । 
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अप्रसिद्ध है। यदि आन्तर हो तो 'मयि रजतम्‌” ( मेरेमें रजत है ) अथवा बुद्धिका धर्म रजत आदि बुद्धि 
रूप होनेसे अहं रजतम्‌' ( मैं रजत हूँ ) ऐसी प्रतीति होनी चाहिए, 'इदं रजतम्‌” ऐसी सन्परुख प्रदेशमें 
प्रतीति कदापि नहीं होनी चाहिए, किन्तु 'इदं रजतम्‌” इस प्रकार बाह्य प्रतीति और प्रवत्ति दोनों होती 
हैं, अत: आन्तर रजत आदि असम्भव हैं, क्योंकि ऐसी परिस्थितिमें उसकी बाह्य प्रतीति सम्भव नहीं 
है । किन्तु बाह्य भ्रमस्थलमें अन्यदेशस्थ रजत आदिकी अन्य ( शुक्ति आदि ) में प्रतीति होती है, 
अतः यह आत्मख्याति न होकर भअन्यथाख्याति है । | 


इसी प्रकार 'त॑ केचित्‌” इस प्रथम अध्यास लक्षणसे अन्यथाख्यातिवादी नैयायिक तथा वशेषिक 
मतोंका भी उल्लेख किया गया है। उनके मतमें भ्रमस्थलसे भिन्न हद आदि देशस्थ अनुभूत रजत आदि 
की नेत्रके दोषसे अन्यत्र-शुक्ति आदि में प्रतीति अथवा कथन अध्यास है अर्थात्‌ भ्रमसे पूंव॑ं हद आदियें 
देखे गये. रजत आदि नेत्रके दोषसे संस्कारद्वारा भ्रमस्थलमें प्रतीत होते हैं। यह प्राचीन नैयायिकोंका मत 
है। नव्य नेयायिक चिन्तामणिकार इसका खण्डन' करते हैं--यदि नेत्र दोषसे ही दूरस्थ रजत आदिकी 
'सन्मुख शुक्ति आदि में प्रतीति होती है तो भ्रमस्थल और हटके मध्यमें वतमान वक्ष आदि अन्य पदर्थोकी 
प्रतीति क्‍यों नहीं होती ? उनकी भी प्रतीति होनो चाहिए? परन्तु देखा यह जाता है कि मध्यमें व्रतमान 
पदार्थोंकी प्रतीति नहीं होती, तो इससे यह मानता पड़ेगा कि नेत्र दोषसे हु आदि स्थित रजत आदिकी 
भी शुक्ति आदियें प्रतीति नहीं होती, क्योंकि भ्रमकालमें अश्रवा बाध कालमें ऐसा अनुभव तं। किसीको 
भी नहीं होता कि हट आदि देशस्थित रजत यहाँ प्रतीत हुआ अथवा उसका बाध हुआ। किक्तु नेत्र 
आदिके दोषसे शुक्ति आदि ही रजत आदिके रूपसे प्रतीत होते हैं । 

परन्तु शाड्रुर मतानुसार यह अन्यथाख्याति वादी मत भी समीचीन नहीं है, वयोकि वेदान्त 
सिद्धान्तमें अथष्यास और ज्ञानाध्यास इस भेदसे अध्यास दो प्रकारका माना गया है। किन्तु इसके 
विपरीत नैयायिक और क्षणिकविज्ञानवादी मतमें केवल ज्ञानाध्यास स्वीकृत है अर्थाष्यास नहीं 
क्योंकि नैयायिक भ्रम ज्ञानका विषय देशान्तरस्थ रजंत अथवा रजतत्वको मानते हैं और क्षणिक 
विज्ञानवादी विज्ञानका परिणाम-आकार विशेष आन्तर सत्य रजतको भ्रम ज्ञानका विषय मानते हैं, 
अतः इन दोनोंके मतमें विषय मिथ्या नहीं है, किन्तु शुक्तिमें. रजतत्वका सम्बन्ध प्रतीत होता है 
इसलिए 'इदं रजतम्‌” यह ज्ञान मिथ्या है । बाध भी केवल रजतत्वके संसग्रमात्रका होता है । 


.. अब चित्त! इस द्वितीय लक्षणसे अख्यातिवादी सांख्य तथा मीमांसक मतोंका उल्लेख 
है। जंसे--“यत्र यदृध्यासस्तद्विवेकाग्रहनिबन्धनो अंमः” जिस शुक्ति आदिमें जिस रजत 
आदिका अध्यास छोक प्रसिद्ध है वहाँ उन दोनों विषयी ज्ञानोंका भेद ग्रहीत . न होनेके 
कारण 'भ्रम-“यह रजत है' ऐसा विशिष्ट व्यवहार होता है, तात्पयं यह है कि उनके मतमें “इदं 
रजतम्‌” “अयं सर्प: इत्यादि भ्रम स्थलोंमें शुक्ति तथा रज्जुसे सदोष नेत्रका सम्बन्ध' होनेपर 
शक्ति तथा रज्जुका शक्तित्व आदि विशेष अंश प्रतीत नहों होता; किन्तु सामान्य 'इृदम्‌ अश प्रतोत 
होता है। सदोष नेत्रका शुक्ति आदिके साथ सम्बन्ध होने पर साहश्य आदिसे झटिति रजत आदिके 
संस्कार उद्भूत होकर रजत, सप॑ आदिकी स्मृतिको उत्पन्न करते हैं। यद्यपि स्मृतिज्ञानमें तत्ता अंशकी 
प्रतीति होती है, परन्तु दोषवश वह लुप्त हो जाती है। इसलिए “'इदं. रजतम्‌' इत्यादि भ्रम 
स्थलोंमें दो ज्ञान होते हैं। 'इदम्‌” अंशका नेत्रोंसे प्रत्यक्षज्षान और रजत आदिका स्मृतिज्ञान । 
इससे ये दोनों ज्ञान सत्य हैं और इनके विषय इदम्‌ और - रजंत भी सत्य हैं । किन्तु दोषवश दोनों 
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सवथापि व्वन्यस्यान्यधर्मावभासतां न व्यभिचरति | तथा च लोके5नुभवः-शुक्तिका हि 
रजतवदवभासते, एकश्रन्द्रः स द्वितीयव॒दिति । # क्थ॑ पुनः प्रत्यगास्मन्यविषये5ध्यासों 

मतोंमें 'अन्यमें अन्यके धर्मंकी प्रतीति. इस लक्षणका व्यभिचार नहीं है । इसी प्रकार लोक व्यवहारमें 
भी अनुभव है कि शुक्ति ही रजतके समान अवभासित होती है; एक ही चन्द्रमा दो चन्द्रमाओंके 
समान प्रतीत होता है। अविषय प्रत्यगात्मा-चिदात्मामें विषय और उसके धर्मोका अध्यास कंसे होगा ? 


सत्यानन्दी-दीपिका 


ज्ञानों और दोनों विषयोंका भेद गृहीत न होनेके कारण 'इदं रजतम्‌” अय॑ सपं:” इत्यादि 
विशिष्ट व्यवहार होता है, जिससे प्रवृत्ति भी होती है। परन्तु 'नेदं रजतम्‌” इस ज्ञानसे भेदाग्रह 
निर्मित्तक भ्रान्ति कालमें दोनों ज्ञानों तथा दोनों विषयोंका जो अभेद व्यवहार होता था वह बाधित हो 
जाता है और इससे 'इदं रजतम्‌” यह .पूव ज्ञान भ्रमरूप कहा जाता है। सांख्य और मीमांसक मतमें 
वह विशिष्ट व्यवहार ही भ्रमरूप है और वही बाधित होता है। उनके मतमें कोई भी ज्ञान मिथ्या नहीं 
प्रत्युत ज्ञानमात्र सत्य है । 

तत्त्वतः उनका यह अभिमत भी युक्त नहीं है, क्योंकि शुक्तिमें रजत भ्रमसे रजतार्थी पुरुषकी 
निष्फल प्रवृत्ति होती है, इससे भ्रमज्ञान अंनुमव सिद्ध है। किश्च अख्यातिवादी मतसे तो बाधज्ञान 
के अनन्तर रजतकी स्मृति और शुक्ति ज्ञांनका भेद गृहीत न होनेके कारण मेरी शुक्तिमें प्रवृत्ति हुई 
थी, ऐसा बाधज्ञान होना चाहिए ? और स्मृतिमें तत्तांशगा लोप आदि अनेक विरुद्ध कल्पनाओंकी 
अपेक्षा एक भ्रमज्ञान मानना युक्तियुक्त है। किच्व भ्रमस्थलमें अज्भली निर्देश पूर्वक रंजतार्थीकी नियमसे 
प्रवृत्ति हुआ करती है। जहाँ नियमसे प्रवृत्ति होती है वहाँ रजत और रजतज्ञान दोनोंकी उत्पत्ति मानना 
युक्त है। अतः भ्रमस्थलमें एक ही विशिष्ट ज्ञान होता है । 


अब “अन्ये तु! इस तृतीय लक्षणसे शन्यवादी माध्यमिक मतका उल्लेख करते हैं---““यत्र 
यदध्यासः तस्येवः विपरीतधमत्वकब्पनामाचक्षते” “जिसमें-शुक्तिमें जिस रजत आदिका अध्यास है, 
तस्येब्र-उसी शुक्तिमें विपरीतधर्मं-अत्यन्त असत्‌ रजतकी रजतरूपसे प्रतीति अथवा शुक्तिमें अत्यन्त 
असत्‌ रजतकी कल्पनाको अध्यास कहते हैं! अर्थात्‌ वे अत्मन्त असंत्‌ रजतकी प्रतीतिको असतृख्याति 
कहते हैं । परन्तु यह मत ठीक नहीं है, क्योंकि यदि अत्यन्त असत्‌ रजतकी प्रतीति हो सकती है तो 
असत्‌ गगनकुसुम, वन्ध्यापुत्र आदिकी भी प्रतीति होनी चाहिए ? परन्तु होती नहों, इससे अत्यन्त असत्‌ 
रजत आदिकी भी भ्रम स्थलमें प्रतीति असंभव है । 


इससे यह स्पष्ट हुआ कि 'अन्यमें अन्यका अवमभास' यह अध्यासका लक्षण सवंवादी सम्मत है। 
इस बातकों भगवान भाष्यकारने 'सवथापि! इत्यादिसे दिखलाया है। यद्यपि सभी पफक्षोमें अधिष्ठान 
और आरोप्येका किस प्रकार अध्यास होता है, इस विषयमें विवाद है, तो भी 'अन्यमें अन्यधमंकी 
प्रतीति अध्यास है, इस लक्षणमें किसीको विवाद नहीं और इस लक्षणका कहीं व्यभिचार भी नहीं है । 
यहाँ तंक आत्मख्याति, अन्यथाख्याति, अख्याति और असत्ख्याति इन चारोंका संक्षेपसे वर्णन किया 
गया । अब क्रमसे प्राप्त शाद्भुर वेदान्त अभिमत अनिवंचनीयख्यातिका भी विचार किया-जाता है-सत्‌ 
असंतूसे विलक्षण प्रतीतिको अनिवंचनीयख्याति कहते हैं'। यथा 'शुक्ताविदं रजतम्‌' इस प्रतीतिका विषय 
रजत अनिवचनीय है, क्योंकि 'निदं रजतम्‌” इस बाध ज्ञानसे बाधित होनेके कारण वह सत्‌ नहीं, प्रतीतिका 
विषय होनेसे गंगनकुसुम आदिके समान असतुृ-अछीक भी नहीं, सत्‌, असत्‌ उमयात्मक भी नहीं; 
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विषयतड्धर्माणाम्‌ ? स्वो हि पुरो5वस्थिते विषये विषयान्तरमध्यस्यति, युप्मत्पत्यया- 
जब कि सब लोग पुरोवर्ती ( इन्द्रियसंयुक्त ) विषयमें अन्य ( इन्द्रियासंयुक्त ) विषयका अध्यास करते 
हैं और तुम युष्मत्‌ ( तुम ) ऐसी प्रतीतिसे रहित प्रत्यगात्माको अविषय कहते हो । कहते हैं--यह 


सत्यानन्दी-दीपिका 
क्योंकि दोनोंका परस्पर विरोध है, अत: भ्रमस्थलमें सत्‌, असत्‌से विलक्षण अनिवंचनीय रजतकी प्रतीति 
होती है, इससे इसे अनिवंचनीयख्याति कहते हैं । 


अनिवंचनीय रजतंकी उत्पत्ति और प्रतीति इस प्रकार होती है--अन्तःकरणकी वृत्ति नेत्र 
द्वारा बाहर निकल कर विषयके समान आकारको प्राप्त कर विषयस्थ आवरणका नाश करती है 
और वृत्तिस्थ आभास विषयको प्रकाशित करता है, बसे तो चाक्ष॒ष ज्ञानमें प्रकाश आदि बाह्य सामग्री 
भी अपेक्षित है। बाह्य पदार्थोका “यह घट है, यह पट है' इस प्रकार चाक्षुष प्रमाज्ञान उत्पन्न होता 
है। परन्तु जहाँ शुक्ति आदिमें रजत आदिका श्रम होता है वहाँ अन्त:करणकी व॒त्ति शुक्तिके साथ 
सम्बन्धित होनेपर तिमिर आदि दोष वश शुक्तिके आकारको .धारण नहीं कर सकती, इससे शुक्ति/स्थ 
आवरणकी मी निवत्ति नहीं हो पाती, तो वहाँ शुक्तिके विशेष अंशका ज्ञान न होनेके कारण पूर्वानु- 
भूत रजतके संस्कार जाग्रत हो जाते हैं, जिससे शुक्ति चेतनस्थ अविद्या क्षब्त्र होकर तमोगुणसे रजता- 
कार परिणामको प्राप्त होती है। जिस समय जिस निमित्तसे शुक्ति चेतनस्थ अविद्याका रजताकार 
परिणाम होता है, उसी समय उसी निमित्तसे साक्षी चेतनस्थ अविद्याका सत्त्वगुण भी ज्ञानाकारसे 
परिणत हो जाता है। इस प्रक्रार भ्रमस्थलमें रजत आदि विषय और उसका ज्ञान एक ही समय 
अनिवंचनीय उत्पन्न होते हैं। किसी सत्‌ख्याति वादीके मतमें शुक्तिमें रजतके सत्य अवयव विद्यमान 
हैं, उन्हींमें सत्य रजत उत्पन्न होता है। इस प्रकार यदि रंजत सत्‌ मानें तो उंसका बाध कदापि नहीं 
होगा, जब कि 'नेदं रजतम्‌” ऐसा बाध सर्वानुभव सिद्ध है, अंत: यह मत भी युक्त नहीं है। इसलिए 
भ्रमस्थलमें अध्यस्त वस्तु सत्‌ असतूसे विलक्षण अनिवंचनीय है। इस प्रकार मिथ्याप्रतीतिमें विद्वान तथा 
साधारण लोग सब एक मत हैं । द 
अब भगवान्‌ भाष्यकार तथा च इत्यादिसे सिद्धान्तकों दृष्टान्त द्वारा स्पष्ट करते हैं। शह्वा-- 
अन्यमें अन्यकी मिथ्या प्रतीति तो सर्वानुभव सिद्ध है, जेसे शुक्ति आदिमें रजत आदिकी । परन्तु अभिन्न 
वस्तुमें भेद भ्रम तो अनुमव विरुद्ध है, अतः वेदान्तमतमें चिदात्मासे अभिन्न जीवोंका भेदं कैसे ? 
समाधान--अजद्भली आदि व्यवधानके कारण नेत्रसे जंसे एक चन्द्रमा भी दोके समान प्रतीत होता है, 
वसे ही अविद्या उपाधिके कारण ब्रह्द और जीव दो माने जाते हैं, इस प्रकार औपाधिक भेद सिद्ध 
होनेपर अध्यास भी सिद्ध है। परन्तु 
“भविश्ेदजनकेउज्ञाने नाशमात्यन्तिकं गते । आत्मनो ब्रह्मणो भेदमसन्तं कः करिष्यति”' 
( ब्रह्म तथा जीवके भेदजनक अज्ञनका आत्मंसाक्षात्कारसे अत्यन्त बाध होनेपर जीव ब्रह्मका असत्‌ 
भेद कौन करेगा )। इस प्रकार अध्यासके सामान्य लक्षणका निरूपण कर अब चिदात्मामें अनात्म 
* अध्यासका निरूपण करते हैं। इसलिए इसे संभावना अध्यास भी कहा जाता है। अब & “कथ्थं पुनः 
इत्यादिसे चिदात्मामें अध्यास पर आक्षेप करते हैं । 
शुक्ति, रज्जु आदि जो जो प्रत्यक्ष अध्यासके अधिष्ठान हैं वे सब इन्द्रिय संयुक्त होनेसे विषय 
हैं, अत। उनमें रजत, सप॑ आदिका अध्यास समव है। परन्तु रूप आदि रहित आत्मा चक्ष आदि 
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पेतस्थ च प्रत्यगाव्मनो5विषयत्व॑ ध्रवीधि ? उच्यते,--न तावदयमेकान्तेनाविषयः, अस्म- 
व्प्र्ययविषयत्वात्‌; अपरोक्षत्वाश्व प्रत्यगात्मप्रलिडें)। न चायमरित नियम+-पुरोष चस्थित 





आत्मा अत्यन्त-सवंथा अविषय नहीं है, क्योंकि वह अस्मत्‌ ( अहम ) प्रत्ययक्रा विषय है, अपरोक्ष हैं 
और प्रत्यगात्मरूपसे प्रसिद्ध है।.किच् यह भी कोई नियम नहीं है कि पुरोवर्ती विषयमें ही विषयान्तर 
का अध्यास होना चाहिए, क्‍योंकि अप्रत्यक्ष आकाशमें भी अविवेकी लोग तलमलिनता आदिका 


सत्यानन्दी-दीपिका 
इन्द्रियोंस अग्राह्म होनेके कारण अविषय है, इसलिए अविषय आत्मामें अहंकार आदि विषय और 
उनके जड़त्व आदि धर्मोका अध्यास कैसे हो सकता है ? यदि अध्यासके लोभसे आत्माको विषय कहें 
तो "न चक्षुषा गृह्मते' ( मु० ३। १।८ ) (यह आत्मा चक्षु आदि इन्द्रियोंसे गहीत नहीं होता ) 
यच्चक्षुपषा न पश्यति' ( केन० १।॥६ ) ( जिसे कोई अन्त:करणवृत्ति युक्त नेत्रसे नहीं देखता ) 
“न तन्न चक्षुगच्छति” ( केन० १।३ ) ( उस ब्रह्म तक नेत्र आदि इन्द्रियाँ नहों जातीं ) इत्यादि श्रति- 
वाक्य बाधित होंगे ? समाधान- भगवान भाष्यकार “डच्यते' इत्यादिसे आत्मामें अध्यास होने की 
प्रतिज्ञा करते हैं--आत्मा सवंथा अविषय नहीं है, किन्तु लोक प्रसिद्ध अहं प्रतीतिका विषय है । यह 
आत्मा बाल, वृद्ध, मूल, पण्डित आदि सबका अन्तरात्मा है, स्वप्रकाश होनेसे सबको प्रत्यक्ष है, 
इसलिए सब हृढ़ता पूवंक कहते हैं कि मैं हुँ' अपने अस्तित्वके विषयमें कदापि किसीको सन्देह आदि 
नहीं हैं। आत्मा स्वप्रकाश है, इसमें 'तमेव भान्तमनुमाति सब तेस्थ भासा सवमिदं विभाति' 
( क० ५।१५, ख्वेता० ६।१४, मुण्ड० २१० ) ( उस आत्मा के प्रकाशित होनेसे ही सब प्रकाशित 
होता है और यह सब कुछ उसीके प्रकाशसे प्रकाशमान है) और “न तज्जासयते सूर्यो न 
शशाह्ो न पावकः' ( गीता» १५६ ) ( उस स्वयं प्रकाशमय परम पदको न सूर्य, न चन्द्रमा ओर न 
अग्नि प्रकाशित कर सकता है ) 
'यदादित्यगवं तेजो जगद्स्‍धासथते53खिलम्‌ । यच्चन्द्रमसि यज्चाग्नों तच्तेजों विद्धि मामकम्‌ ॥' 

( गीता० १५।१२ ) ( है अजुंन ! जो तेज सूयमें स्थित हुआ सम्पूर्ण जगत्‌को प्रकाशित करता है 
तथा जो तेज चन्द्रमामें स्थित है और जो तेज अग्निमें स्थित है, उसे तु मेरा ही तेज जान ) इत्यादि 
श्रुति, स्मृति भी प्रमाण हैं । इस प्रकार आत्मा जब स्वप्रकाशरूपसे प्रतीत हो रहा है, तो उसमें अध्यास 
भी सम्भव है । 


अब “न चायमस्ति नियमः” इत्यादिसे न्याय मतानुसार समाधान करते हैं--ऐसा कोई 
ऐकान्तिक-अव्यभिचरित नियम नहों है कि इन्द्रिय संयुक्त पुरोवर्ती विषयमें ही भिन्न विषयका अध्यास 
हो। उद्भुतरूप और स्पश युक्त द्रव्य ही नेत्र तथा त्वक इन्द्रिय द्वारा प्रत्यक्षके योग्य होता है, परन्तु 
आकाश दोनों गुणोंसे रहित होनेके कारण दोनों इन्द्रियोंस गृहीत नहीं है और मनसे भी अप्रत्यक्ष है, 
क्योंकि नेत्र आदि इन्द्रिय सहयोगके विना बाह्य पदार्थोके ग्रहण करनेमें वह अस्वतन्त्र है, तो भी 
अप्रत्यक्ष आकाशमें अविवेकी पुरुष पृथिवी आंदिकी छायारूप मलिनता अंथवा इन्द्रनीलमणिके कटाह 
( कड़ाही ) के समान तलसहशताका अध्यास करते हैं अर्थात्‌ आकाश नीला है और कटाहके समान 
है। इस प्रकार जब अप्रत्यक्ष आकाशमें अध्यास हो सकता है तो अप्रत्यक्ष आत्मामें भी अनात्मा- 
अहंकार आदि और उनके सुख-दु:ःख आदि धर्मोके अध्यास होनेमें कोई विप्रतिमत्ति नहीं है । 

शंका--अधिष्ठान और अध्यस्त दोनोंका साहश्य भी तो अध्यासमें हेतु है, जंसे कि शुक्ति और 
रजत, रज्जु और सप॑ आदिका साहर्य इनके परस्पर अध्यासमें हेतु है, तो ऐसे ही आत्मा और 


१ ब्रह्मसूत्र शाड्वर भाष्य [ आ० १ पा० 


था 


एव विषये विषयान्तरमध्यसितव्यमिति, अप्रत्यक्षेप्रपि ह्याकारों बालास्तंलमलिनतायध्य- 
स्यम्ति। एवमविरुद्ध५ प्रत्यगाध्मन्यप्यनाध्माध्यासः। तमेतमेवंलक्षणमध्यासं पण्डिता 
किस एस 


आवद्यात मन्यन्त; तोन्‍्वकन च वस्तुस्वरूपाचधारण विद्यामाहु । & तत्रव सात यत्र 


( सथाप्रद्ाकपम० ० मद्रमकाउर के 


अध्यास करते हैं । इस प्रकार प्रत्यगात्मामें अनात्माका अध्थास भी अविरुद्ध है। उक्त लक्षणवाले इस 
अध्यासको विद्वानु लोग 'अविद्या' ऐसा मानते हैं और इसके विवेक द्वारा वस्तु स्वरूपके .निशचयकों 
“विद्या' कहते हैं। ऐसा होनेपर-अध्यासके. अविद्यात्मक होनेपर अथवा वस्तु रबरूपका निश्चय होनेपर 
जिसमें जिसका अध्यास होता है, तत्कृत दोष अथवा गुणके साथ अणुमात्र भी वह सम्बन्धित नहीं होता । 
सत्यानन्दी-दीपिका 

अनात्माका भी परस्पर कोई साहव्य होना चाहिए, जिससे इन दोनों का परस्पर अध्यास हो ? परन्तु 
इनका परस्पर साहश्य किसी प्रकार भी संभव नहीं, तो अध्यास कँसे ? समाधान--जसे आकाश और 
नीलगुण दोनोंमें परस्पर कोई साहश्य न होने पर भी आकाश नीला है' ऐसा अध्यास सर्वानुभव सिद्ध 
है, वंसे ही आत्मा और अनात्माके अध्यासके विषयमें समझना चाहिए । यह संमाधान न्याय मतानुसार 
किया गया है । [ वेदान्तसिद्धान्तमें तों आकाश साक्षीमास्य होनेसे प्रत्यक्ष ही है ] अतः आत्मा और 
अहंकार आदि और उनके धर्मोका अध्यास हो सकता है। अन्य अध्यासोंको छोड़कर किसलिए आत्मा 
और अनात्मा और उनके धर्मोके अध्यासका शड्भुर समाधान द्वारा निरूपण किया गया है ? किध्च 
प्रत्यगभिन्न ब्रह्मके ज्ञानसे निवृत्त होनेवाली तथा संसारकी मूलभूत अविद्याको छोड़कर अध्यासके 
निरूपणका प्रयोजन क्या है ? भगवान्‌ भाष्यकार इन शड्धुगओंका 'तमेतम' इत्यादिसे समाधान करते 
हैं। इस प्रकार अध्यासकी संभावना दिखाकर अब उसमें प्रमाण कहते हैं--अन्यमें अन्यके 
अवभासात्मक अध्यासको पण्डित लोग अविद्या और अध्यासके बाधात्मक तथा चिदात्मारूप अधिष्ठानके 
स्वरूपके निश्चयको विद्या कहते हैं । 

यद्यपि--अविद्या ही सव॑ अनर्थंका बीजरूपसे श्रुति, स्मृति इतिहास पुराण आदियें प्रसिद्ध है 
और उसकी निवृत्तिके लिए सम्पूर्ण वेदान्तश्ास्त्र प्रवृत्त हैं, तो भी उसे छोड़कर कार्यात्मक अध्यासका 
वर्णन करनेका प्रयोजन यह है कि कारणात्मक अविद्या सुषुप्ति तथा प्रकूयमें स्वरूपसे विद्यमान होनेपर 
भी अनर्थभय नहीं है, किन्तु जाग्रत्‌ आदि-अवस्थाओंमें का्यरूपसे--कतृंत्व भोकतृत्वरूपसे अनर्थंकी हेतु 
है, आत्मामें अनात्मबुद्धि आदिका अध्यास ही अनथका साक्षात्‌ हेतु है अन्य अष्यास नहीं, अतः यहाँ 
अन्य अध्यासोंका वर्णन नहीं किया गया है । 


आगे 'तत्रेव॑ सति' इससे आत्मामें अनात्मप्रतीतिको अध्यास माननेका प्रयोजन कहते हैं । 


उपयुक्त विवेचनसे यह सिद्ध हुआ कि अध्यास अविद्याका काय॑ होनेसे अविद्यात्मक है। अतः 
जिस अधिष्ठानमें जिस वस्तुका अध्यास. होता है, उसके गुण अथवा दोषसे वह अणुमात्र मी सम्बन्धित 
नहीं होता । जैसे बुद्धि आदि आत्मामें स्वरूपसे अध्यस्त हैं, इसलिए उनके राग-द्वेष आदि दोषोंसे 
आत्मा अणुमात्र 'भी लिप्त नहीं होता और आत्माका बुद्धि आदिके साथ केवल संसर्गाध्योस है तो 
आत्माके चेतन्‍्य, आनन्द आदिसे बुद्धि आदि भी कभी सम्बन्धित नहीं होते । 
“आरोपित नाश्रयदूषक भवेत्कदापि मूढेमतिदोषदूषितः । 
नाद्रीकरोत्यूषर भूमिमागं मरीच्िकावारिमहाप्रवाहः ॥”” 
( बुद्धि दोषसे दूषित अज्ञानियों द्वारा आरोपितकी हुई वस्तु अपने आश्रय-अधिष्ठानको कदापि 
दूषित नहीं कर सकती । जैसे मृगतृष्णाका महाव॒ जल प्रवाह अपने आश्रय ऊसर भूमि खण्डको 
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यदध्यासः, तत्कृतेन दोषेण गुणेन वा5णुमात्रेणापि स न संबध्यते, तमेतमविद्याख्य- 
मातव्मानाध्मनोरितरेतराध्याखं पुरस्कृत्य. सर्व प्रमाणप्रमेयव्यवहारा छोकिका वेंद्काश्र 
प्रवत्ता, सर्वाणि च शास्प्राणि विधिप्रतिषेधमोक्षपराणि । # कर्थ पुनरविद्यावद्धिषयाणि 
प्रत्यक्षादीनि प्रमाणानि शास्याणि चेति ? डच्यतें,-देहेन्द्रियादिष्वहंममामिमानरहितस्य 
प्रमातत्वासुपपत्तों प्रमाणप्रवृत्यनुपपत्तेः। न हीन्द्रियाण्यनुपादाय प्रत्यक्षादिव्यवहार 


पूर्वीक्त इस अविद्या संज्ञक आत्मा और अनात्माके परस्पर अध्यासको आगे रखकर सब लौकिल और 
बंदिक प्रमाता, प्रमाण, प्रमेय व्यवहार प्रवृत्त हुए हैं और विधि, निषेध बोधक एवं मोक्षप्ररक शास्त्र 
प्रवत्त हुए हैं तो फिर अविद्यावाला प्रमाता प्रत्यक्ष आदि प्रमाण और शास्त्रका आश्रय कंसे हो सकता 
है ? कहते हैं--देह, इन्द्रिय आदिमें अहं, मम अभिभान रहित आत्माका प्रमातृत्व अनुपपन्न होनेसे उसमें 
प्रमाणकी प्रवृत्तिकी भी अनुपपत्ति होती है, क्योंकि इन्द्रियोंका ग्रहण किए विना प्रत्यक्ष आदि व्यवहार 
संभव नही होते और अधिष्ठान ( इन्द्रियोंका आश्रयभूत शरीर ) के बिना इन्द्रियोंका व्यवहार संभव 
सत्यानन्दी-दीपिका 

कच्चित्‌ भी गीला नहीं करता ) | इससे यह सिद्ध होता है कि अधिष्ठान अध्यस्त वस्तुके गुण, दोषसे 
किख्िनन्‍्मात्र भी लिप्त नहीं हीता । किच्व अध्यस्त वस्तु अविद्यत्मक होनेके कारण अधिष्ठानके अपरोक्ष 
ज्ञानसे निवृत्त हो जाती है। इस प्रकार साक्षीभास्य अपरोक्ष अविद्या-अध्यास प्रमाता आदिका, विधि 
( यजेत॑ ) प्रतिषेध ( सुरापान आदिका निषेध ) बोधक ऋग्वेद आदि कमशास्त्रका, विधि प्रतिषेध से 
रहित मोक्ष-जीवब्रह्मक्य-बोधक उपनिषद्‌ आदि शास्त्रका हेतु है। इस तरह तीन प्रकारके व्यवहार॒का 
कारण होनेसे अध्यास ययपि प्रत्यक्ष सिद्ध है, तो भी अज्ञानापन्न आत्माको विषय करनेवाले प्रत्यक्ष 
आदि प्रमाण तथा शास्त्रोंके प्रामाण्यके विषयमें पू्वपक्षीकी शद्धुका & कर्थ पुनः” इत्यादिसे उल्लेख 
'करते हैं--- 

यहाँ अभिप्राय यह है कि देहमें मैं देह हूँ” इस अभिमानसे तथा श्रोत्र आदि इन्द्रियों और 
शरीरावयवोंमें 'ये मेरे हैं! इस ममाभिमानसे रहित सुप्त पुरुष प्रमाता नहीं हो सकता, प्रमाताके 
अनुपपन्न होनेपर श्रोत्र आदि प्रमाणोंको प्रवृत्ति नहीं ही सकती, इसलिए देह में अहम्‌' अभिमानके 
समान श्रोत्र आदि इन्द्रियोंमे भी मय” अभिमान होना चाहिए। झांका--जबकि देहमें “मैं देह हैँ 
इस अभिमान मात्रसे लोक प्रसिद्ध व्यवहार हो सकता है, तो श्रोत्र आदि इन्द्रियोंमें 'मम' अभिमान 
माननेका प्रयोजन ? समाधान--श्रवण आदि इन्द्रियोंमे मम” अभिमानसे . रहित पुरुषका "मैं सुनता 
है, मैं देखता हुँ' इत्यादि लोक प्रसिद्ध व्यवहार नहीं होगा । जैसे अन्ध पुरुषका "मैं देखता है, ऐसा 
व्यवहार नहीं होता, इसलिए इनच्द्रियोंमें मम” अभिमान मानना युक्त है। किन्तु इन्द्रियोंके आश्रयभूत 
देहके विना इन्द्रियोंका व्यवहार असम्भव है, अतः देहका ग्रहण भी आवद्यक है । परन्तु जब तक देहमें 
आत्मभाव अध्यस्त नहीं है तब तक इस देहसे कोई व्यापार भी नही होता । यदि अध्यस्त आत्ममावके 
विना देहसे लोक प्रसिद्ध व्यवहार मानें तो सुषुप्तिमें भी देहसे पूववत्‌ व्यापार होना चाहिए, 
किन्तु वहाँ किसी प्रकार का भी व्यापार नहीं होता, अतः लोक प्रसिद्ध व्यवहारकी सिद्धिके लिए 
देहमें आत्मभावरूप अध्यास मानना पड़ेगा, क्‍योंकि “असज्ञो हां पुरुषः” ( बृ० ४।३।१५ ) ( यह पुरुष 
असज् ही है ) इत्यादि श्रुति सिद्ध असद्भ आत्माके साथ शरीर आदिका आध्यासिक सम्बन्धके विना 
अन्य संयोग आदि सम्बन्ध सिद्ध नहीं होता, इसलिए आत्मामें आध्यासिक सम्बन्धसे ही प्रमातृत्व है 
वास्तवमें नहों | प्रमाका आश्रय अथवा कर्ता प्रमाता कहा जाता है, अबाधित अन्तःकरणकी वृत्तिको 
प्रमाण कहते हैं, परन्तु वृत्ति जढ़ होनेसे घट, पठ आदि पदार्थोको प्रकाशित नहीं कर सकती, इसलिए 
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संभवरति । न चाधिष्ठानमन्तरंणेन्द्रियाणा व्यवहारः संभवति । न चानध्यस्ताव्मभावेन 
देहेन कश्चिद्‌ व्याध्रियते । न चेतस्थिन्‍्स५स्मिक_सति असहस्यात्मनः प्रामात्त्यमुपपचते । 
न॒च पभ्रम्माठृत्वमब्तरण प्रमाणप्रदृत्तिरस्ति। तस्मादविद्यावह्षिषयाण्येव प्रत्यक्षादीनि 
प्रमाणानने शास्राणि च। & पश्वादिभिश्वाविशेषात्‌। यथा: हि पश्वादयः शब्दादिभिः 
श्रोत्नादीना संबन्धे सति शब्दादिविज्ञाने प्रतिकूले ज्ञाते ततो निवतन्ते, अनुकूले च प्रवतन्ते, 
यथा दण्डोद्यतकरं पुरुषमममभिमुखमुपलण्य मां हन्तुमयमिच्छत्तीति पलायितुमारभन्ते, 








नहीं होता । अनध्यस्त आत्ममाववाले शरीरसे कोई व्यापार नहीं कर सकता । और उपयुक्त इन सब 
अध्यासोंके न होनेपर अय॒ज्ज आत्यमामें प्रमातृत्व उपपन्न नहीं होता, प्रभाताके बिना प्रमाणकी प्रवृत्ति 
हीं होती, इसलिए प्रत्यक्ष आदि प्रमाण और श्ञास्त्र अविद्वानोंका ही आश्रय करते हैं । 

और पशु आदिके व्यवहारसे विद्वानुके व्यवहा रमें विशेषता नहीं है, जैसे श्रोत्र आदि इन्द्रियोंका 
शब्द आदि विषयोंके साथ सम्बन्ध होने पर पशु आदि भी उन शब्द आदिका ज्ञान प्रतिकूल होनेपर 
उधरसे निवृत्त होते हैं और अनुकूल होने पर उसकी ओर प्रवत्त होते हैं । हाथमें दण्ड उठाए हुए किसी 
पुरुषको सन्मुख आते देखकर “यह मुझे मारना चाहता है', ऐसा समझ कर पशु वहाँसे भागने लगते हैं. 
और यदि हाथमें हरी घास पकड़ी हो तो उस व्यक्तिके प्रति अभिगुख होते हैं। बसे ही 
लोकव्यवहा रमें हम प्रायः देखते हैं कि खड़ग हाथमें उठाए क्ररदृष्टिसि ललकारते हुए बलशाली 
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अन्तःकरणकी वृत्तिमें प्रतिबिम्बित चंतन्य ही घट आदि पदार्थोका प्रकाशक है और उसीको प्रमा कहते 
हैं। “प्रमाकरणं प्रमाणम्‌“ 'प्रमाका करण प्रमाण है, न्‍्यायमतमें 'यह घट है' इत्यादि प्रत्यक्ष प्रमाके 
प्रति नेत्र आदि इन्द्रियाँ प्रमाण मानी जाती हैं, अनुमितिज्ञानके प्रति लिज्भज्ञान अथवा व्याप्तिज्ञान 
प्रमाण है, शाब्दी प्रमाके प्रति पदज्ञान प्रमाण है, इस प्रकार अन्य प्रमाणोंके विषयमें भी 
सभझना चाहिए । 


में कर्ता हूँ, मैं भोक्ता हूँ इत्यादि व्यवहार आत्मामें तब सिद्ध हो सकता है जब व्यापार विशिष्ट 
अन्त:करणका आत्मामें स्वरूपसे अध्यास हो और आत्माका अन्तःकरणमें संसर्गाध्यास हो । इस प्रकार 
दोनों धरमियों और उनके धर्मोका परस्परमें अध्यास मानने पर ही प्रमांता, प्रमाण, प्रमेय आदि 
व्यवहार हो सकता है, अन्यथा नहीं । अन्वय-व्यतिरेकसे भी यही सिद्ध होता है कि उक्त व्यवहार 
अध्यास मलक है। शंका--अध्यासके विना भी तो विद्वानोंमें उपयुक्त व्यवहार देखनेमें. आता है। 
कोई भी विद्वान यह नहीं कहता कि हमारा व्यवहार अध्यास मलक है, तो यह नियम कंसे सिद्ध हो 
सकता है ? समाधान-आपको कौन-सा विद्वान अभीश्ट है, 'ैं प्रत्यगभिन्न ब्रह्म है इस प्रकार ब्रह्मात्मैक्य 
ज्ञान सम्पन्न विद्वान अथवा शास्त्रोंसे 'तत्त्वमसि' आदि महावाक्योंके श्रवण मात्रसे आत्मा ओर देह, 
बुद्धि आदि अनात्माके भेदकों जाननें वाला परोक्ष ज्ञान सम्पन्न विद्वान ? प्रथम विकल्पका उत्तर तो 
ब्रह्मसूत्र ४ में कहा जायगा । जहाँ बाधित अध्यासकी अनुवत्तिको लेकर उक्त व्यवहार सिद्ध किया गया 
है । तथा द्वितीय विकल्प तो अभीष्ट है, क्योंकि आत्माके परोक्षज्ञान मात्रसे आत्मामें कतृंत्व, भोकतृत्व 
आदि अपरोक्ष भ्रम निवृत्त नहीं हो सकता । यथा रज्जुमें 'यह सप॑ है' इस प्रत्यक्ष भ्रमकी निवृत्ति रज्जु 
के वह रज्जु है' इस परोक्ष ज्ञानसे नहीं होती । इस ओशयसे भगवान्‌ भाष्यकारने अविद्वान॒को. अध्यास 
मलक प्रमाता, प्रमाण, प्रमेष आदि व्यवहार तथा शास्त्रका आश्रय कहा है। आगे इसीको 'पशु 
आदिके उदाहरणसे स्पष्ट करते हैं --. 
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हरिततणपूणपाणिसुपलश्य त॑ प्रत्यभिसुस्वी मर्वान्ति; एवं पुरुषा अपि व्युस्पन्नचित्ता! ऋर- 
टष्टीनाक्रोशतः खड्लोद्यतकरान्बलूवत उपलूब्य ततो निवतन्ते, तहिपरशातान्प्रते प्रस्तन्ते, 
अतः समानः पश्चादिशिः पुरुषाणां प्रमाणप्रमेयव्यड्हारः। पश्चादीना च प्रसिद्धों विवेक- 
पुरःसरः प्रत्यक्षादिव्यर॒हारः । तत्सामान्यद्शनादुव्युत्पत्तिमतामपे पुरुषाणां प्रत्यक्षादि- 
व्यवहरस्तत्कालः समान इति निश्चीयते । & शास्त्रीये तु व्यवहारे यद्यपि बुद्धिएवकारी 
नाविंदित्वात्मनः परलोकसंवन्धमधिक्रियते, तथापि न वेदान्तवेद्यम्‌, अदनायाद्रतीतम्‌ , 
अपेतब्रह्मक्षतरादिभेदम्‌ , असंसायात्मतत्त्यमधिकारे5पेक्ष्यते, अनुपयोगादधिका रविरोधाज्ष! 


पुरुषको देखकर विद्वान लोग भी वहाँ से हट जाते हैं, तथव उसके विपरीत स्निग्ध दृष्टिवाले मधुर- 
भाषी सोम्य पुरुषके प्रति प्रश्नत्त हीते हैं। अतः पुरुषोंका प्रमाण, प्रमेय व्यवहार पशु आदिके समान 
है अर्थात्‌ दोनोंके व्यवहारमें भेद नहीं है। और यह तो प्रसिद्ध है कि पशु आदिका प्रत्यक्ष आदि 
व्यवहार अविवेक पूर्वक होता है। किच्व उनके साथ समानता देखनेसे विवेकी पुमुषोंका भी प्रत्यक्ष 
आदि व्यवहार, व्यवहारकालमें पशु आदिके समान ही है, ऐसा निश्चित होता है ॥ 

शास्त्रीय व्यवहारमें तो यद्यपि देहसे भिन्न आत्माका स्वर्ग आदि लोकोंके साथ सम्बन्ध जाने 
विना विवेक पूववक कर्म करनेवाला पुरुष अधिकृत नहीं होता, तथापि उपनिषद्धेद्य क्षुधा आदिसे 
अतीत, ब्राह्मण, क्षत्रिय आदि भेद शून्य असंसारी आत्मतत्त्वकी कमके अधिकारमें अपेक्षा नहीं है 
क्योंकि उसमें आंत्मतत्त्वका उपयोग नहीं है और अधिकारका विरोध है। इस प्रकारके आत्मज्ञानसे 
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# यद्यपि यह ठीक है कि पशु आदिको इदंरूपसे आत्मा तथा अनात्माका ज्ञान नहीं है, 
तो मी “यह मैं हैँ, यह मेरा है! इत्य।दि ज्ञान उनमें भी पाया जाता है, यह ठीक है कि उनको मनुष्यके 
समान विशेष विवेक नहों है । यदि वे भी मनुष्यके समान आत्मोप॑देश श्रवण तथा ग्रहण करनेमें 
समर्थ हों तो उनको भी विवेक ज्ञान हो सकता है, जैसे कि काकभुशुण्ड आदिकों हुआ है। हाँ ! 
मनुष्यको भी यदि इस प्रकारकां उपदेश न किया जाय तो उसे भी पशु आदिके समान विवेक नहीं 
हो सकेगा । निष्कर्ष यह है कि जेंसे आत्म, अनात्म विवेक शून्य पशु आदिका खान-पान आदि व्यवहार 
अध्यास मुलक है, वसे ही अविद्वान॒का भी यह खान-पान आदि व्यवहार अध्यास मुलक है | इससे यह 
सिद्ध होता है कि अध्यास होनेपर ही यह प्रसिद्ध लोक व्यवहार होता है अन्यथा नहीं । किच्च जाग्रत्‌ 
आदि अवस्थाओंमें अध्यासके होनेपर "मैं, मेरा, कतृत्व, भोकतृत्व आदि व्यवहार होते हैं, किन्तु सुषुष्ति 
अवस्थामें अध्यासके न होनेपर नहीं होते, तो इस अन्वय-व्यतिरेकसे भी यह व्यवहार अध्यास मूलूक 
ही सिद्ध होता है। इस प्रकार व्यवहाररूप हेतुसे विवेकी पुरुषका देह आदियमें 'अहं, मम” अभिमान 
अध्याससे ही है । 

दंका--यह लोक प्रसिद्ष व्यवहार मले ही अध्यास मुऊलक हो, परन्तु शाक्ष्त्रीय व्यवहार तो 
अध्यास मूंलक॑ नहीं है, क्योंकि उसमें देह आदिसे भिन्न आत्माका ज्ञान अपेक्षित है, अन्यथा शास्त्रीय 
कम आदि कोई भी व्यवहार सिद्ध न होगा ? इसका समाधान 'शाख्त्रिये' इत्यादिसे करते हैं । 

& भाष्यस्थ 'तु' शब्द प्रत्यक्ष आदि व्यवहारंसे शास्त्रीय व्यवहारकी भिन्नता सुचित करता है । 
यहाँ विचारणीय विषय यह है कि शास्त्रीय यज्ञ आदि कर्मोके अधिकारमें देहसे भिन्न आत्मा है, केवल 
ऐसा ज्ञान अपेक्षित है -अथवा आत्माका तत्त्वज्ञान ( साक्षात्कार ) ? प्रथम पक्ष तो युक्त नहीं है, क्योंकि 
उससे प्रत्यक्ष अध्यासकी निवृत्ति नहीं होती, कारण, इस' प्रकारके ज्ञानका अध्याससे विरोध नहीं है, 


१ व्रह्मसूत्र शाड्ूर भाष्य [ अ० ९ पा० १ 


प्राक च तथाभूतात्मविज्ञानात्पवतमानं शास्त्रमविद्यावह्धि षयर्व॑ नातिवतेते। तथा हि- 


ब्राह्मणो यजेत' इत्यादीनि शास्प्राण्यात्मनि वर्णाश्रमवयोवस्थादिविशेषाध्यासमाश्रित्य 





पूव प्रवतंमान शास्त्र अविद्यावाय्‌ पुरुषके आश्रयत्वका उल्द्रघन नहीं करता अर्थाव्‌ शास्त्र अविद्वानुका 
ही आश्रय करता है, जेंसे कि ब्राह्मणो यजेत' ( ब्राह्मण याग करे ) इत्यादि शास्त्र, आत्मामें वर्ण, 
आंश्रम, वय, अवस्था आदि विशेष अध्यासका आश्रय कर प्रवत्त होते हैं । 


अतदमें तदबुद्धि ही अध्यास है अर्थात्‌ उससे भिन्नमें उंसकी बुद्धि ही अध्यास है, ऐसा 


सत्यानन्दी-दीपिका 
प्रत्युत उससे अध्यास अधिक हृढ़ होता है, क्‍योंकि यज्ञ आदि कमंका फल कर्ता तभी भोग सकता है 
जब इस देहसे कर्ता, भोक्ता आत्माकों ( अपनेको ) भिन्न समझे, अन्यथा स्वर्ग आदि फल बोधक 
शास्त्र निरथेक सिद्ध होगा। सुतरां कम शास्त्र अपनी साथंकताके लिए देहसे भिन्न कर्ता, भोक्ता 
आत्माकी अपेक्षा रखता है। मैं ब्राह्मण हूँ, मैं क्षत्रिय हूँ, मैं कर्ता भोक्ता संसारी हूँ” ऐसा ज्ञान ही 
कर्मोमें अपेक्षित. है । इसलिए अनादि अविद्या जन्य कतृत्व, भोक्तृत्व, ब्राह्मणतव आदि अभिमान युक्त 
पुरुषको लेकर ही विधि, निषेध शास्त्र प्रवत्त होते हैं। दूसरा विकल्प भी युक्त नहीं है, क्‍योंकि इससे 


विपरीत उपनिषद्‌-नम्य क्षुधा, पिपासा आदि इन्दोंसे तथा ब्राह्मणत्व आदि मिथ्या अनात्म-अभिमान - 


रहित आत्मसाक्षात्कार विधि, निषेध श्ञास्त्रमें अधिकृत नहीं है, कारण कि उसका उसमें उपयोग नहीं 
है और साथ-साथ अधिकारका विरोध भी है। इसलिए ब्रह्मभिन्न आत्मसाक्षात्कारके पृव प्रवर्तमान 
विधि, निषेध शास्त्र अविद्वान॒का ही आश्रय करते हैं । जैसे प्रत्यक्ष, अनुमान, अर्थापत्ति अध्यासमें 
प्रमाण हैं वंसे ही शास्त्र भी प्रमाण है। यथा '“ब्राह्मणो बृहस्पतिसवेन यजेत' ( ब्राह्मणत्व अभिमान 
वाला ब्राह्मण बृहस्पतिसव नामक याग क़रे ) 'राजा राजसूयेन यजेत' ( क्षत्रियत्व अभिमानवाला 
राजा राजसूय नामक याग करे ) यह श्रुति वाक्य आत्मामें ब्राह्मणत्व क्षत्रियत्व वर्णका, न हे स्नात्वा 
भिक्षेत! ( ब्रह्म॑चारी स्नानकर-समावतंनके अनन्तर ग्रहस्थाश्रममें आकर भिक्षा न करे ) 'ग्ृहस्थः सदशीं 
भाया विन्देत' ( गृहंस्थाश्रम में प्रवेश करनेवाला ब्रह्मचारी अपने समान धमंपत्नीको प्राप्त करे ) 
इत्यादि वेद “वाक्योंसे आत्मामें ब्रह्मचारी आदि आश्रमोंका, “अष्टय्ष ब्राह्मणमुपनयीत' ( ब्राह्मण 
बालकका आठवें वर्षमें उपनय संस्कार करे ) यह वेद वाक्य आत्मामें वर्ण और आयुका, 'जातपुत्रः 
क्ृष्णकेशो5ग्रीनाद्धीत” ( नव जात पुत्र वाला तथा कृष्ण केश्ों वाला व्यक्ति श्रौताग्नका आधान 
करे ) यह श्रुति वाक्य आत्मामें यौवन आदि अवस्था विशेषका अध्यास प्रतिपादित करता. है । 

अथवा अवस्था अध्यास 'अप्रतिसमाधेयव्याधीनां जलादिप्रवेशेन प्राणत्यागः” ( प्रतिकार रहित 
व्योधि ग्रस्त व्यक्ति जल आदियें प्रवेश कर प्राण त्याग करे )। वर्णाश्रमवयोवस्थादि! इस भाष्य 
वाक्यमें प्राप्त आदि पदसे ब्रह्महत्यादि महापातक और गोबध. आदि उपपातकोंका अध्यास भी ग्रहण 
करना चाहिए। पातकोंके विषयमें विशेष विवरण मनुस्मृतिके अध्याय ११, इलोक ६८ आदियें 
द्रश्व्य है। इस प्रकार श्रुति, स्मृति, ब्राह्मण आदि ग्रन्थोंमें ब्राह्मण आदि वर्ण, आश्रम आदिमें अभिमान 
रखनेवाले व्यक्तिका अनुवाद पुवंक अध्यासका समर्थन प्राप्त होता है। 

यद्यपि आक्षेप तथा समाधान द्वारा आत्मा और अनात्माका अध्यास प्रमाण सिद्ध है, तो भी 


यह अनथंका हेतु कंसे है तथा किसका किसमें अध्यास है ? इन शजद्धाओंका प्रथम अध्यासके लक्षणका ह 


स्मरण कराते हुए भगवान्‌ भाष्यकार “अध्यासो नाम! इत्यादिसे समाधान करसे. हैं-- 
$ अस्समितस्तदूबुद्धि: अध्यासः ( रजत भिन्न शुक्तिमें रजत बुद्धि ही शध्यास है ) यह अध्यास 


् 
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प्रवतनन्‍्ते। & अध्यासों नाम अतस्मिस्तद्बुद्धिरित्यवोचाम। तद्यथा-पुत्रभा्यादिषु विकलेंषु 
सकलेषु वा अहमेंब विकलः सकलो वेति बाह्मधर्मानात्मन्यध्यस्यति; तथा देह्र्मान- 
स्थूछो 5हं, कृशो5हं, गोरो5हं, तिष्ठामि, गच्छामि, लद्बयामि चेति। तथेन्द्रियधर्मान- 
मूकः, काणः, छीबः, बधिरः, अन्धोषदृमति | तथा5न्‍्तःकरणचर्मान-कामसंकव्पविचि- 
कित्साध्यवसायादीन । एवमहंप्रत्ययिनमशेषस्व्रप्रचार साक्षिणि प्रत्यगाव्मन्यध्यस्य, तं च॑ 
पहले हंम कह चुके हैं। जैसे कि कोई पुत्र, स्त्री आदिके अपूर्ण और पूर्ण होनेपर मैं ही अपूर्ण और 
पूर्ण हैं, इस प्रकार बाह्य पदार्थोके धर्मोका अपनेमें अध्यास करता है। तथा मं स्थल हूँ” मैं कृश हूं, 
मैं गौर हूँ, मैं खड़ा हैँ, मैं जाता हूँ, मैं लाँघता हैँ, इस प्रकार देहके धर्मोका अध्यास करता है और 
'मैं मृक है, काना है, नपुंसक हूँ, बघिर हैँ, अन्धा हूँ” इस प्रकार इन्द्रियोंक धर्मोका अध्यास 
करता है। इसी प्रकार काम, संकल्प, संशय, निश*चय आदि अन्त:करणके धर्मोका अपनेमें अध्यास 
करता है। इसी प्रकार अहं प्रत्यय ( वृत्ति ) वाले अन्तःकरणका अन्त:करणकी सम्पूर्ण वृत्तियोंके 
सत्यानन्दी-दीपिका 
लक्षण “स्म्रतिरूपः परत्र पूवदृष्टावसासः” इस .ूर्वोक्त लक्षणका संक्षेपभात्र है। यहाँ 'अहम्‌ यह 
धर्मीका तादात्म्याध्यास है और मम यह धर्माष्यास है। धर्माध्यासके विना केवल धर्मी अध्यास 
अनथ का हेतु नहों है। धर्माध्यास ही साक्षात्‌ अनथ्मय संसारका हेतु है। इसलिए भगवान्‌ भाष्यकारं 
पहले “तद्यथा' इत्यादिसे धर्माध्यासका ही उदाहरण द्वारा विस्तार पृवक उल्लेख करते हैं । 
“क्रामः सह्ूल्पो विचिकित्सा श्रद्धाश्रद्धाश्तिरटतिहीधीरमीरित्येतत्सव सन एवं ( ब्रृ० 4७३ )” 
( इच्छा, सड्धुल्प, संशय, श्रद्धा,. अश्रद्धा, धृति, अधृति, लज्जा, ज्ञान, भय यह सब मन ही है ) 
इत्यादि श्रुतिसि काम आदि सब अन्तः:करणके ही धर्म कहे भए हैं । इस प्रकार धर्मोका अध्यास कहकर 
'एबमहम इत्यादिसे धर्मियोंका अध्यास कहते हैं । अन्त:करणकी सुख-दुःख आदि वृत्तियोंके प्रकाशक 
अन्तरात्मामें पहले तो 'मैं' ऐसी अहंवक्तिरूप ज्ञानके आश्रयभत अन्त:ःकरणका स्वरूप अध्यास होता 
है, तदनन्तर अन्तःकरणके सुख-दुःख आदि धर्मोका अध्यास होता है। इसी प्रकार धर्मी अध्यास 
पूवक धर्माध्यास होने पर “मैं सुखी, मैं दुःखी' इत्यादि लोक प्रसिद्ध व्यवहार होता है। इस प्रकार 
अन्त:करण आदिका आतीत्मामें स्वरूपाध्यास दिखछाकर अब आत्माका अनात्म-अन्त:करणमें “'तं च 
इत्यादिखे संसर्गाध्यास दिखलाते हैं। आत्मा अहंकार आदि प्रपच्से अत्यन्त विलक्षण है, इसलिए 
उसके साथ आत्माका स्वरूपाध्यास न होकर संसर्गाध्यास-कल्पिततादात्म्य सम्बन्ध है । बुद्धि आदिका 
आरत्मॉमें स्वरूपाषध्यास होनेसे उसमें कतृत्व, भोक्तृत्व आदिकी मिथ्या प्रतीति होती है। यदि आत्माका 
बुद्धि आदिके साथ संसर्गाध्यास न मानें तो उसमें चतन्‍्य आदिकी प्रतीति कदापि नहीं होगी, अतः 
दोनोंका परस्पर अध्यास मानना ही युक्त है । 
अब 'एवमयम' इत्यादि भाष्यसे उक्त अध्यासका उपसंहार करते हैं। ““विस्तरेण निरूपितस्य 
पदाथस्य सारांशकथनेन तज्निरूपणसमापनमुपंसंहारः”” ( विस्तारसे निरूपित पदार्थंका सारांश कथनसे 
उसके निरूपणकी समाप्ति उपसंहार है ) यह इसका लक्षण है। अविद्या अनादि है, उसका काय॑ 
होनेसे अध्यास भी अनादि है। जंपते बीजसे अड्धूर और अद्धूरसे पुनः बीज, इस प्रकार प्रवाहरूप होनेसे 
इसे नेसगिक कहा गया है। इस अध्यासका : उपादान कारण. अनादि अविद्या है और निमित्तकारण 
पूव-पूर्व अध्यासके संस्कार । ब्रह्ममैकत्व ज्ञानके विना निवृत्त न होनेके. कारण यह अनन्त कहा गया 
है। इसमें 'न रूपमस्थेह तथोपलभ्यते नान्‍तों न चादिन च संप्रतिष्ठा' ( म० गी० १५॥३ ) ( संसार 
३ 
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प्रद्यगामानं सवसाक्षिणं तहिपयंयेणान्तःकरणादिष्वध्यस्यति। एव्मयमनादिरनन्तो 
नेसगिको 5ध्यासो मिथ्याप्रत्ययरूपः करतंत्वभोक्तत्वप्रवतंकः सर्वलोकप्रत्यक्षः । अस्यानर्थ- 
हेतोः प्रहाणाय, आत्मैकत्वविद्याप्रतिपत्तये सर्व वेदान्ता आरमश्यन्ते। यथा चायमथ्थः 
सवषां वेदान्तानां तथा वयमस्यां शारीरकमीमांसायां प्रदशयिष्यामः 
साक्षीभूत प्रत्यगात्मामें अध्यास-आरोपकर और इसके विपरीत उस सव साक्षी प्रत्यग्रात्माका अन्त:करण 
आदिमें अध्यास करता है, तो इस प्रकार अनादि अनन्त, नैसभिकं, -मिथ्याज्ञानरूप और [ आत्मामें ] 
क॒तृत्व मोक्‍्तृत्व आदिका प्रवतंक अध्यास सबंजन प्रत्यक्ष है। 

इस अनर्थके हेतुभूत अध्यासकी समूल निवत्तिके लिए तथा ब्रह्मात्मैकत्व ज्ञान प्राप्तिके लिए 
सब वेदान्तोंका आरम्भ होता है । जिस प्रकार सब वेदान्तोंका यह ब्ल्यात्मैकत्व प्रयोजन है, उसे उसी 
प्रकार हम यहाँ शारीरक मीमांसामें दिखलाएँगे । 

सत्यानन्दी-दीपिका ._ 

वक्षका स्वरूप ज॑सा कहा है वसा यहाँ विचार कालमें उपलब्ध नहीं होता, क्योंकि न तो इसका आदि 
और न अन्त है, न स्थिति. तथा मायामय होनेसे मिथ्या प्रतीत होता है ) यह स्घृत्ति प्रमाण भी है, 

अतः यह कार्याध्यास मिथ्या प्रत्ययरूप है। आत्मामें कतूंत्व, मोक्तृत्व आदि अनेक अनर्थोका 
हेतु अध्यास हैं। इसकी कारण भूत अनादि अविद्याकी अत्यन्त निवृत्तिके लिए. ब्रह्म और आत्मा एक 
हैं! इस प्रकारके ज्ञान सिद्धिके लिए वेदान्तों-उपनिषदोंका आरम्म आचायेनिे माना है! तात्पय यह है 
कि वेदान्तोंका विषय जीव ब्रह्मकी एकता है तथा अनर्थंकी अत्यन्त निवृत्ति और पेरमानन्दकी प्राप्तिरूप 

मोक्ष इनका प्रयोजन है, यहाँ निवत्ति दब्द मिथ्यारूप प्रतीति समझना चाहिए! वेदान्त. विचारका जो 

विषय और प्रयोजन हैं वही विषय और प्रयोजन वेदान्तके विचारात्मक शारीरिक मीमांसा झास्त्रके, 
भी हैं। 

इस ग्रन्थतों शारीरक मीमांसा इसलिए कहा जाता है कि 'शीयत इति शरीरम' ( नाशको 
प्राप्त होता है, अतः इस स्थल देहको शरीर कहते हैं ) अथवा 'कुत्सितं शरीरं॑ शरीरक॑ तत्र भव 
शारोरकम्‌ ( घृणित होनेसे यह शरीर ही शरीरक है और शंरीरकमें रहनेवाले जीवको शोरीरक कहते 
हैं ) जीवका ब्रह्मरूपसे जो विचार व्रह झारीरक मीमांसा है। जीव-ब्रह्मका ऐक्य विचार प्रशंसनीय 
होनेसे पूजित है, क्योंकि इसी विचारसे जीव का परम पुरुषाथथ सिद्ध होता. है अन्यथा नहीं, इस हेतुसे 
इस प्रकृत ग्रन्थजों शारीरक मीमांसा कहा जाता है। उपनिषदोंमें जो प्राण आदि उपासनाओंका वणन . 
है वह चित्तकी एकाग्रता और शुद्धि द्वारा जीव ब्रह्मके अभेद ज्ञान होनेमें सहायक है, इस प्रकार 
उपासनाओंका भी जीव-ब्रह्मकी एकतामें ही तात्पयं है। उपयुक्त रीतिसे विषय और, प्रयोजन सिद्ध 
होनेसे यह शास्त्र आरम्मणीय है, यह सिद्ध हुआ । 





अधि०* सू० ९] भाषाजुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित १९, 


प्रथमाध्यायस्य प्रथमः पादः 
| अन्न पादे स्पष्टलिड्रयुक्तानां वाक्यानां विचारः 
“इस पादमें स्पष्ट ब्रह्मलिज्भ युक्त वाक्‍्योंका विचार है'' 
| १ जिज्ञासाधिकरणम्‌ | खू० १ ] 
& वेदान्तमीमांसाशास्त्रस्य व्याचिख्यासितस्थेदमादिम सूत्म-- 
व्याख्यानके विषयीभूत वेदान्तमीमांस। शास्त्रका यह आदि सूत्र है अर्थात्‌ जिसकी हम व्याख्या 
करना चाहते हैं उस वेदान्तमीमांसा शास्त्रका यह प्रथम सूत्र है । 


अथातो ब्रह्मजिज्ञासा ॥१॥ 


पदच्छेद---अथ, अतः, ब्रह्मजिज्ञासा । 

सूत्राथ--विवेक आदि साधन चतुष्टयरूप सम्पत्ति सिद्धिके अनन्तर कर्मफलके अनित्य और 
ज्ञानफल मोक्षके नित्य होनेसे मुमुक्षुको ब्रह्म जिज्ञासा करनी चाहिए । 

सत्यानन्दी-दीपिका 

#& “यद्यपि अध्यासकी सिद्धिके अनन्तर विषय और प्रयोजनकी सिद्धि होनेपर प्रस्तुत ग्रन्थका 
आरम्म करना युक्त है, तथापि इस विचारका विषय वेदान्त पूव॑मीमांसा ( यज्ञ आदि कम समुदायका 
प्रतिपादक-वेदके पूर्व भागका विचारात्मक ) से गताथ है कि नहीं ? इस प्रकार प्रइनके उपस्थित 
होनेपर प्रस्तुत शास्त्रके आरम्ममें सन्देह हो जाता है कि क्‍या यह ग्रन्थ आरम्मणीय है कि नहीं ? 
मीमांसक मतमें समस्त वेदका तात्पय॑ विधिमें है। “आम्नायस्य क्रियाथत्वादानथक्यमतदर्थानाम” 
( वेद क्रियाथंक है अक्रियार्थंक वेद अन्थंक है ) | जैसे कि “यजेत' ( याग करे ) 'जुहुयात्‌( अग्निहोत्र 
करे ) इत्यादि विधियाँ हैं । वेदमें यज्ञ आदि अनुष्ठानकी आज्ञा विधि कही जाती है। प्रवृत्ति निवृत्ति 
रहित सिद्ध वस्तु प्रंतिपादक वेद वाक्य-मन्त्र, नामबेय तथा अथवादकी विधिवाक्यके साथ एकं- 
वाक्यता कर धममें प्रमाण्य माना गया है। “अथातो धमजिज्ञासा” ( जे० सू० १॥१॥१ ) इत्यादि 
ज॑मिनि मुनि प्रणीत सृत्रोंद्गरा विधि आदिका विचार किया गया है। इस प्रकार विधिका विचार किए 
जानेपर वेदान्त गता्थ है अर्थात्‌ धर्म आदिसे पृथक जीव ब्रह्मका ऐक्यरूप विषय वेदका अथ॑ं-प्रयोजन 
नहीं है, अतः जीव-ब्रहकी एकतारूप विषयके स्थिर न होनेसे इस शास्त्रका आरमभ्म निष्फल है ? 
समाधान--तात्पयं यह है कि यदि “यजेत” इत्यादि विधियोंकों ही वेदका अथ मानें तो ब्रह्ममें वेदांन्त 
प्रमाण सिद्ध न होगा, परन्तु सवज्ञकल्प भगवान्‌ बादरायण ( वेदव्यास ) द्वारा ब्रह्मसृत्रकी रचना 
यह सिद्ध करती है कि वेदान्तसे अतिरिक्त अन्य शास्त्रसे ब्रह्म अवगत नहीं है। इसलिए अन्य शास्त्रसे 
अप्रतिपाद्य ब्रह्म बोधक वेदान्त विचारात्मक प्रस्तुत श्ास्त्रका आरम्म युक्त है। इस प्रकार विषय और 
प्रयोजन दोनों सिद्ध हुए। “अल्पाक्षरमसंदिग्ध॑ सारवहिश्वतो मुखम्‌। अस्तोममनवच्यं च सूत्र सूत्रविदो 
विदु:” ( जो अल्प अक्षरोंवाला, असंदिग्ध अथंवाला,  सारयुक्त बहुमुखी, आकारमें छोटा और निर्दोष 
हो, उसे सूत्रवेत्ता सूत्ररूपसे जानते हैं ) यह सूत्रका लक्षण है। 

शंका--ब्रह्म विषयक जिज्ञासा क्‍यों करनी चाहिए ? समाधान-- 

“विषयो विशयश्वैव पूर्वपक्षस्तथोत्तरम्‌ । प्रयोजन संगतिश्व प्राश्चोडई्घिकरणं विदुः” 
“विषयः सन्देहः संगतिः पूवपक्षः सिद्धान्त इत्येकेकमघिकरणं पद्मावथ्वं शेयम्‌”” 

“विषय, सन्‍्देह, पु्वपक्ष, सिद्धान्त, प्रयोजन और सद्भति इस प्रकार विद्वानु लोग इसे अधिकरण: 
'रूपसे जानते हैं। कोई इसे पत्चावयव भी मानते हैं । 


२० ब्रह्मसत्रन-शाड्ुरभाष्य : [ आ० १ पा० * 
सत्यानन्दी-दी पिका 
दुःखन्रयाभिघाताजिज्ञासा तद्पघातके हेतो । दृष्टे साथ्पार्था चेन्नेकान्तात्यन्ततो5सावात्‌ ॥ (सां०का०१) 


जिनसे प्रत्येक संसारी महान. दुःखका अनुभव करता रहता है, तथा जिनकी अत्यन्त निवृत्ति 
चाहता है वे अनुभुयमान दुःख आधिभौतिक, आधिदेविक तथा आध्यात्मिक. भेदसे शास्त्रोंमें तीन 
प्रकारके कहे गए हैं। उनमेंसे मनुष्य, पशु, पक्षी जंठ-थलू, अग्नि आदि भतोंके निमित्तसे उत्पन्न 
दुःख आंधिभौतिक, ग्रह, पिशञाच, राक्षत्त आदिसे उत्पन्न दुःख आधिदविक कहा जाता है। शारीरिक 
तथा मानसिक इस भेदसे आध्यात्मिक दुःख दो प्रकारका है। वात, पित्त तथा कफ इन तीनोंसे अथवा 
भक्तें अन्न, जल आदिसे परिणत रस, रक्त, मांस, मेद, अस्थि, मज्जा तथा वीयें इन सात धातुओंसे इस 
स्थल शरीरकी रचना होती है। इनके सम रहनेसे शरीर स्वस्थ रहता है और विषमतासे दशंरीरमें कोई 
न कोई व्याधि उत्पन्न हो जाती है, जिससे दुःखका अनुभव होता है। .विषय सम्बन्धी. काम, क्रोध 
आदिसे उत्पन्न द्रःख मानसिक कहा जाता है। इन दुःखोंसे आक्रान्त पुरुषको इनसे मुक्त होनेके लिए 
ब्रह्म जिज्ञासा करनी चाहिए 


शंका--लौैकिक उपाय बहुत हैं, जिनसे उक्त दुःख हटाए जा सकते हैं। जैसे औषधि आदिके 
सेवनसे शारीरिक रोग निवृत्त हो सकता है तथा सुन्दर स्त्री आदिकी प्राप्तिद्वार काम आदि जन्य 
मानसिक दुःखोंकी निवृत्ति संभव है। मणि, मन्त्र आदिके अनुष्ठानसे आधिदंविक दुःख निवृत्त हो 
सकते हैं। नीतिशास्त्र आदिकी कुशलतासे आंधिमौतिंक दुःखोंका भी जब प्रतिकारं हो सकता है, तो 
फिर अतिपरिश्रम साध्य ब्रह्मकी जिज्ञासा क्‍यों करनी चाहिए ? समराधान--यद्यपि समुचित लौकिक 
उपायोंसे उक्त दुःखोंकी यत्किश्वित्‌ निवत्ति.हो सकती है, तो भी दुःख मात्रकी अत्यन्त निवत्ति तो 
ब्रह्मत्मैकत्व ज्ञानके विना नहीं हो सकती, अंतः ब्रह्मजिज्ञासा कर्तव्य है। शंका--यदि लौकिक उपायोंसे 
दु:खोंकी अत्यन्त निवृत्ति नहीं हो सकती तो यज्ञ आदि वदिक उपायोंसे हो जायंगी ? समाधान--दृष्ट 
वदानुश्रविकः ( यज्ञ आदि वंदिक कम कलाप भी लौकिक उपायोंके समान ही हैं ) क्योंकि “तच्थेह 
कमचितो लोकः क्षीयत एवमेवामुत्र पुण्यचितो लोकः क्षीयते” ( छा० ८।१।६ ) ( जैसे यहाँ लौकिक 
कर्मोंसे सम्पादित अज्लादि फल नष्ट हो जाता- है, वंसे ही वंदिक पुण्य कर्मोंका स्वर्ग आदि फल भी क्षीण 
हो जाता है ) इत्यादि श्रुति प्रमाण है। ज॑से साधनोंके तारतम्यसे लौलिक फलोंमें सातिशय-ता रतम्य होता 
है; वसे ही ज्योतिष्टोम, वाजपेय आदि वेदिक साधनोंके तारतम्यसे स्वर्ग आदि फलोंमें भी तारतम्य होता 
है, सातिशय. फल अनित्य है। इसमें “ते त॑ भुकत्वा स्वगलोक विशाल क्षीणे पुण्ये मत्यलोक॑ 
विशन्ति ॥”! ( गी० ९५३२३ ) ( वे पुण्यशाली उस विद्वाल स्वगंलॉकको भोगकर पुण्य क्षीण होनेपर 
मृत्युलोकको प्राप्त होते हैं) यह स्मृति प्रमाण है। इसलिए “मामुपेत्य तु कौन्तेय पुनजन्म न 
विद्यते ।? ( गी० 4।१६ ) ( परन्तु हे कौन्तेय ! मुझ आत्माको अभिन्नरूपसे प्राप्त होकर उसका पुनजंन्‍्म 
'नहीं होता, क्योंकि मैं नित्य, व्यापक, सबका अभिन्न अन्तरात्मा हैँ ) “मिद्वते हृद्यभ्रन्थिरिछ्चन्ते 
'सबसंशया: । क्षीयन्ते चास्य कर्माणि तस्मिन्दष्ठे परावरे ॥?” (मु० २।२।४) ( उसे प्रत्यग्रभिन्न परब्रह्मके 
साक्षात्कार होनेसे हृदयंग्रन्थि ( चित्‌-जड़-ग्रन्थि ) टूट जातीं है आत्मविषयक सब “सन्देह नष्ट हो 
- जाते हैं तथा सभी कम क्षीण हो जाते हैं ) इत्यादि श्रुति, स्मृतिसि यह सिद्ध होता है कि वेदान्त 
शास्त्रसे भिन्न अन्य शास्त्रोंके श्रवण आदिसे संशय और विपयेय निवत्त नहीं होते, क्योंकि कोई इस 
स्थूल शरीर, कोई श्रोत्र आदि इन्द्रिय, कोई मन, बुद्धि आंदिको आत्मा मानते हैं । तथा कोई आत्मा 
का अणु परिमाण कोई. मध्यम परिमाण मानते हैं। कोई आत्माको कर्ता,. भोक्ता तथा व्यांपक कहते 


अधि० ९ रू० १ | भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दी पिकासहित २१ 


& तत्र अथदब्द आनन्तर्याथः परिग्ृह्मयते, नाधिकाराथः, ब्रह्मजिज्ञासाया अनधि- 
कार्यत्वात्‌। मज्लूस्य च वाक्याथ समन्वयाभावात्‌ अर्थान्तरप्रयुक्त. एव ह्मथशब्दः श्र॒त्या 
मकुलप्रयोजनों भवति। पूवप्रकृतापेक्षायाश्र फलत आननन्‍्तर्याव्यतिरेक्रात्‌। # सति चानन्‍्त- 


च0&/० ९०  4ूवाथी४ ७३ आइए... 








सूत्रस्थ अथ' शब्द आनन्तर्याथक पंरिंगृहीत है, आरम्माथंक नहीं, क्योंकि ब्रह्मजिज्ञासाका ह 
आरम्भ नहीं किया जा सकता और मद्भलका वाक्‍्याथमें समन्वय नहों होता, इसलिए अन्य अथर्में 
( आनन्तर्याथमें ) प्रयुक्त हुआ ही 'अथथ' शब्द श्रवणद्वारा मज्भुलरूप प्रयोजनवाला होता है। फल 
(विचार) की कारण भूत पूव॑ प्रकृत (पुरबंबतमान) के साथ जो अपेक्षा है उसका आन ःतयसे भेद नहीं है । 

सत्यानन्दा-दापका 

हैं, कोई केवल भोक्ता मानते हैं। कोई आत्माको जड़, कोई चेतन, कोई जड़ चेतन उभयात्मक 
मानते हैं। इस प्रकार अनेक मतोंके श्रवणसे अव्युत्पन्न श्रोताको आत्मविषयक्र सन्देह आदि होना 
स्वाभाविक है। इनमेंसे किसी एक मतमें आस्थाकों भ्रान्ति ही समझना चाहिए उससे अनथमय 
संसारकी निवृत्ति. नहीं होगी । जंहाँ सन्देह ओर प्रयोजन होते हैं वहाँ ही जिज्ञासा होती है । उस सन्देह 
की निवत्ति ओर प्रयोजनकी सिद्धि वेदान्तश्ाास्त्रके विचारसे ही हो. सकती है। अन्यथा नहों, अत 
सुतरां ब्रह्मजिज्ञासा कतव्य है। इस प्रकार प्रत्यग्रभिन्न ब्रह्मतत्त्वके जिज्ञासुको यहाँ अधिकारी' समझता 

चाहिए। इसी आशयको सूत्रका रने- सूत्रस्थ अथ' शब्दसे सूचित किया है॥ अथातो ब्रह्मज्िज्ञाता 
इस “अथ' शब्दका अथ यहाँ आनन्तय .है। आनन्तयसे अभिप्रांय यहाँ उन्‍्हों साधनोंसे है जिनकी 
सिद्धिके अनन्तर सुमुक्षको ब्रह्म जिज्ञासा स्वयमेव होती है। यद्यपि “मंग़लानन्तरारम्भप्रश्नकात्स्स्यप्व- 
थो5थ” अमरकोशके इस वचनसे “अथ' दब्दके 'मज़जू ल, अनन्तर, आरम्म॑, प्रइन, कत्स्न्य ( पूर्ण ) 
:, इत्यादि अनेक्‌ अथ बताए ग़ए हैं और इन्हीं अर्थोमें अत्वायोने 'अथ' शब्दका प्रयोग भी किया है । 
जेसे अथःयोगानुशासनम' योगदशनके इस प्रथम सूत्रमें 'अथः शब्द आरम्भ” अथेमें प्रयुक्त है। 
और “अथातों घमजिक्ञासा” “अथातों ब्ह्माजिज्ञासा” पूवमीमांसा और उत्तरमीमांसाके इन प्रथम 
सूत्रोंमें अथ शब्द “आनन्तय' अथर्में प्रयुक्त ,किया गया है, क्योंकि आचार्योको यहाँ आनन्तर्य अथ ही 
_ अभिप्रेत्न है। - * 
यहाँ अर्थ शब्दका अथ आनन्तय है आरम्भ नहीं, क्‍योंकि इस सूत्रमें जिज्ञासा पद भीं है । 


१ टि०--अधिकारी, विषय, प्रयोजन और सम्बन्ध ये चारों अनुबन्ध चतुष्टयनामसे शास्त्रोंमें 
प्रसिद्ध हैं.। “अन्थप्रद्ू त्तिपरयोजकज्ञानविषयत्वमनुबन्धव्वम”' ( ग्रन्धमें प्रवत्तिके प्रयोजक ज्ञान “मदिष्ट- 
साधनम्‌” का विषय अनुबन्ध है ) यहाँ साधन चतुष्टय सम्पन्नता ही अंधिकारीका लक्षण है । विवेक, . 
वराग्य, षपट्सम्पत्ति और मुमुक्षता ये साधन-चतुथष्टय' हैं। आत्मा सत्‌ .है और अनात्म-जग्रत्‌ असत्‌ 
( भिथ्या ) है, इस भेदज्ञानका नाम विवेक है। विवेक वराग्यमें हेतु है, इस लोक तथा परलोकके भोगोंमें 
नितान्त अरुचि वराग्य है। अनन्तर षट्सम्पत्तिकी -उत्पत्ति होती है। शम, दम, श्रद्धा, समाधान, 
उपरति और तितिक्षा, ये छः षट्सम्पत्ति कहे जाते हैं। विषयोंसे मनका. निग्रह शम और इन्द्रियोंका 
त्िग्रह दम है। वेद तथा गुरुवाक्योंमें विश्वास श्रद्धा है। संयत्त मनको विषयोंकी ओर न जाने देनेका . 
नाम समाधान है, त्यक्त पदार्थोंको पुन: इच्छा न हो वह उपरति है। भूंख, प्यास आदि इन्द्ोंका सहन 
तितिक्षा है। प्रत्यगभिन्न ब्रह्मकी प्राप्ति तथा अनर्थकी अत्यन्त निवृत्ति मोक्षका स्वरूप है, उसकी 
प्राप्तिकी' इच्छाका नाम मुमुक्षता है। उक्त साधन-चतुष्टय सम्पन्न अधिकारी कहा जाता है। विषय _ 
ओर प्रयोजनका पहले वर्णन: हो चुका है। विषय और ग्रन्थका प्रतिपाद्य-प्रतिपादकभाव, अधिकारी 
ओर विषयका प्राप्य-प्रापकभाव सम्बन्ध है, इसप्रकार यह अनुबन्धं-चतुष्टय है । 
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थत्वे यथा धमंजिज्ञासा पूव॑बृत्तं वेदाध्ययनं नियमेन[पेक्षते, एवं ब्रह्मजिज्ञासापि यत्पूर्व- . 
+ ॥अशिशियि + निकी कर *( | 

तत्त नियमेनायस्वते, तद्गक्तव्यम्‌ । स्वाध्यायाध्ययनानन्तय तु समानम्‌ | नन्विह कर्माव- 


ई-० 


तो 'अथ' दब्दके आनन्तर्थार्थक होनेपर जंसे धर्मजिज्ञासा पहले नियमसे होनेवाले कारण भूत वेदाध्ययनकी 
अपेक्षा रखती है, वसे ही ब्रह्म जिज्ञासा भी पहले नियमसे रहनेवाली जिस वस्तुकी अपेक्षा रखती हो 
उसे कहना चाहिए । [ यदि स्वाध्याय-अध्ययनका आननन्‍्तय माना जाय तो वह ठीक नहीं, क्योंकि | 


सत्यानन्दी-दीपिका 


क्या जिज्ञासा पदका अर्थ ज्ञानकी इच्छा है अथवा लक्षणासे विचार ? प्रथमपक्ष में “अथ' शब्दके 
आरम्मार्थक होनेसे ब्रह्मज्ञानकी इच्छा आरम्भ को जाती है, ऐसा सूत्रका अथ होगा, परन्तु यह अथे, 
असज्भत है, क्‍योंकि इच्छा आरम्भ करने योग्य नहीं है । प्रत्येक अधिकरणमें इच्छाका आरम्भ नहीं 
होता, किन्तु उसके द्वारा विचार किया जाता है। दूसरे पक्षमें कतंव्य पदका अध्याहार किए बिना यह 
अथ सिद्ध नहीं होता, सूत्रमें कतंव्य पदके अध्याहार करनेपर उससे ही आरम्भ अर्थ हो जाता है तो: 
इसका ब्रह्मविधार करना चाहिए अर्थात्‌ ब्रह्मविचारका आरम्भ करना चाहिए .यह अथ होता है । 
इस प्रकार 'कतंव्य' पदसे “अथ' शब्दके अर्थके निकल आनेसे “अंथ' शब्द व्यर्थ होगा, इसलिए दूसरा 
पक्ष भी युक्त नहीं है। अतः अंधिकारीकी सिद्धिके लिए “अथ' शब्दका अर्थ आनन्तये ही संगत है। 
अपि च जैसे 'अथ' शब्दका अथ यहाँ आरम्भ अभिप्रेत नहीं है, बसे मद्भल भी अभिप्रेत नहीं, 
क्योंकि मज्भुल वाक्‍्याथंमें समन्वित नहीं होता, पदार्थ ही वाक्याथथमें समन्वित होता है । वह पदार्थ 
चाहे वाच्य हो अथवा लक्ष्य । यहाँ मज़ल न तो अथ' शब्दका वाच्याथं है और न लक्ष्याथं ही । 
इसलिए सूत्रस्थ अथ' वाब्दका मज़ल अर्थ भी नहीं है.! “ओंकारश्राथशब्दश्व द्वावेतो ब्रह्मण: पुरा: । 
कण्ठं भित्ता विनिर्यातों तस्मास्माह्ञलिकाबुभों ॥( सृश्कि आदि कालमें ओंकार और अथ' ये दोनों 
शब्द ब्रह्माके कण्ठसे निकले हैं, इसलिए दोनों माज्जूलिक हैं ) यद्यपि स्मृति वाक्यसे 'अथ' मद लार्थंक 
मात्र ही सिद्ध होता है, फिर भी भगवान्‌ सूत्रकारने 'अथ' शंब्दको मुख्यतः मज्जलाथंक न कहकर 
आननन्‍्तयं बाचो कहा है, क्योंकि आनन्तर्याथमें प्रयुक्त होनेपर भी यह 'अथ्थ' शब्द श्रवणमात्रसे मद्भल- 
रूप अथ तो सिद्ध कर ही देता है । जलूंपूर्ण कछश अथवा शंखध्वनि आदि अंपने-अपने अभथेमें प्रयुक्त 
होनेपर भी जैसे दर्शक अथवा श्रोताकों मज्भूलरूप सिद्ध होते हैं। ऐसे ही 'अथ' शब्द भी श्रवणमात्रसे 
मज्भल सिद्ध करता हुआ आचायके अभिप्रेत आनन्तय अथंको भी स्पष्ट करता है। इसलिए कार्यको 
अपनी उत्पत्तिमें कारण सामग्रीकी अपेक्षा होती है, “यत्सच््वे यत्सत्त्दं यदभावे यदमाव:” (जिसके होनेपर 
जिसका अस्तित्व हो और जिसके न होनेपर अभाव हो ) वहीं कार्य कारणभाव होता है, अतः यहाँ 
णिस कारणके होनेपर जिज्ञासारूप कायं हो और. जिस कारणके न होनेपर जिज्ञासारूप काय॑ न हो, 
वही जिज्ञासारूप कार्यके प्रति पूर्व वत्त होता है अर्थात्‌ असाधारण कारण होता है। यदि यहाँ जिज्ञासा 
पदके द्वारा उक्त कत॑व्य विचारको फल मानें तो उनके हेतुरूपसे जो पू्॑ंवृत्त है उसकी अपेक्षा होगी । 
उसके बलसे प्रकृत हेतुका आक्षेपकर उससे अर्थान्तर कहें तो वह अर्थान्तर आनन्तयंके 'ही अन्तभंत 
होता है, क्योंकि हेतु और फलभावके ज्ञानके लिए आनन्तये अवश्य मानना चाहिए। अतः यहाँ अथ' 
शब्दका अथ आनन्तय ही युक्ति-यक्त है । 

-%“अथातो धर्मजिज्ञासा' जैसे यहाँ धमंकी जिज्ञासा तमी हो सकती है जब वेदाध्ययन किया हो, 
इसलिए धमंजिज्ञासा नियमसे अपने पूब॑ विद्यमान कारण वेदाध्ययनकी- अपेक्षा रखती है, वंसे ही 
- ब्रह्मजिज्ञासा शी निथ्मत: अपनेसे पर्व जिस कारणकी अपेक्षा रखती है उसे कहना चाहिए। यदि 
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बीधानन्तय विशेषः। न; धर्मजिज्ञासायाः प्रागप्यधीतवेदाष्तस्थ ब्रद्मजिज्ञासोपपत्ते:। &यथा 
से हंदयाद्वदानानामानन्तये'नेयमः; क्रमस्य विवश्षितत्वान्न तेशेह क्रमो विवक्षितः, शोष- 
दशषित्वेप्रधिक्रताधिकारे वा प्रमाणाभ्नावात्‌, धर्मत्रह्मजिज्ञासयोः फलजिज्ञास्यभेदात्य । 


स्वाध्याय अध्ययनका आनन्तय तो दोनों ( धमजिज्ञासा और ब्रह्मजिज्ञासा ) में समान है । यदि कहो कि 
ब्रह्मजिज्ञासामें धर्मजिज्ञासांसे कर्मज्ञानंका आंनन्तय विशेष है, तो यह युक्त नहीं है, क्योंकि अधीत 
वेदान्त पुरुषको भी धमंजिज्ञासासे पहले ब्रह्मजिज्ञासा हो सकती है । 

और जैसे हृदय आदिके अवदानों ( छेदन. ) सें आनन्तय क्रमका नियम है, क्‍योंकि वहाँ क्रम 
विवक्षिंत है, वसे यहाँ ( ब्रह्म जिज्ञासामें ) क्रम विवक्षित नहीं है। धमंजिज्ञासा और ब्रह्माजिज्ञासामें 
अज्भाज़िभाव अथवा अधिकृताधिकार मोननेमें कोई प्रमाण नहीं है, एवं दोनोंके फल और जिज्नास्यमें 


सत्यानन्दी-दीपिका 

स्वाध्यायाध्ययन ( पितृ आदि परम्परासे प्राप्त वेद शाखाका अध्ययन ) के अनन्तर ब्रह्मजिज्ञासा स्वीकार 
करें तो यह अर्थ 'अथातो घमजिज्ञासा' इस सूत्रसे ही सिद्ध हो जाएगा, फिर “अथातो ब्रह्मजिज्ञासा' इस 
नतन सूत्रकी रचना व्यथ सिद्ध होगी । इसलिए वेदाध्ययनके ' आनन्तयसे भिन्न आनन्तय यहाँ अपेक्षित 
है.। वादीका अभिप्राय यह है कि ब्रह्मचारी आवायकुलमें विधिवत्‌ वेदका अध्ययन करता है और 
जिज्ञास्य धम ( यज्ञादि ) का केवल ज्ञान प्राप्त कर सकता है। परन्तु वह उनका अनुष्ठान नहीं कर 
सकता, क्योंकि अनुष्ठेय यज्ञ आदि कम ग्रृहस्थ ( सपत्नीक ) होकर किए जाते हैं, इसलिए ब्रह्मजिज्नासा 
वेदाध्ययनके अनन्तर केवल कमंका ज्ञान होनेपर होती है।. जंसे 'तमेतं वेदानुबंचनेन ब्राह्मणा 
विविद्षन्ति । ( बरृ० ४।४।२२ ) ( उस प्रत्यगभिन्न ब्रह्मको वेदाध्ययनसे ब्रह्म जिज्ञासु जाननेकी इच्छा 
करें ) यह श्रुति प्रमाण है । अत: धमंजिज्ञासासे ब्रह्मजिज्ञासामें कमंशानका आंनन्त्य विशेष है।. 

समाधान-कमंके ज्ञानसे तथा अनुष्ठेय यज्ञादिखू्प धमकी जिज्ञासासे पूर्व भी वेदान्त-उपनिषद्‌- 
का अध्ययन करनेवाले पुरुषको ब्रह्म जिज्ञासा हो सकती है । यह कोई नियम नहीं है कि जब क्मज्ञान 
तथा धमंजिज्ञासा हो तभी ब्रह्म जिज्ञासा हो अन्यथा नहीं, इन. दोनोंका परस्पर कार्य-कारणभाव भी नहीं 
है। इसी आशयका “यदि वेतरथा ब्रह्मचग्रदिव प्र्रजेत' अथवा “ब्रह्मचय समाप्य गृही भवेत्‌” इसके 
विपरीत यदि वराग्य हो तो ब्रह्मचर्याश्रमसे ही संन्यास ग्रहण करे )यदहरेव विरजेत्तद्हरेव प्रन्नजेत्‌' 
( जिस दिन वराग्य हो उसी दिन संन्यास ग्रहण करे ) इत्यादि जाबाल श्र॒ति प्रतिपादन करती है। अतः 
यह स्पष्ट है कि कर्मज्ञानकी अथवा धमंजिज्ञासाकी ब्रह्मजिज्ञासामें अपेक्षा नहीं है। 'जायमानो वे 
ब्राह्णखिमिऋणवान्‌ जायते' ( जाबाल ) (उत्पन्न हुआ द्विज तीन ऋणवाला होता है ) इससे जब' 
तक अनुष्ठेय यज्ञ आदि कमंकर देव ऋण,'पितृ ऋण तथा ऋषि करण इन तीन करणोंसे मुक्त न हो तब 
तक ब्रह्मचयंसे संन्यास. ग्रहण नहीं कर सकता। यद्यपि इस श्रतिवाक्यमें 'जायमानः” इस पदका यथाश्रत 
अथ ऐसा ही प्रतीत होता है, तो भी टीकीकारोंने इस पदका अर्थ ऐसा किया है कि जायमान 
गाहंस्थ्य संपच्यमान अर्थात्‌ विधिवत्‌ भार्याका' पाणिग्रहणरूप गाहंस्थ्यको प्राप्त होनेवाला द्विज तीन 
ऋणवाला होता है। ऐसा अथ केरनेसे “यदि वेतरथा ब्रह्मचर्यादेव प्रत्नजेत्‌र इस श्रतिवाक्यके साथ 
कोई विरोध नंहीं है । इसलिए ब्रह्मजिज्ञासामें कमज्ञानके आनन्तयकी अपेक्षा नहीं है.। 

#& वादी अब प्रकारान्तरसे आनन्तयंका प्रतिपादन करंतां है कि सूत्रस्ध “अथ' शब्दका अर्थ 
क्रम हो । जैसे .“हृदयस्याग्रेडवद्यति अथ जिह्लाया अथ वक्षसः”.( तै० सं० ) (( प्रथम उस अग्नीषोमीय 
पशुके हृदयका, अनन्तंर जिह्नाका, अनन्तर वक्ष:स्थलका छंदन करे )* यंह वांक्य अग्नीषोमीय पशुयागमें 
श्रुत है। यहाँ “अथ' दब्दसे अवदानका क्रम अभिप्रेत है। अथवा “ब्रह्मचय समाप्य ग्रृही भवेत्‌, ग्रुही 
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अध्यदयफर्छ धमज्ञानं, तचानछ्ठानापेक्षम । निःश्रेयसफले तु तह्मविज्ञानं, न चानष्टाना- 
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भी भेद है। धम ज्ञान अभ्यदय फलवाला है तथा वह अनुष्ठानकी अपेक्षा रखता है। ब्रह्ाज्ञान तो 
मोक्ष रूप फलवाला है और वह अन्य अनुष्ठानोंकी अपेक्षा नहीं रखता । 


सत्यानन्दी-दीपिका 
भूत्वा वनी भवेत्‌ , वनी भूत्वा प्रत्जेत्‌ ( जाबा० ४ ) ( ब्रह्मचय समाप्त कर गृहस्थ हो, गृहस्थ होकर 
परचात्‌ वानप्रस्थाश्रम ग्रहण करे, वानप्रस्थाश्रमी होकर संन्यास ग्रहण करे ) जेसे यहाँपर क्रम विवक्षित 
है, वंसे धर्ंजिज्ञासाके अनन्तर ब्रह्मजिज्ञासा करनी चाहिए। इस प्रकार अथ' शब्दका अथ क्रम हो 
सकता है, परन्तु यहाँ धर्मंजिज्ञासा और ब्रह्मजिज्ञासामें क्रमका नियम नहीं है, क्योंकि हृदय आदिका 
अवदान तो युगपत्‌ एक कर्तासे होना संभव नहीं है, इसलिए उनमें क्रमकी विवक्षा की गई है। “गृही 
भूत्वा वनी सवेत' । अथवा 
'अधीत्य विधिवद्वेदान्पुव्रांश्रोत्पाद्य धर्मंतः । इष्ठा च शक्तितो यज्ञेमनों मोक्षे निवेशयेत्‌' ॥ 
( विधिवत ब्रह्मचयं आदि नियमोंका पाछलन करता हुआ आचार्य कुलमें विधिवत्‌ वेदोंका अध्ययन 
कर गाहंस्थ्य होकर धर्मानुसार पुत्रोंकी उत्पत्तिके अनन्तर यथाशक्ति यज्ञों द्वारा देवोंकी प्रसन्नता संपादित 
कर मन मोक्षमें लगाना चाहिए) “अनधीत्य द्विजो वेदाननुत्पाद्य तथाव्मजान्‌ । अनिष्ठा चेव यज्ञेश्र मोक्ष- 
भिच्छन्ध्रजत्यधः ॥ यह स्मृति निंन्‍दा करती है । -इस प्रकार श्रति ओर स्मृतिमें क्रम और अधिकृत 
अधिका रका विशद वर्णन उपलब्ध होता है। जिसका धममें अधिकार हो उसीका मोक्षमें अधिकार है इसे 
अधिकृत अधिकार कहा जादा है। परन्तु क्रम अथवा अधिकृत अधिकार तो उस व्यक्तिके लिए है जिसका 
अन्तःकरण संसारी भोग वासनाओंसे मलिन है । ज़िसका अन्तःकरण इस जन्म.अथवा जन्मान्दर कृत 
निष्कांम यज्ञ आदि कर तथा देवोपासना आंदिसे शुद्ध है तथा जो विवेक आदि साधन चतुष्टय सम्पन्न है, 
उसके लिए तो क्रमका “यदि वेतरथा ब्रह्मचयदिव प्रध्जेत्‌ गृहाद्वा वनाद्दा' 'यद्हरेद विरजेत्‌ तद॒हरेत 
प्रत्रजेत' ( जाबा० ४ ) इत्यादि श्रुति स्वयं खण्डन करती है । ः 
जैसे “दशपुणमासा/भ्यामिष्ठी सोमेन यंजेत' ( स्वगंकी. कामनावाला पुरुष दश, पूर्ण मास याग 
कर सोम याग करे ) यहाँ दे, पू्णमास याग अज्भी है, और जिन प्रयाज आदि क्रियाओंद्वारा वह 
निष्पन्न होता है वे क्रियाएं यागके अज्भ हैं। इसलिए दहा, पृर्णमास यांग -अद्भी-प्रधान हैं और प्रयाज 
आदि क्रियाएँ उनके अज्भ-अप्रधान हैं। इस प्रकार दोनोंका अद्भाज्धिमाव है। वसे इन जिज्ञासाओंमें 
अड्भाज़िभाव भी नहीं है, क्‍योंकि दोनोंमें प्रधान ओर अप्रधानमाव नहीं है। अधिक्ृताधिकारसे 
अभिप्राय यह है कि एक विषयमें अधिकार पानेवाला व्यक्ति अन्य विषयोंमें मी अधिकार सम्पन्न 
होता है । (क) जैसे 'दुशपूणमासाभ्यामिष्टा सोमेन यजेत' जो दश, पृर्णमास यागमें अधिक्ृत, है उसका 
ही सोमयागमें अधिकार है अर्थात्‌ जो प्रधानं . यागमें नियत अधिकृत होता है वही अज्भों अथवा भिन्न 
यांगमें अधिकारी होता है। (ख) द्श पृर्णणास यागमें चमससे जल आनयका विधान है; परन्तु यदि | 
पंशु कामनावाला हो तो 'गोदोहमैन पश्ुकामस्य' ( पशुकी. कामनावाला गोदोहन नामक पात्रसे जल 
लावे) यहाँ जो पुरुष दर्श पूणमास यागमें अधिकृत है उसका गोदोहन पात्रसे जल ले आनेमें अधिकार है। 
परन्तु प्रकरंणमें ऐसा नहीं है। जो धमजिज्ञासामें अधिकृत हो यदि वही ब्रह्मजिज्ञासामें भी अधिकारी 
हो तो अधिकृताधिकार हो सकता है। परन्तु ऐसा यहाँ नहीं है, क्योंकि. दोनोंके अधिकारी आदि 
भिन्न-भिन्न हैं। जेसे अधिकारीके भेदसे अथशास्त्र और धमशास्त्रका क्रम नहीं है, वसे यहाँ 
भी है। किच दोनों जिज्ञासाओंके फल और विषयमें भी भेंद है, यथा-धमंज्ञानका फल अभ्युदय है और 
ब्रह्मतानका फल मोक्ष है, इससे दोनों प्रकारके क्रम नहीं हैं, अत: अर्थ! शब्द आनन्तर्याथंक है-। 
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न्तरापेक्षम्‌। # भव्यश्व धमो जिज्ञास्पो न ज्ञानकाले5स्ति, पुरुषव्यापारतन्त्रत्वात्‌। इह् 
तु भूतं ब्रह्म जिज्ञास्यं नित्यत्वान्न पुरुषव्यापारतन्त्रम। चोदनाप्रवृत्तिभेदात्य। याहि 
चोदना धर्मस्य लक्षणं सा स्वविषये नियुञ्ञानेव पुरुषमंवबोधयति। ब्रह्मचोदन! तु पुरुष- 
मवबोधयश्येव केवलम, अवबोधस्य चोदनाजन्यत्वान्न पुरुषो5वबोधे नियुज्यते। यथा 5 क्षा- 
थंसंनिकषणार्थावबोधे, तद्वत्‌। तस्मात्किमपि वक्तव्यं यदनन्‍्तरं ब्रह्मजिशासोपद्श्यित 

धर्मंजिज्ञासाका विषय धर्म भव्य ( साध्य ) है और ज्ञानकालमें नहीं है, क्योंकि वह पुरुष 
व्यापारके अधीन है । यहाँ-ब्रह्ममीमांसामें तो सिद्ध ब्रह्म जिन्नास्य है, वह नित्य होनेसे पु€षव्यापारके 
अधीन नहीं है। किच्च बोधक प्रमाणकी प्रवृत्तिके भेदसे भी जिज्ञास्य-भेद है। जो विधि धर्मका 
लक्षण ( ज्ञापक ) है वह पुरुषको स्वविषयमें नियुक्त करती हुई बोध कराती है। ब्रह्मबोधक प्रमाण 
तो पुरुषको केवल बोध ही कराता है, अवबोध ब्रह्मप्रमाणसे जन्य है। इसलिए ब्रह्मप्रमाण ( अयमात्मा 
ब्रह्म ) पुरुषको ज्ञानमें नियुक्त नहीं करता । जैसे इन्द्रिय विषयके सन्निकर्षसे उत्पन्न ज्ञानमें 
नियक्ति नहीं होती। इसलिए जिसके अनन्तर ब्रह्मजिज्ञासाका उपदेश किया जाता है ऐसा कोई 
असाधारण हेतु कहना चाहिए । कहते हैं--नित्य और अनित्य वस्तुका विवेक, इस लोक तथा _ 


सत्यानन्दी-दीपिका 


# यदि धमजिज्ञासा तथा ब्रह्मजिज्ञासामें क्रमरूप आनन्तये नहीं है, तो कम और ज्ञान 
दोनोंसे ही मोक्ष मानना चाहिए, क्योंकि हमारे ( समुच्चय वादियोंके ) मतमें ज्ञान कम समुच्चयसे 
मोक्ष प्राप्ति मानी जाती है। परन्तु यह समुच्चयवाद भी युक्तियुक्त नहीं है, क्योंकि धर्म और ब्रह्म- 
: ज्ञानका स्वरूप, फल और हेतु भिन्न-भिन्न हैं। धर्मंजिज्ञासाका विषय धर्म है, वह जन्य होनेसे अनित्य 
है और ज्ञांनकालमें नहीं है. अर्थात्‌ स्वोत्पत्तिके पूर्व प्रत्येक कमंका पहले ज्ञान होता है, पश्चात्‌ उसके 
सम्पादन करनेकी इच्छा, अनन्तर पुरुष प्रयत्नसे उसकी निष्पत्ति होती है, इससे धर्म साध्य है । 
परन्तु ब्रह्म तो नित्य सिद्ध वस्तु है, अतः वह पुरुषकी किसी मी क्रियासे उत्पन्न नहीं होता । इस प्रकार 

सत्य ज्ञानमनन्तं ब्रह्म ( ब्रह्म सत्य, ज्ञान और अनन्त है ) बह्यवेदमग्न आसीत' ( सृश्कि पहले 
यह सब एक अद्वितीय ब्रह्म ही था ) एब महानज आत्मा” ( यहं आत्मा महान्र अज है ) 'अजो 
नित्य: शाश्वतो3यं पुराण: ( म० गी० २।२० ) यह आत्मा अज, नित्य, शाश्वत ओर पुराण है ) 
इत्यादि श्रति-स्मृति भी ब्रह्मको नित्य सिद्ध कहती हैं, तो इससे सिद्ध होता है, कि ब्रह्म नित्य सिद्ध 
और धर्म नित्य साध्य है ।.. इस प्रकार अत्यन्त बेलक्षण्य होनेसे दोनोंका स्वरूंप भिन्न भिन्न है। अब. 
“चोदना” आदि भाष्यसे धर और ब्रह्ममें प्रमाणसे भी भेद दिखलाया' जाता है--'अज्ञांतज्ञापकं 
वाक्यमत्र चोदना” अज्ञात वस्तुका ज्ञापक ( लोट, लेट, लिडः आदि युक्त ) वेदवाक्य अथवा शब्द 
यहाँ चोदना कहा जाता है! इन चोदनाओंके भेदसे भी जिज्ञास्य धर्मं और ब्रह्मेमें भेद है। जैसे--- 
'स्वगकामो यजेत” यह विधिवाक्य, अपने विषय धेमंके साधन भूत याय आदियें प्रवत्त करता हुआ 
ज्ञान कराता है और “अग्रमाव्मा ब्रह्म! ( बृंह० २।७।१९ ) (यह प्रयगात्मा ब्रह्म है ) इत्यादि ब्रह्म- 
चोदना "मैं ब्रह्म स्वरूप हूँ इस प्रकार उत्पन्न ज्ञानमें नियुक्त नहीं करती केवल स्वरूपभूत ब्रह्मका अभेद 
ज्ञान कराती है जो संसारके बीज़भूत अनादि अविद्यासे आवत्त-सा है । 


धमंजिज्ञासा और ब्रह्म जिज्ञासामें जब “अथ' शब्दका अथ क्रम नहीं है, तो अन्ततोगत्वा अथ' 
शब्दका अर्थ आनन्तय ही सिद्ध होता है। अब यह प्रइन उठता है कि ब्रह्मजिज्ञासा किसके अनन्तर 
कतंव्य है ? क्योंकि अनन्तर दाब्द अपनेसे पुवंकी निश्चित अपेक्षा करता है । 
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इति। #डच्यते-नित्यानित्यवस्तुविवेकः, इहामुत्रा्थभोगविरागः, झमदमादिसाधनसंपत्‌ , 
ममुश्ष॒त्य॑च। तेषु हि सत्सु प्रागपि धर्मजिज्ञासाया ऊच्च॑ च दक्यते ब्रह्म जिज्ञासितु 
ज्ञातुं च, न विपयेये। तस्मादथदब्देन यथोक्तसाधनसंपत्त्यानन्तयेमुपदिष्यते । # अत 
शब्दों हेत्वथः। यस्माद्वेद एवाण्निहोत्रादीनां श्रेयःसाधनानामनित्यफलतां दशयति-- 
“'तद्थेह कमचितो छोकः क्षीयते, एवमेवामुत्र पुण्यचितो छोकः क्षीयते” (छान्‍्दो० 4।१।६) इत्यादिः। 
तथा ब्रह्मविज्ञानादपि परं पुरुषा्थ दर्शायति--ब्रह्मविदाप्नोति परम (तैत्ति०२।१) इत्यादि । 


परलोकस्थ विषय भोगोंसे विराग, शम-दम आदि साधन सम्पत्ति और मुमुक्षुता ( मोक्षकी इच्छा ) । 
उन साधनोंके होनेपर हो धमंजिज्ञासासे पूर्व तथा पश्चात्‌ भी ब्रह्मजिज्ञासा तथां ब्रह्मत्ान हो सकता है, 
अन्यथा नहीं । इसलिये “अथ' शब्दसे पूर्वोक्त साधन सम्पत्तिके आनन्तयंका उपदेश किया जाता है । 
अतः शब्द हेतु अर्थक है |. तद्यथेह०' ( जैसे यहाँ कमोसे उपाजित अन्न आदि भोग्य पदार्थ क्षीण हो 
जाते हैं, वंसे ही परलोकमें पुण्य कर्मोसे सम्पादित स्वर्ग आदि भोग भी नष्ट हो जाते हैं ) इत्यादि श्रुति 
ही श्रेयके साधनभूत अग्निहोत्र आदिका अनित्य फल दिखलाती है। इसी प्रकार “ब्रह्मविदापोति परम 
सत्यानन्दी-दीपिका ५ 
९ तस्मादेवंविच्छान्तो दान्‍्त उपरतस्तितिक्षु;ः समाहितो भूत्वा55व्मन्येवाव्मानं पश्यति सच॒- 
त्मानं पद्यति! ( बृह० ४।४।२३ ) ( अतः इसप्रकार जाननेवाला शान्त, दान्तं, उपरत, तितिक्षु 
और समाहित होकर आत्मामें ( विशुद्ध अन्तकरणमें ) ही आत्माको देखता है, सभीकी आत्मा 
देखता है ) इत्यादि श्रुति भी ब्रह्मजिज्ञासाके लिए साधन चतुष्टयसभ्पन्न अधिकारीका प्रतिपादन 
करती है। “तद्विजिज्ञासस्व' उसके जानने की इच्छा कर' क्योंकि 'ज्ञानादेव तु केवल्यम ( मोक्ष केवल 
झानसे ही होता है ) अतः ब्रह्मजिज्ञासा धमंजिज्ञासासे पूव तथा पश्चात्‌ भी संभव है । इसलिए साधन 
'चतुष्टयके होनेपर ही ब्रह्मजिज्ञासा तथा ब्रह्मज्षान हो सकता है, अन्यथा नहों । इस अन्वय-व्यतिरेकसे 
यह.सिद्ध होता है कि ब्रह्मजिज्ञासा तथा ब्रह्मज्ञान दोनोंके प्रति साधन चतुष्टय असाधारण कारण है । 
साधन चतुष्टय सम्पन्न व्यक्ति ब्रह्मजिज्ञासा तथा ब्रह्मज्ञानमें अधिकारी है। परन्तु सर्वप्रथम तो साधन 
चतुष्टय सम्पन्न अधिकारीका ही अभाव है ? क्‍योंकि उन साधनोंमें से वराग्यका संभव नहीं है। यद्यपि | 
क्षणिक ऐहिक विषय सुखसे वेराग्यका संभव है, तो भी “अपाम सोममम्हता अभूम' ( यागमें सोम 
पानकर हम अमर होते हैं ) |. ह 
स्वगलोके न मयं किश्वनास्ति न ततन्न त्वं न जरया विभेति | 
उभे तीर्व्वा$शनायापिपासे शोकातिगो मोदुते .स्वगंलोके ॥ (कढ० १॥१२) 

( हे मृत्यु देव ! स्वर्ग छोकमें रोग आदि जन्य किच्चिद्‌ भी भय नहीं है, वहाँ आपकां भी वश नहीं 
चलता, वहाँ कोई वृद्धावस्थासे मयभीत नहीं होता अर्थात्‌ वहाँ वृद्धावस्था नहीं होती, स्वगलोकमें 
पुरुष भूख और प्यासका अतिक्रमणकर शोक रहित होकर आनन्दित होता है )- इत्यादि श्रुति स्वगंमें 
दुःखामावकां प्रतिपादन करती है। अतएव निरन्तर सुख होने तथा दुःखका अमाव होनेसे स्वस्थ 
व्यक्तिको कदापि वराग्य नहीं हो सकता.। वराग्यका अमाव होनेसे शेष साधनोंका. अभाव तो स्वभाव- 
सिद्ध है, अतः इस ग्रन्थका आरम्भ व्यर्थ है। इसप्रकारको शद्भाकी निवृत्तिक लिए मगवात्र सूत्रकारने 

सृत्रमें “अतः” शब्दका प्रयोग किया है । द 
७ वादीने पहले जो यह कहा था कि अग्निहोत्र आदि कर्मोसे सम्पादित स्वर्ग आदि फल नित्य 
है, अतः उसे प्राप्ककर साधक कदापि वराग्यशील नहीं हो सकता, वह यक्तियक्त नहीं है, क्‍योंकि 
तथ्थेह कमचितो लोकः क्षोयते' तथा “आब्रह्मभुवनाछोकाः पुनरावर्तिनो3जुन । ( म० गी० ८१६ ) 


अधि० १ सू० १] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित २७ 


तस्माद्यथोक्तसाधनसंपत्त्यनन्तरं ब्रह्मजिज्ञासा कतंव्या। * ब्रह्मणो जिज्ञासा ब्रह्मजिज्ञासा। 
ब्रह्म च वक्ष्यमाणलक्षणं 'जन्मायस्य यतः इति | अत एव न 'ब्रह्म' शब्दस्य जाव्यायर्था- 
न्तरमाशझ्डितव्यम । ब्रह्मण इति कर्मणि षष्ठी, न शोषे; जिज्ञास्यापेक्षस्वाज्िज्ञासायाः, 
जिज्ञास्यान्तरानिद शाध्य । *ननु शेषषष्ठीपरिश्रहे5पि ब्रह्मणो जिज्ञासाकमेत्व॑ न विरुध्यते, 
( ब्रह्मज्ञानी मोक्षस्वरूप पर ब्रह्मको प्राप्त होता है ) इत्यादि श्रुति वाक्य ब्रह्मज्ञानसे ही परमपुरुषाथ 
( मोक्ष ) को दिखलाता है। इसलिए यथोक्त साधन सम्पत्तिके अनन्तर ब्रह्मजिज्ञासा करनी चाहिए । 
ब्रह्मकी जिज्ञासा-ब्रह्म जिज्ञासा है। 'जन्मायस्य यतः इस सृत्रमें वक्ष्य्माण लक्षणवाला ब्रह्म है। अतएव 
ऐसी आशंका नहीं करनी चाहिंए कि “ब्रह्म! शब्दका जाति आदि अन्य अथ है। “ब्रह्मणं:” यह कंममें 
षष्ठी है शेषमें नहीं, क्योंकि जिज्ञासाको जिज्ञास्यकी अपेक्षा होती है और यहाँ ( ब्रह्मके सिवा ) अन्य 
सत्यानन्दी-दीपिका 
“ते त॑ भुक्त्वा स्वग॒छोक विशाल क्षीणे पुण्ये मत्यछोक॑ विशन्ति ॥” (गी० ९२१) 
( हे अजुन ! ब्रह्मलोक परयेन्‍त सब लोक पुनरार्वाति .स्वमाववाले हैं। वे उस विशाल स्वर लोकको 
भोगकर पुण्य क्षीण होनेपर मृत्युलोकको प्राप्त होते हैं ) इत्यादि श्रुति, स्मृति वाक्य पुण्य क्मोसे 
संपादित स्वर्ग आदि फलको अनित्य कहते हैं। और “यव्कृतक तदनिंत्यम!' ( जो जन्य है वह अनित्य 
है ) यह व्याप्ति भी है। 'अपाम सोममम्हता अभूम' इत्यादि श्रुतिमें जो स्वगं आदि लोकोंका अमृतत्व 
प्रतिपादित है, उसका अभिप्राय यह है .कि पृथिवी आदि लोकोंकी अपेक्षा स्वगं आदि लोक अधिक 
काल स्थायी हैं, अतः उनमें अपेक्षाकृत” अमृतत्व है स्वरूपसे नहीं । किच “आभूतसम्पलऊूवं स्थानम- 
सतत्वं हि साष्यते' ( विष्णुपुराण ) ( प्रलयपयंन्त स्थायी ये स्वर्ग आंदि लोक अमृत शब्दसे कहे 
जाते हैं ) परन्तु वास्तवमें 'अतोंडन्यदातमः- ( ब्रह्मसे भिन्न सब दुःखरूप मिथ्या है ) इससे स्वर्ग 
आदि लोकस्थ भोग्य पदार्थोंसे भी विवेकीको अवश्य वराग्य होता है। इस प्रकार साधन संपत्ति सिद्ध 


होनेपर अधिकारी भी सिद्ध है, उसके सिद्ध होनेसे उसके द्वारा ब्रह्मजिज्ञासा करनी चाहिए यह सिद्ध 
हुआ । इस तरह इस ग्रन्थके आरम्म करनेमें विप्रतिपत्तिको कोई स्थान नहीं है । 


.. # शंका--धर्माय जिज्ञासा' धैमंजिज्ञासा अर्थात्‌ ध्मके लिए जिज्ञासा, क्‍या इसके समान 
'बह्जिज्ञासा! इस समस्त पदमें भी “ब्रह्मणे जिज्ञासा' ब्रह्मजिज्ञासा अर्थात्‌ ब्रह्मके लिए जिन्नासा 
इस प्रकार चतुर्थी तत्पुरुष समास है? समाधान--जिज्ञासा' पद 'ज्ञा' धातुसे इच्छा अथमें सन्‌! 
प्रत्ययसे निष्पन्न हुआ है, इच्छाकी उत्पत्ति ज्ञानसे होती है। ज्ञान ज्ञेयके विना नहीं होता, एवं 
जिज्ञासा भी ज्ञानके विना नहों होती । इसलिए इच्छा पहले अपने ज्ञानरूप कमंकी अपेक्षा करती है 
पश्चात्‌ फलकी । ज्ञानका कम ज्ञेय ब्रह्म है। इससे प्रथम इच्छाके कमरूप ज्ञानके लिए 'ब्रह्मणो- 
जिज्ञासा-ब्रह्मजिज्ञांसा-ब्रह्यकी जिज्ञासा' यहाँ षष्ठी तत्पुरुष समास ही युक्त है। यह षष्ठी विभक्ति 
कर्म अथमें है अन्य अथेमें नहीं, क्योंकि कमंका ग्रहण होनेपर फल भी अपने आप अथंतः सिद्ध हो 
जाता है। इच्छाका जो कम है वही फल है। धमजिज्ञासामें स्वर्ग आदि फलको मुंख्यः रखकर 
चतुर्थी तत्पुरष समास किया गया है, परन्तु प्रकृतमें ऐसा नहीं है। यद्यपि ब्राह्मणो न्‌ हन्तच्य' 
( ब्राह्मणकी हिंसा नहीं करनी चाहिए ) “यो ब्रह्माणं विदधाति पूवम ( जो ब्रह्मको प्रथम उत्पन्न 
करता अथवा धारण करता है ) 'कम ब्रह्मोद्धवं विद्धि! ( कम ब्रह्म-वेदसे उत्पन्न हुआ जानो ) “बह्यवेद 
बह्मेव भवति' ( ब्रह्मको जाननेवाला ब्रह्म ही होता है ) इस प्रकार ब्रह्म शब्द ब्राह्मणत्व जाति, ब्रह्मा, 
वेद, परमात्मा आदि अनेक अर्थोमें प्रयक्त होता देख सन्देह होता है, तथापि प्रक्ृत ब्रह्म शब्द 
परमात्माका ही बोधक है अन्यका नहीं । जिस ब्रह्मविषयक जिज्ञासाका उल्लेख किया गया है उस 
ब्रह्मका लक्षण अग्निम सूत्र २ में कहा जायगा । यहाँ जिज्ञासाका जिज्ञास्य ( विषय ) केवल ब्रह्म ही है । 


२८ ब्रह्मसूत्र-शाडूरभाष्य [ आ० १ पा० १ 


सम्बन्धसामान्यस्थ विशेषनिष्ठत्वात्‌। एव्म्पि प्रत्यक्ष ब्रह्मणः कर्मेत्वमुत्सज्य सामान्य- 
द्वारेण परोक्ष कमत्यं कल्पयतो व्यथ: प्रयासः स्थात्‌। # न व्यथः, ब्रह्माश्रिताशेषविचार- 
प्रतिज्ञानाथव्वादिति चेन्न; प्रधानपरिग्रहे तदपेक्षितानामर्थाक्षिप्तत्वात्‌। अह्म हि ज्ञानेना- 
प्तुमिष्तमश्वात्पधानम्‌ | तस्सिन्प्रधाने जिज्ञासाकमेणि परिग्हीते येजिज्ञासितेबिना ब्रह्म 
जिशासितं न भवति, ताग्यर्थाक्षितान्येवेति न पृथक्सूत्रयितव्यानि । यथा राजासों गउछती 
त्युक्ते सपरिवारस्य राशो गमनमुक्तं मवति, तद्धत्‌। # श्र॒त्यलुगमाच्च । यतो वा इमानि भूतानि 


जायन्ते! (तैत्ति० ३।१) इत्याद्याः श्रतयः, 'तद्विजिज्ञासस्व, तद्ब्ह्म' (तैक्ति० ३।१) इति प्रत्यक्षमेव 


जिज्ञास्यका निर्देश नहीं है। यदि कहो कि शेषमें षष्ठोके स्वीकार करनेपर भी क्रह्ममें जिज्ञासा-कमंत्व 
विरुद्ध नहीं है, क्योंकि सम्बन्ध सामान्य विशेषमें भी रहता है। इसप्रकार भी ब्रह्ममें प्रत्यक्ष कमंत्वको 
छोड़कर सामान्य-सम्वन्ध द्वारा परोक्ष कमत्वकी कल्पना करनेवाले तुमको व्यथ ही प्रयास होगा । 
यदि ऐसा कहो कि यह प्रयास व्यथ नहीं है, क्योंकि ब्रह्मके आश्रित सब पदार्थोके विचारकी प्रतिज्ञाके 
लिए है ? तो यह युक्त नहीं है, कारण कि प्रधानका परिग्रहण होनेपर तदपेक्षित सब पदार्थोका 
अथंतः आशक्षेप [ ग्रहण ) हो जाता है.। ब्रह्म ही ज्ञानसे प्राप्त करनेके लिए इश्टतम होनेसे प्रधान 
है। जिज्ञासाके कम उस प्रधानका परिग्रह होनेपर जिन जिज्ञासितोंके बिना ब्रह्म जिज्ञासित नहीं होता 
वे तो अथंतः आक्षिप्त ( ग्रहण ) किये जाते हैं, अतः उनको पृथक सूत्रित नहीं करना चाहिए 
अर्थात्‌ सूत्रमें उनके पृथक ग्रहणकी अपेक्षा: नहों है। जसे कि “यह राजा जाता है ऐसा. कहनेसे 
सपरिवार राजाके ग्रमननका कथन हो जाता है, वंसे ही । और श्रुतिके अनुगमसे भी कममें षष्ठी है 


यतो वा०! ( जिससे ये प्राणी उत्पन्न होते हैं ) इत्यादि श्रुतियाँ 'तह्निजिज्ञासस्व' (उसकी जिज्ञासा कर 


सत्यानन्दी-दीपिका 


%# यद्यपि यह हो सकता है कि वेदान्तवाक्य जिज्ञासाके कम हों, ब्रह्न और जिज्ञासाका शेषशेषिभाव॑ _ 


सम्बन्ध हो, तथापि इच्छाके कमरूपसे श्रत ब्रह्मको छोड़कर ,अश्रवतकी कल्पना करना “करस्थं पायसं 
त्यक्त्वा कूपर लेढि मूढधीः ( मूखंका हाथपर रखी खीरको छोड़कर कुहुनीके चाटनेके समान होग्रा ) 
निष्कर्ष यह है कि कमंमें षष्ठी स्वीकार करनेपर सूत्रद्वारा जिज्ञासाका ब्रह्म ही श्रुत कर्म है। शंका-- 
'ष्ठी शेषे! ( पा० सू० २।३।५० ) इस व्याकरण सूत्रके अनुसार सम्बन्ध सामान्य प्रतीत होता है। 
सामान्य सम्बन्धके ज्ञात होनेपर विशेष सम्बन्धकी आकांक्षा होती है ? समाधान--इस प्रकारसे कमंका 
लाभ होनेपर भी प्र॒त्यक्षतः: “कतृकमंणोःकृति' ( पा० सू० २।३७ ) ( कृदन्तके योगमें कतृंवाचक और 
कमंवाचक पदसे षष्ठी विभक्ति होती है ) इस सूत्रके अनुसार ज्ञातुमिच्छा जिज्ञासा, इस- पदसे कृदन्त 
तुमुन प्रत्यय प्रथम प्रत्यक्ष कमंका ज्ञान कराता है। इसलिए ब्रह्ममें प्रत्यक्ष कमंको छोड़कर “षष्ठी शेषे' 
इस सूत्रसे अश्नत कमंकी कल्पना करना व्यथं प्रयास मात्र "ही तो है। शेषमें षष्ठी माननेवाले पूव- 
पक्षीके अभिप्रायको न व्यथ:' इत्यादिसे अभिव्यक्त करते हैं । । हे 


# पव॑पक्षी--'षष्ठी शेषे' इस व्याकरण सूत्रके अनुसार शेषमें षष्ठी माननेसे 'ब्रह्मणो जिज्ञासा 
इसका ब्रह्मसम्बन्धी जिज्ञासा' ऐसा अर्थ सिद्ध होगा, इससे ब्रह्म और ब्रह्म सम्बन्धी लक्षण, प्रमाण 
यक्ति, ज्ञान, सांधन और फल इन सबके विचारकी भी प्रतिज्ञा हो जाएगी, क्योंकि इनकी जिज्ञासासे 
ही ब्रह्मज्ञान होता है। कमंमें षष्ठी माननेसे जिज्ञाप्ताके कमंभूत ब्रह्मका ही केवल विचार होता है 
ब्रह्मसम्बन्धी लक्षण आदिका नहीं, इस आदशयसे यहाँ शेषमें षष्ठी' का ग्रहण किया गया है, अत 
तत्सम्बन्धी प्रयास व्यर्थ नहीं है। सिद्धान्ती “न! इत्यादिसे इसका समाधान करते हैं, 'तद्विजिज्ञासस्व 


अधि० ९ सू० १ ] भाषाभ्ुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित र्‌र्‌ 


ब्रह्मणो जिज्ञासाकमैत्वं दशयन्ति। तच्च कमंणि षष्ठीपरिशग्रहे सूत्रेणानुगतं भवति। तस्माद- 
ब्रह्मण इति कमंणि षष्टी । & ज्ञातुमिच्छा जिज्ञासा । अवगतिपर्यन्तं ज्ञानं सन्वाच्याया 
इच्छायाः कमे; फलविषयत्वादि*छायाः । ज्ञानेन हि प्रमाणेनावगन्तुमिष्ठ ब्रह्म | ब्रह्माव- 
गतिहिं पुरुषाथः, निःशेषसंसांरबीजाविद्याद्यमथेनिबहंणात्‌। तस्मादबह्य विजिज्ञासि- 
वह ब्रह्म है ) इस वाक्यके बह ब्रह्म है) इस वाक्यके द्वारा प्रत्यक्षहुपसे ब्रह्मकों हो रा प्रत्यक्ष रूपसे ब्रह्मको ही जिज्ञासाका कम दिखलाती हैं। वह कममें 
षष्ठी माननेसे हो सूत्से अनुगत होता है अर्थात्‌ सूत्रके साथ श्रुतिकी एकवाक्यता होती है, इसलिए 
ब्रह्मण:' यह कममें षष्ठी है। जाननेकी इच्छांका नाम जिज्ञासा है। ब्रह्म साक्षात्कार पर्यन्त ज्ञान 
सन्‌ प्रत्ययवाच्य इच्छाका कम है, क्‍्यींकि इच्छा फल विषयक होती है। ब्रह्म ज्ञानरूप प्रमाणसे 
जाननेके योग्य है। ब्रह्मका साक्षात्कार ही पुरुषार्थ है, क्योंकि उससे निःशेष संसारके बीजभूत 
अविद्या आदि अनर्थोकी निवृत्ति होती है। अतः ब्रह्मकी जिज्ञासा करनी चाहिए । वह त्ह्म प्रसिद्ध है 


सत्यानन्दी-दीपिका 
( उस-ब्रह्मकी जिज्ञासा कर ) यह श्रुति वाक्य भी ब्रह्मजिज्ञासाका ही प्रतिपादन करता है । सारांश यह 
है कि 'कमंमें षष्ठी' माननेसे श्रुति और सूत्रकी एकवाक्यता भी होती है । 

& 'श्र्यनुगमाच्ः यह संग्रह वाक्य है। “विस्तरेणोपद्ष्ठिनामर्थानां सूत्रभाष्ययो: । निबन्धों 
यः समासेन संग्रह त॑ बिदुबुुधा: ॥' ( सूत्र तथा भाष्यमें विस्तारसे उपदिष्ट अर्थोका जो संक्षेपसे 
निबन्ध उसे विद्वानु लोग संग्रहरूपसे जानते हैं अर्थात्‌ उसे संग्रहवाक्य कहते हैं ) यह संग्रहवाक्यका 
लक्षण है। भगवान भाष्यकार इसकी स्वयं व्याख्या करते हैं। “अथातो ब्रह्मजिज्ञासा' इस सृत्रके 
साथ 'तह्विजिज्ञासस्व तद्बह्मं' इस श्रुति-वाक्यको एकत्राक्यता-एकार्थप्रतिपादकता है अर्थात्‌ ब्रह्म ही 
जिज्ञासाका कमे है। इसप्रकार दोनोंका एक हो अथथ है। परन्तु श्षुति और सूत्रका यह अथ्थ तभी 
सिद्ध हो सकता है जब कमंमें षष्ठी स्वीकार क्री जाय, अतः उक्ताथंकी सिद्धिके लिए “ब्रह्मणः जिज्ञासा' 
यह कमंमें षष्ठी है । 


& यद्यपि अन्त:ःकरणका -वृत्त्यात्मक ज्ञान इच्छाका कारण है, क्योंकि 'जानाति इच्छति तो 
यतते' पहले किसी वस्तुका ज्ञान होता है, अनन्तर उसके पानेकी इच्छा, तदनन्तर उस वस्तुकी 
प्राप्तकिक लिए यत्न, इसप्रकार ज्ञान इच्छाका कारण है, तथापि मं प्रत्यगभिन्न ब्रह्मस्वरूप हें” ऐसी 
अखण्ड ब्रह्माकार अन्त:ःकरणकी वृत्ति अनाव॒तत प्रत्यगभिन्न ब्रह्मस्वरूपके साक्षात्कारमें हेतु है, अतः 
'ब्रह्मसाक्षात्कार पय॑न्‍्त वृत्त्यात्मक ज्ञान इच्छाक़ा कम है। क्योंकि जिज्ञासाके विना वेदान्त-वाक्योंके 
श्रवण आदिसे यह ज्ञान उत्पन्न नहीं होता, इसलिए उक्त ज्ञान इच्छाका कम है और आवरण रहित 
ब्रह्मस्वरूपकी अभिव्यक्ति ही फल है, वही मोक्ष है। इस तरह आत्मसाक्षात्कार पयंन्‍्त ज्ञान सन्‌ 
' प्रत्यय वाच्य इच्छाका कम है। इसी ज्ञानको विद्या शब्दसे कहा जाता है। उससे 'मैं प्रत्यगभिन्न ब्रह्म- 
स्वरूप नहीं हूँ” इस अज्ञान तथा उसके कार्य भूत अनर्थभय संसारकी भी निवृत्ति हो जाती है, परन्तु 
रज्जुमें कल्पित सप॑ आदिकी रज्जुके ज्ञानसे जैसे अत्यन्त निवृत्ति होती है, बसे यहाँ संसारकी अत्यन्त 
निवत्ति नहीं होती, अपितु बाधितानुवृत्तिरूप निवृत्ति होती है अर्थात्‌ जैसे अज्ञानावस्थामें यह जग्रत्‌ 
सत्य प्रतीत हीता हैं, वसे ज्ञानावस्थामें प्रतीत नहीं होता प्रत्युत मिथ्या प्रतीत होता है, अतः अनर्थभय 
' जगतूकी निवृत्तिके लिए ब्रह्मजिज्ञात्ता करनी चाहिए। इस प्रकार “अथ' तथा अतः” शब्दसे साधन 
चतुष्टय सम्पन्न अधिकारी सिद्ध होता है। इससे यह सिद्ध हुआ कि अधिकारीके लिए ब्रह्म जिज्ञासितन्य 
है। इति तृतीय वर्णक । 


३० ब्रह्मसूच-शाडुर भाष्य [ थ्व० ९ पा० र 


तव्यम्‌ । & तत्पुनत्नह्म प्रसिद्धमप्रसिद्ध वा स्थात्‌। यदि प्रसिद्ध, न जिशासितव्यम्‌ । अथा$- 
प्रसिद्ध, नव शवक्‍य ज्ञिज्ञासितुमिति। # उच्यते-अस्ति तावदतब्रह्म नित्यशुद्धबुद्धमुक्तस्वभाव॑, 
सवज्ं, सवशक्तिससन्वितम; अह्मशब्दस्य हि व्युत्पाद्म्रानस्थ नित्यशुद्धत्वादयोडर्था 
प्रतीयन्ते; बृहतेधातोरथानुगमात्‌ | सब स्यात्मत्वाच्च ब्रह्मास्तित्वप्रसिद्धिः । सर्वों द्याव्मा- 
स्तित्व॑ प्रत्येति, न नाहमस्मीति । यदि हि नात्मास्तित्वप्रसिद्धिः स्यात्‌ सर्वो लोकों 
नाहमस्मीति प्रतीयात्‌ू। आत्मा च ब्रह्म । # यदि तहि लोके ब्रह्मात्मत्वेन प्रसिद्धमस्ति, 


अथवा अप्रसिद्ध ? यदि प्रसिद्ध है तो उसकी जिज्ञासा नहीं होनी चाहिए, यदि अग्रसिद्ध है तो उसकी 
जिज्ञासा ही नहीं हो सकती । इसपर कहते हैं--नित्य, शुद्ध, बुद्ध, मुक्त स्वभाव, सर्वज्ष तथा सवशक्ति- 
सम्पन्न ब्रह्म तो प्रसिद्ध है। 'ब्रृह” धातुके अथंके अनुगमहोनेसे व्युत्पत्ति सिद्ध ब्रह्म शब्दसे नित्यत्व 
शुद्धत्व आदि अथ प्रतोत होते हैं और सबका आत्मा होनेसे ब्रह्मका अस्तित्व प्रसिद्ध है। आत्माके 
अस्तित्वका अनुभव सबकों होता है। "मैं नहीं हूँ" ऐसा ज्ञान किसीको नहीं होता । यदि आत्माका 
अंस्तित्व प्रसिद्ध न होता तो सब लोग मैं नहीं हुँ ऐसा अनुभव करते। आत्मा ही ब्रह्म है। 
सत्यानन्दी-दीपिका 

& ब्रह्मज्ञानके प्रति साधनरूपसे इस ग्रन्थका आरम्भ युक्त नहीं है, क्‍योंकि जो ब्रह्म जिज्ञास्य 
कहा जाता है, क्‍या वह वेदान्त विचारसे पूवव ज्ञात है अथवा अज्ञात ? यदि ज्ञात है तो शास्त्रसे 
अप्रतिपाद्य होनेके कारण इस ग्रन्थका विषय नहीं हो सकेगा । किच् ब्रह्मके अज्ञानका अभाव होनेसे 
अज्ञानकी निवृत्तिऱ्प फल भी नहीं हो सकेगा, तब शास्त्रका विचार करना अयक्त है।. यदि अज्ञात 
है, तो उसके विषयमें कोई भी विचार नहीं किया जा सकता, क्योंकि अज्ञात पदार्थ विचारका विषय 
नहीं होता । बुद्धि-विचारके क्षेत्रमें 'त्त आ सकनेवाले पदार्थंका विचारात्मक शास्त्रसे अथवा वेदान्तसे 
प्रतिपादन नहीं हो सकता ।. विषय और श्ास्त्रका प्रतिपाद्य-प्रतिपादकभाव न होनेसे ज्ञान भी उत्पन्न 
नहीं हो सकता, ज्ञानके न होनेसे अज्ञानकी निवत्तिरूप फल भी नहीं हो सकेगा । इस प्रकार प्रयोजन 
आदिका अभाव होनेके कारण यह शास्त्र आरम्भणीय नहीं है अथवा ब्रह्म जिज्ञासितव्य नहीं है, ऐसा 
पूवपक्षीका आशय है। इस शंकाका 'उच्यते' इत्यादिसे समाधान करते हैं । 


* भाष्यमें नित्य शुद्ध आदि शब्दोंस उपाधि रहित निगुंण ब्रह्मका तथा सर्वज्ञ आदि शब्दोंसे 
सोपाधिक सगुण ब्रह्मका प्रतिपादन है । 'सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म' इत्यादि श्रुति ब्रह्मको व्यापक कहती हैं । 
तथा 'बृहि वृद्धी' इसप्रकार व्याकरणके अनुसार निरतिशयमहत्त्व अर्थमें 'बृहि' धातुसे ब्रह्म शब्द निष्पन्न 
हुआ है और “बृहत्त्वादबृंहणत्वाद्वाव्मेव बल्मेति गीयते (मामती) (-वुद्धिका कारण और बृहत्‌ होनेसे आत्मा 
ही ब्रह्म कहा जाता है ) इस व्यूत्पत्तिसे भी ब्रह्म शब्दका अथ व्यापक है। इससे देश, काल तथा वस्तु 
परिच्छेद-इयता से रहित ब्रह्म नित्य सिद्ध है। इस तरह “तत्वमसि! इस वाक्यस्थ 'तत पदसे ब्रह्मका 
सोमानन्‍्यरूप ज्ञात होनेपर मो उसके विशेषरूपकी जिज्ञासा होंती है, प्रत्येक वस्तुका सामान्य ज्ञांन 
ही उसके विशेष ज्ञानके प्रति हेतु माना गया है। किच्व त्वम' पदा्थ-आत्मासे भी ब्रह्म प्रसिद्ध है। 
जैसे “अयमात्मा ब्रह्म', अतः ब्रह्मकी जिज्ञासा करनी चाहिए। यह सब 'सवस्य' इत्यादिसे स्पष्ट करते 
हैं। सब शून्य शून्यम! ( सब शून्य हो है ) शनन्‍्यवादी बौद्धके अनुसार शन्यके अतिरिक्त आत्मांका 
अस्तित्व अप्रसिद्ध है, शृन्य ही आत्मा है। शून्यका अर्थ है अंस्तित्व रहित अर्थात्‌ कुछ नहीं। 
यदि आत्मा शून्य है तो "मैं नहों है! ऐसा ही सब लोगोंको ज्ञान हो, परन्तु इसके विपरीत नव जात 
शिशुसे लेकर वृद्ध पर्यन्त सबको “मैं-हूँ' ऐसा निर्बाध ज्ञान होता है। इसलिए आत्माका अस्तित्व सवंल्लोक 
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ततो ज्ञातमेवेत्यजिज्ञास्यत्वं पुन्रापन्षम । न; तहिशेषं प्रति विप्रतिपत्तः। देहमात्र चेतन्य- 
विशिश्टमाध्मेति प्रकृता जना लोकायतिकाश्चव प्रतिपज्ञाः। इन्द्रियाण्येव + । इंन्द्रियाण्येव च्ेतनान्यास्मत्यपरे । 
यदि लोकमें ब्रह्म आत्मरूपसे प्रसिद्ध है तो वह ज्ञात ही है, इस प्रकार पुनः ब्रह्ममें अजिज्ञास्यत्व 
प्राप्त हुआ ? ऐसी छद्धा युक्त नहीं है, क्योंकि उसके विशेष ज्ञान विप्रतिपत्ति ( विवाद ) है। जैसे 
कि चैतन्यविशिष्ट देहमात्र आत्मा है, ऐसा प्राकृत जन तथा लोकार्यातक ( चार्वाक ) मानते हैं। परन्तु 
दूसरे चेतन इन्द्रियोंकों ही आत्मा कहते हैं। और कुछ मनको ही आत्मा मानते हैं। कोई क्षणिक 
सत्यानन्दो-दीपिका 
प्रसिद्ध है। यज्चाप्तोति यदादत्ते यज्चात्ति विषयानिह । यश्रास्य संततो भावस्तस्मादास्मेति भाष्यते'” ॥ 
( लिज्ध ० पु० १७०९६ ) आप्ल व्याप्ती' ( इस धातु अथंके अनुसार यह सबको व्याप्त करता है । 
सबका अपनेमें संहार करता है, स्ववेतन्यावभाससे सब विषयोंका उपलब्धा है, कल्पित- पदार्थोका अधिष्ठान 
होकर निरन्तर सत्ता स्फरति प्रदान करता है, इसलिए इसे आत्मा कंहते हैं )। इत्यादि श्र्‌ ति, स्मृति 
वाक्योंसे यह सिद्ध होता है कि आत्मा ही ब्रह्म है । 

'शंका-- मैं हुँ इस प्रकार जब आत्मरूपसे ब्रह्म सवलोक प्रसिद्ध है, तो आत्माके ज्ञात होनेपर 
ब्रह्म भी स्वप्नावतः ज्ञात हुआ। इस तरह ब्रह्म ज्ञात होनेपर जिज्ञासांका विषय नहीं हो सकता । अज्ञात 
वस्तु ही जिज्ञासाका विषय होती है। अज्ञात ब्रह्म ग्रन्थका विषय है| वेदान्त-वाक्थोंके धिचारसे ज्ञात 
होनेपर वह प्रयोजन है। .यह ठीक है, परन्तु प्रसद्भमें तो इसके विपरीत आत्मरूपसे ब्रह्म सदा सबको 
ज्ञात है, अतः वह जिज्ञास्य न होनेके कारण ग्रन्थसे प्रतिपाद्य भी नहीं होगा, इससे उसका ज्ञान भी नहीं 
होगा, उसके न होनेसे ज्ञान निवत्त्यं अज्ञानकी निवृत्तिरूप प्रयोजन भी सिद्ध न होगा। इस प्रकार 
विषय और प्रयोजनका अभाव होनेपर यह ग्रन्थ आरमणीय नहीं है। सि०-समाधान--मैं हूँ" आत्माके 
इस सत्‌ चेतन्यरूप सामान्य धर्मसे यद्यपि ब्रह्म ज्ञात है, तो भी 'सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म! इत्यादि विशेष 
_धर्मोसि ब्रह्म ज्ञात नहीं है। यदि ब्रह्म विशेषरूपसे ज्ञात होता तो वादियोंका आत्मविषयक परस्पर मतभेद 
नहीं होता ? -उनकी विप्रतिपत्तिसे यह सिद्ध होता है कि आत्माके सामान्यरूपसे ब्रह्म ज्ञात होनेपर भी 
विशेषरूपसे अज्ञात है। यद्यपि ब्रह्ममें सामान्य और विशेष दोनों रूप कल्पित हैं, तथापि यह सब 
: जिज्ञासुओंको समझानेके. लिए कहा गया है। ब्रह्म विशेषरूपसे अज्ञात होनेपर 'देहमात्रम इत्यादि 
माष्यसे स्थुल और सूक्ष्म क्रमसे वादियोंका मतभेद दिखलाया जाता है। शास्त्र विचार रहित जन प्राकृत 
कहे जाते हैं। इनके मतमें स्वतन्त्र अथवा अस्वतन्त्ररूपसे चेतन्‍्य नहीं है, किन्तु पृथिवी, जल, तेज 
और वायु इन चार भूतोंकी देहाकारमें परिणिति ही चैतन्य है। इस विषयमें इन्हीं लोगोंकी यह 
“अन्न चत्वारि भूतानि भूमिवाय्यनलानिलाः । चतुभ्यः खलु भूत्तेभ्यश्रैतन्यमुपजायते'” ॥ उक्ति भी है। 
मैं मनुष्य है” तथा आत्मेन्द्रियमनोयुक्त! ( कठ० ३।४ ) 'स वा एव पुरुषो5न्नसमयः” ( तै० आ० 
२।१।१ ) ( यह पुरुष अन्नरसमय है ) इस प्रकार देहके आत्मत्वमें लोक प्रतीति और श्रृति प्रमाण 
भी है, यह देहात्मवादियोंका मत है। वे केवल प्रत्यक्ष प्रमाण. ही मानते हैं, क्योंकि इनके मतमें अतीन्द्रिय 
कोई पदाथ्थ नहीं है, इसलिए इन्हें अनुमान आदि प्रमाणकी . अपेक्षा नहीं है। मरणको ही वे अपवर्ग 
कहते हैं। 'इन्द्र्याण्येंब! इत्यादि भाष्यसे इन्द्रिय आत्मवादी मतका उल्लेख है-जाग्रत्‌ अवस्थामें 
रूप -आदिका ज्ञान नेत्र आदि इन्द्रियोंस होता है, अन्धादिको रूपादिका ज्ञान नहीं होता, इस अन्वय- 
व्यतिरेकसे यह सिद्ध होता है कि ज्ञानका आश्रय इन्द्रियाँ हैं देह नहीं, देह तो केवल नेत्र आदि 
इग्द्रियोंका आधारभूत व जड़ है चैतन्य नहीं । सुषुप्तिमें सवंोक प्रसिद्ध इस स्थल शरीरके विद्यमान 
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मन इत्यन्ये। विज्ञानमात्र क्षणिकमिस्येके। शून्यमित्यपरे। अस्ति देहादिव्यतिरिक्तः संसारी 
कर्ता भोक्तेत्यपरे | भोक्तेव केवल न कतेत्येके । अस्ति तद्थतिरिंक्त ईश्वरः सवज्ञः सबे- 
विज्ञान मात्र ( बुद्धि ) को ही आत्मा कहते हैं । किन्‍्हींके मतमें शन्‍्य आत्मा है। अन्य कहते हैं कि 
देह आदिसे भिन्न संसारी कर्ता भोक्ता आत्मा है। कोई ऐसा मानते हैं. कि आत्मा केवल भोक्ता है 
कर्ता नहीं । कोई कहते हैं कि जीवसे भिन्न ईश्वर सर्वज्ञ, स्व शक्ति सम्पन्न है। वह ईश्वर भोक्ता 
सत्यानन्दी-दीपिका 
और इन्द्रियोंके अविद्यमान होनेसे ज्ञान नहीं होता, इस अन्वय-व्यतिरेकसे भी ज्ञानका आश्रय इन्द्रियाँ 
ही हैं ।. 'पश्यामि, श्णोमि, जिप्रामि” ( देखता हूँ, सुनता हूँ, सूँघता हूँ ) इत्यादि प्रत्यक्ष लौकिक 
प्रतीतिसे तथा इन्द्रिय संवादमें 'ते ह बराचमुचु: ( बृह० १॥३॥२ ) ( उन चक्षु आदिने वाणीसे कहा ) 
इत्यादि श्रुतिसे सिद्ध होता कि इन्द्रियाँ ही आत्मा हैं । 

“मन इत्यन्थे! इस भाष्यसे मनको आत्मा माननेवालोंका मत दिखाया गया है । यदि इन्द्रियाँ 
आत्मा हों तो स्वप्नमें नेत्र आदि इन्द्रियोंके न होनेसे किसी प्रकारका ज्ञान नहीं होना चाहिएं, किन्तु 
'जानामि' इत्यादि ज्ञान तो वहाँ भी सर्वानुमव सिद्ध है, वह ज्ञान मनसे होता है। जाग्रतमें भी ज्ञान 
मनसे होता है, इन्द्रियाँ तो केवल साधन मात्र हैं। यदि इन्द्रियोंकी आत्मा मानें तो सब इन्द्रियोंके 
आत्मा होनेसे कोई भी कार्य सिद्ध नहीं होगा, क्योंकि उन सबका ऐकमत्य होना सम्भव नहीं है । यदि 
उनका कोई एक नियामक मानें तो वही आत्मा होगा तब उनमें आत्मत्व प्रतिज्ञा बाधित हो जायगी:। 
इसलिए "मैं जानता हूँ' इस प्रतीति तथा “अन्योअन्तर आत्मा मनोमयः” (तै० ६।३) (प्राणमंयके भीतर 
और उससे भिन्न आत्मा मनोमय है ) इत्यदि श्रुति प्रमाणसे मी मन ही आत्मा सिद्ध होता है । 

“विज्ञानमात्र क्षणिकम' इस भाष्यसे क्षणिक विज्ञानवादी योगाचार मतका उल्लेख है। विज्ञान- 
वादी- बुद्धि मनको जानती. है, अतः बुद्धि ही आत्मा है मन नहीं । बुद्धिसे भिन्न बाह्य कोई भी पदार्थ 
नहीं है, मत भी बुद्धिका ही आकार ( परिणाम ) विशेष है। बुद्धि ( विज्ञान ) अपने उत्पत्ति क्षणसे 
द्वितीय क्षणमें नष्ट हो जाती है, अतः क्षणिक कही जाती है । इस विषयमें “अन्यो5न्तर आत्मा 
विज्ञानमयः' ( ते० २।४ ) ( मनसे आन्तर और भिन्न आत्मा विज्ञानमय है ) इत्यादि श्रुति प्रमाण 
भी है। 'झून्यमित्यपरे' इस भाष्यसे शून्यवादी माध्यमिक मतंका उल्लेख है--क्ष णिक विज्ञान आत्मा 
नहीं हो सकता, क्योंकि सुषुप्तिमें वस्तुतः विज्ञानका भी अभाव है अर्थात्‌ आन्तर बाह्य शून्य है, 
अकस्मात्‌ 'अहं प्रत्यय” उदय होता है और वह असत्‌को विषय करता है। इस प्रत्यक्ष प्रतीतिसे तथा 
“असदेवेमदआ आसीत्‌ असतः सजायत' ( छां० ६।२।१ ) ( आरम्ममें यह एक मात्र अद्वितीय अस॑त्‌ 
ही था, असतूसे सत्‌की उत्पत्ति हुई ) इत्यादि श्रुतिसे यह सिद्ध होतां है कि शून्य ही आत्मा है । 
“अस्ति' इत्यादि माष्यसे नैयायिक आदिका, मत दिखाया गया है। जब “अस्त्यात्मा' ( आत्मा है ) 
अहमस्म्रि! ( मैं हैं ). 'अहं जानामि' ( मैं जानता हूँ ) इत्यादि प्रत्यक्ष प्रतीतिसे तथा 'मन्ता बोद्धा 
कर्ता' ( प्रइन ४॥९ ) इत्यादि श्रतिसे कर्ता, भोक्ता आत्मा उपलब्ध होता है तो शून्य आत्मा है' यह 
दन्‍्यवादीका कथन केवल उपहास मात्र है। “मोक्तेव केवलम” इस भाष्यसे सांख्य मतका उल्लेख 
है । सांख्य--ैं कर्ता हूँ" इस प्रतीतिसे आत्मामें कतृत्व मानना युक्त नहीं है, क्‍योंकि यह प्रतीति 
अहंकारमें कतूंत्वको विषय करती है, कारण कि 'असज्ञो नहि सजते” इत्यादि श्रुति प्रमाण है। किन्च 
'मै सुखी, मैं दुःखी' इस प्रत्यक्ष प्रतीतिसे तथा “तयोरन्यः पिप्पल स्वाद्वत्य” ( श्वेता० ४।६ ) 
( ईश्वर और जीव इन दोनोंमेंसे अन्य ( जीव ) कमंफल भोक्‍्ता है ) आदि श्रतिसे भी सिद्ध होता है 
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शक्तिरिति केचित। आत्मा स भोक्तरित्यपरे । एवं बहवो विप्रतिपन्ना युक्तिवाक्यतद- 
भाससमाश्रया: सन्‍तः | तत्राविचाय याथ्किल्चित्प्रतिपद्यमानों, निःश्चयसात्पतिहन्येतानथ 
चेयात्‌। तस्माद ब्रह्मज़िशासोपन्यासमुखेन वेदन्‍्तवावयमीमांसा तदविरोधधतकापकरणा 
निःश्रयसप्रयोजना प्रस्तूयते ॥ ९ै॥ 


( जीव ) का आत्मा (स्वरूप) है कोई ऐसा मानते हैं। इस प्रकार यूक्ति, वाक्य तथा उनके आभासोंका 
आश्रयकर अनेक मतभेद हैं । उन सत्रका व्रास्तविक विचार किए विना जिस किसी मतको प्राप्त करने- 
वाला मोक्षसे वश्वित रहेगा और साथ ही अनथको प्राप्त होगा । इसलिए ब्रह्म जिज्ञासाके कथनद्वारा 
जिसमें अविरोधी तक साधनरूप हैं ऐसी मोक्ष प्रयोजनवाली वेदान्तवाक्योंकी मीमांसा प्रस्तुतकी जाती है ॥ १॥। 
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कि आत्मा केवल भोक्ता है। इस प्रकार देह, इन्द्रिय, मन, क्षणिकविज्ञान, शन्‍्य, कर्ता भोक्ता 
केवल भोक्ता आदि 'त्वभ्‌! पद वाच्य आत्मामें वादियोंका संक्षेप से मतभेद दिखलाया गया हैं। अब 
तत्‌” पद वाच्य ईश्वरमें भी. “अस्ति तद्गब्मतिरिक्तःः इत्यादि भाष्यसे मतभेद दिखलाते हैं। वेद 
प्रामाण्यको माननेवाले मीमांसक आदि कई लोग 'तत्‌” पद वाचय ईश्वरको नहों मानते, अतः उनके 
मतमें ईश्वर विषयक चर्चाका अवकाश हीं नहीं है। परन्तु ईश्वरवादी मतको लेकर यह विप्रतिपत्ति 
दिखाई जाती है । उपयुक्त विवेचनसे जो देह आदिसे भिन्न कर्ता, भोक्ता आदि रूप जीव सिद्ध हुआ 
है, वह ईश्वरसे भिन्न है अथवा अभिन्न ? इस विषयमें योग मतवाले “यः सबज्ञः सववित' हत्यादि 
श्रति और 'क्शकमविपाकाशयैरपराम्टष्ट: पुरुषविशेष ईश्वर: ( यो० सू० १॥४ ) ( अविद्या आदि 
क्लेश, शभाशभ आदि कम, जन्म, आय और भोगरूप फल और उनसे उत्पन्न वासनाओंसे असम्बन्धित 
पुरुष विशेष ईश्वर है ) इस सूत्रके आधारपर सवज्ञ, सववित्‌, शवशक्ति सम्पन्न ईश्वर 'तत्‌” पद वाच्य 
है और वह जीवसे भिन्न है | 

परन्तु लक्षणावत्तिसे वेदान्तमतावलम्बी तो अविद्या उपाधि विशिष्ट त्वम! पदवाच्य कर्ता, 
भोक्ता जीवात्माको 'तत्‌” पदवाच्य ईश्वर स्वरूप सिद्ध करते हैं, क्योंकि “नान्यो5तो5स्ति द्रष्' इत्यादि 
श्रुतिवाक्य जीव ईश्वरसे भिन्न नहीं है अपितु तत्स्वरूप ही है ऐसा कहते हैं। इसमें “जीवो बह्मेव 
आंत्मत्वात्‌ बरह्मवत्‌' आत्मा होनेसे जीव ब्रह्म ही है ज॑से ब्रह्म, इत्यांदि युक्ति भी है। शेष मत तो 
युक्‍त्याभास और वाक्याभासोंका अवलम्बन कर केवल विवाद करते हैं। जो यूक्ति न होकर युक्तिके 
संहश तथा प्रमाण न होकर प्रमाणके सहझ्ष प्रतीत हों वे युवत्यामास तथा प्रमाणामास कहे जाते 
हैं। 'देहोइनाव्मा भवितुमहति ज्षेयत्वात्‌, जड़त्वात्‌, परिच्छिन्नत्वात्‌ घटादिवत” देह अनात्मा 
होने योग्य है, क्योंकि' जशेय, जड़ और परिच्छिन्न है जैसे घट आदि, इत्यादि युक्तियों तथा 'आनन्द- 
मयो<भ्यासात्‌' ( ब्र० सू० १।१।१२ ) इत्यादि सूत्रोंसे अन्योंके मत किस प्रकार यकत्यामास और 
प्रमाणाभासरूप हैं यह सब आगे दिखलाया जायगा। शंका--बादियों द्वारा एकवस्तु विषयक मतभेद 
दिखलाए जानेपर तो सन्देह होगा अथवा जिसकी जिस मतमें श्रद्धा होगी उसका अवलम्बनकर वह 
अपना प्रयोजन सिद्ध कर लेगा, तो पुनः ब्रह्मविषयक विचार करनेका क्‍या प्रयोजन ? समाधान--- 

'ज्ञानादेव तु केवल्यम! “तत्तज्ञानादेत्र नि:श्रेयसमधिगमः” ( जीव ब्रह्मक्य ज्ञानसे ही मोक्ष होता है ) 
यह वेदोंका सारभूत सिद्धान्त है। यदि इस श्रुति सम्मत सिद्धान्तकों छोड़कर मुमुक्ष अन्य मतको 
अपनाएगा तो वह कदापि मोक्षको प्राप्त नहीं होगा, अपितु अनर्थभय संसारको प्राप्त होगा, क्योंकि 

“असूर्या नाम ते लोका अन्धेन तमसाबृताः । ताँरते प्रेत्याभिगच्छन्त ये के चात्महनोजनाः ॥” 
| ईश० ३ ) ( सत्‌, चित्‌, आनन्द स्वरूप ब्रह्म मैं हुं ) जो ऐसा ज्ञान न प्राप्ककरर आत्माको कर्ता, 
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._( २ जन्माद्यधिकरणम्‌ सू० २ ) 
£ ब्रह्म जिज्ञासितव्यमित्युक्तम। किलक्षणं पुनस्तद्ब॒ह्मे त्यत आह मगवान्सूत्रकारः- 
प्रथम अधिकरणमें कहा गया है कि ब्रह्मकी जिज्ञासा करनी चाहिए । अब यहाँ यह प्रश्न उठता 
है कि उस ब्रह्मका लक्षण ( स्वरूप ) क्या है ? इसपर भगवान्‌ सूत्रकार कहते हैं-- 


जन्माय स्यथ यत३ ॥२॥। 

पदच्छेद--जन्मादि, अस्य, यतः । 

सूत्रा्थ--( अस्य ) इस जगत्‌ की ( जन्मादि ) उत्पत्ति, स्थिति तथा लय ( यतः ) जिससे 
होते हैं, वह ब्रह्म है । द 

.. # जन्मोत्पत्तिरादिरस्थेति तद्गुणसंविशानो बहुक्रीहिंः। जन्मस्थितिभिह्कं समा- 

जन्म-उत्पत्ति है आदि में जिनके वे जन्मादि, यह तद्गुणसंविज्ञान बहुन्नीहि समास है। उत्पत्ति, स्थिति 
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मोक्ता, संसारी आदि समझते हैं, वे आत्मघाती अज्ञानसे आवृत असुर योनियोंको प्राप्त होते हैं )' 
“यो5न्यथा सन्तमात्मानमन्यथा प्रतिपद्यते । कि तेन न कुृत॑ पाप॑ं चोरेणात्मापहारिणा ॥” 

(जो पुरुष आत्माका ज॑ंसा सत्‌, चित्‌, आनन्दस्वरूप है वसा न समझकर उसे कर्ता भोक्ता आदि समझता 
. है, उस आत्मापहारी चौरने कौन-सा पाप नहीं किया ) इत्यादि श्रुति, स्मृति प्रमाण हैं। सारांश यह 
है कि बन्ध अध्यासमृुलक है और उसकी निवृत्ति ब्रह्मात्मैक्यज्ञानसे होती है, एतावता इस ग्रन्थके विषय 
और प्रयोजन सिद्ध ही हैं। वेदान्त विचार पृवमीमांसा आदि शास्त्रोंस सिद्ध नहीं है, इसलिए वेदान्त 
विचारा् इस ग्रन्थका आरम्भ आवश्यक है। विषय और ग्रन्थका प्रतिपाद्य-प्रतिपादकभाव और अधि- 
कारीका प्राप्य-प्रापक्भाव आदि सम्बन्ध हैं, इस प्रकार विषय, प्रयोजन, सम्बन्ध और अधिकारीके सिद्ध 
होनेपर परम निःश्रेयसकी साधन भूत एवं तत्त्वज्ञान ( जीवब्रह्मक्य ज्ञान ) की प्रयोजक यह ब्रह्ममीमांसा 
आरम्भ की जाती है॥ १ ॥ 

# प्रथम सूत्रसे शास्त्रक्रे आरम्भकी उपपत्ति दिखलाकर शास्त्रका आरम्भ करते हुए मगवान्‌ 
भाष्यकार पूव और उत्तर अधिकरणकी संगति सूचित करनेके लिए उक्तका पुनः ब्रक्क' इत्यादिसे 
उल्लेख करते हैं । पहले यह कहा जा चुका है कि मुमुक्षको ब्रह्माज्ञानकी प्राप्तिके लिए वेदान्त वाक्‍्योंका 
विचार करना चाहिए। इस कथनसे यद्यपि प्रधानरूपसे ब्रह्म प्रतिज्ञात होनेपर तदद्भभृत प्रमाण आदि 
भी प्रतिज्ञात हो जाते हैं, तो भी ब्रह्म विषयक प्रमाण तथा युक्ति ( साधक, बाधक प्रमाणोंके सहकारी 
' तक ) आदिका विचार ब्रह्मके विशेषज्ञानके विना नहीं हो सकता, अतः ब्रह्मके यथार्थ ज्ञानके लिए 
प्रथम ब्रह्मका लक्षण कहना चाहिए। झंका--परन्तु अनुभूत वस्तु निश्चय ही परिमित, जड़, मलिन 
तथा विनाशी होती हैं। इस अनुभूयमान हृश्यरूपसे तथा तदतिरिक्त नित्य, शुद्ध, बुद्ध, मुक्तस्वभाव 
ब्रह्मका स्वरूप ज्ञात नहीं हो सकता । प्रसिद्धका ही लक्षण होता है अत्यन्त अप्रसिद्धका नहीं ? सि०- 
समाधान--प्रसिद्ध और अप्रसिद्धके विषयमें यह बात है कि जो इतर प्रमाणसे अप्रसिद्ध है वह शब्द 
प्रमाणसे प्रसिद्ध ही है। परन्तु यहाँ तो शब्दसे भी प्रसिद्ध नहों है, क्योंकि लक्षणीय ब्रंह्म अत्यन्त 
अप्रसिंद्ध है इस आशयसे “के लक्षणं ब्रह्म! ऐसा कहा है अर्थात्‌ ब्रह्मका लक्षण नहीं हो सकंता, अतः 
उसकी जिज्ञासा भी नहीं हो सकती | पृव॑पक्षीके इसप्रकारके आक्षेपस्ते इस अधिकारणका आरम्भ है, 
इसलिए पूर्व अधिकरणकी इस अधिकरणके साथ आशक्षेपसंगति है । 

जो पहले आक्षेप किया गया है कि अत्यन्त अप्रसिद्ध ब्रह्मका लक्षण नहीं हो सकता। 
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साथः। जन्मनश्वादित्व॑ श्रुतिनिद्शापेक्ष वस्तुवृत्तापेक्षे। श्रुतिनिदेशस्तावतू--यतो वा 
इमानि भूतानि जायन्ते' ( तैत्ति० ३३ ) इस्यस्मिनन्‍्वाक्ये जन्मस्थितिप्रल्याना ऋमदर्शनाव । 
वस्त॒वृत्मपि जन्मना लब्धसत्ताकस्य चांमणः स्थितिप्रलडयसंभवात्‌ | अस्येति प्रत्यक्षादि- 
संनिधापितस्य धमण इदमा निदशः | षष्ठी जनन्‍्मादिधमसंबन्धार्था। यत इति कारण- 
निदशः । # अस्य ज़गतो नामरूपाण्यां व्याकृतस्यानेककतृसोक्त संयुक्तस्प प्रतिनियतदेशः 
कालनिमि त्तक्रियाफलाश्रयस्य मनसाप्याचन्त्यरचनारूपस्य जन्मस्थितिश्रड्ं यतः सर्वज्षा- 
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और नाश यह समासका अथ है। श्रति निर्देशसे तथा वस्तुस्थितिकी अपेक्षा जन्म आदि है। श्रति 
निर्देश है 'यतों वा इमानि०” ( जिससे ये आकाश आदि सारे भूत उत्पन्न होते हैं ) इस वाकक्‍्यमें 
उत्पत्ति, स्थिति और नाशका क्रम दिखाई देता है। वस्तु स्थिति भी ऐसी है कि जन्मसे सत्ताको 
प्राप्त धर्मीकी ही स्थिति और लयका संभव है। “अस्थ' प्रत्यक्ष आदिसे सिद्ध धर्मीका 'इृदम्‌' शब्दसे 
निर्देश है । और “अस्य' इसमें षष्ठी विभक्ति जन्म आदि धर्मोका धर्मी ( जगत्‌ ) के साथ सम्बन्ध 
द्योतनके लिए है। “यतः यह शब्द कारणका निर्देशक है। जो नाम रूपसे अभिव्यक्त हुआ है 
तथा अनेक कर्ता और भोक्ताओंसे संयुक्त है, जो प्रतिनियत देश, काल और निमित्तसे क्रिया और 
फलका आश्रय है एवं मनसे भी अचिन्त्य रचनारूपवाले इस जगत्‌की उलत्ति, स्थिति और लय 
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अब इसका सूत्र और भाष्यद्वारां 'यतो वा इमानि भूतानि जायन्ते इत्यादि श्रुतिवाक्यकी 
पृष्ठभूमिमें समाधान किया जाता है। इस नाम-रूपात्मक प्रपच्चकी उत्पत्ति, स्थिति और लय जिंससे 
होते हैं वह ब्रह्म है। इसप्रकार ब्रह्मका लक्षण उपपन्न होता है। इससे सिद्ध होता है कि कल्पित 
जगत्‌का अभिन्ननिमित्तोपादान-उभयात्मक कारण ब्रह्म है। उत्पत्ति आविमें है जिनके ऐसे स्थिति और 
प्रलय जन्मादि कहे जाते हैं, यहाँ बहुत्नीहि समास है। वह दो प्रकारका है, एक तद्गुणसंविज्ञान और 
दूसरा अतद्गुणसंविज्ञान । जहाँ विशेषण पदार्थोका क्रियामें अन्वय हो वहाँ तद्गुणसंविज्ञान समझना 
चाहिए । अथवा सब्र पदाथ विशेषण तथा गौण हों और अन्य पदाथ विशेष्य तथा प्रधान हों तो 
वह॒तद्गुणसंविज्ञान बहुत्नीहि समांस है। यथा “लम्बकशकमानय' “लम्बे काववाले ( गदभ ) 
को ले आओ!' यहाँ “लम्बे कान! यह विशेषण है और 'आनय' कियामें अन्वित होता है। अथवा 
'पीताम्बरों हरि:' 'पीतानि अम्बराणि यस्य सः पीताम्बरों हरि:' यहाँ 'पीतवस्त्र' विशेषण है और 
हरि! विशेष्य है। यहाँ विशेषण गौण है और विशेष्य प्रधान है अर्थात्‌ जहाँ समासके घटकी भूत 
विशेषण पदार्थ गौणरूपसे ज्ञात हों वह तद्गुणसंविज्ञान बहुत्नीहि समास है। जहाँ समासके घटकों 
भूत विशेषण पदार्थोका क्रियामें अन्चय न हो वह अतदगुणसंविज्ञान कहा जाता है। यथा 'दृष्ट- 
सागरमानय” हृष्टसागरको ले आओ' अर्थात्‌ जिसने सागर देखा है उसे ले आओ' यहाँ व्यक्तिके 
साथ सागरका क्रियामें अस्वय बहीं है, अतः यह अतदगुणसंण्श्विन बहुब्रोहि समास है। प्रक्ृतमें 
तो तद्युंणसंविज्ञान बहुब्रीहि सः. , है, क्‍योंकि यहाँ जन्मादि' सूत्रमें स्थिति और छूय विदष्योंके 
साथ उर्त्फत्त रूप विशेषणका भों ग्रहण है। किच “अस्यथ इस “इदद' पदसे काय॑ मात्रका ग्रहण 
किया गयोँ है अर्थात्‌ सूत्रमें प्रत्यक्ष-श्रुति( इदं सबवंमसृजत ), अनुमान-स्मृति आदिसे सिद्ध कार्यमात्रका 
निर्देश किया गया है। और “अस्य' इस इदम्‌ पदमें षष्ठी विभक्ति आकाश आदि सम्पुर्ण प्रपश्चका जन्म 
आदि धर्मोके साथ सम्बन्ध सूचित करती है। इससे यह सिद्ध हुआ कि सम्पूर्ण जगत॒के जन्म आदि 
ब्रह्मसे होते हैं । 

# जैसे कुम्हार 'घट” नामकी वस्तुकें नाम और रूपका पहले अपने अन्त:करणमें विचारकर 
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व्सरवशक्तेः कारणाद्भवति, तद्बह्मेति वाकक्‍्यशेषः। # अन्येषामपि भावविकाराणां जिष्वे- 
वान्तर्माव इति जन्मस्थितिनाशानामिंह' भ्रहणम । यारकपरिपठितानां तु “जायते$स्ति' 
इत्यादीना ग्रहणे तेषां ज़गतः स्थि.तकाले संभाव्यमानत्वान्मूलकारणादुत्पत्तिस्थितिनाशा 
जगतो न ग्रृहीताः स्युरित्याशइयबेत, तन्मा शज्डीति योव्पत्तिक्रह्मणस्तत्रेव स्थितिः प्रल्यश्च 
त एवं ग्रह्मन्ते। # न यथोक्तविशेषणस्य जगतो यथोक्तविशेषणमीश्वरं मुकत्वान्यतः 
जिस सर्वज्ञ- शक्तिमान्‌ कारणसे होते हैं 'वह ब्रह्म है”! यह वाक्यशेष है। अन्य भावविका रोंका 
भी इन तीनोंमें ही- अन्तर्भाव है, इसलिए उत्पत्ति, स्थिति और नाशका यहाँ ( सूत्रमें ) ग्रहण है । 
यास्कमुनिसे पठित 'जायते' ( उत्पन्न होता है) अस्ति! ( है) इत्यादि छः भावविकारोंका ग्रहण 
किए जानेपर जगतुको स्थिति कालमें उनकी संभावना होनेसे मूल कारणसे जग्रवूकी उत्पत्ति, स्थिति 
और नाश गृहीत नहीं होंगे, संभव है. कोई यह आशा करे ऐसी शंका न करे, इसलिए ब्रह्मसे इस 
जगत्‌की जो उत्पत्ति, उसीमें जो स्थिति और लग श्रुतिमें प्रतिषादित हैं वे ही जन्म स्थिति और लूय 
यहाँ गृहीत होते हैं । पूर्वोक्त विशेषणोंसे युक्त जगत्‌की यथोक्त विशेषण विशिष्ट ईश्वरकों छोड़कर 
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अनन्तर उसे बाहर बनाता है, वसे ही परम कारण ब्रह्मा भी अपने प्रत्यक्ष किए हुए जगत्‌को 
नाम-रूपसे अभिव्यक्त करता है। इसमें “विवादास्पदं॑ जगत्‌ चेतनकतृक कायत्वात्‌ नाम- 
रूपात्मकत्वाच्च घ्टवत्‌' “ज॑से नामरूपात्मक तथा काय होनेसे घट चेतनकतृक है, वसे ही विवादका 
विषयभूत यह जगत्‌ भी नामरूपात्मक तथा कार्य होनेसे चेतनकतुूंक है! यह अनुमान भी है। इससे 
सांख्यसम्मंते जड़ प्रधान कतृत्व तथा बौद्ध सम्मत स्वरूप रहित शुन्य कतृंत्वका निषेध होता है। 
यह ज॑गत्‌ अनैकविध कर्ता तथा भोक्ताओंसे युवंत है । यहाँ कोई केवल कर्ता है और 
कोई केवल भोक्‍्ता । ऋत्विज्‌ यज्ञ आदिका केवल कर्ता है और यजमान कमंफल भोक्‍्ता है । श्राद्ध 
आदिमें पितृगंण केवल मोक्ता और पूत्र आदि केवल कर्ता हैं। व॑श्वानरेष्टिमें पिता कर्ता और पूत्र 
फल भोक्‍कता है। हाँ, क्वचिद्‌ भोजनादिमें कर्ता भी भोक्‍ता है, इससे यहाँ कर्ता और भोक्‍ताका 
पृथक पृथक ग्रहण किया गया है। व्याकरणानुसार परस्मैपदसे भी यही सिद्ध होता है कि याज्ञिकोंसे 
फल भोक्‍ता यजमान पृथक्‌ है, अन्यथा परस्मैपदका प्रतिपादत व्यथें हो जायगा अथवा उसका सवंथा 
लोप हो जायगा । किच्व॑ सम्पूर्ण क्रियाकें फलका आश्रयभूत इस जग्तमें देश कार और निमित्त 
आदिकी पूर्णरूपसे व्यवस्था है। कोई प्रतिनियत देशमें उत्पन्न होते हैं, जैसे कृष्ममग, केसर आदि । 
कोई प्रतिनियत कालमें होते हैं, कथा कोकिलका आलाप आदि वसन्त क््मतुमें होते हैं। इसप्रकार 
कोई प्रतिनियत निमित्तसे होते हैं, जेसे बलाकाके गर्भ धारणका नियमित निमित्त नवघन ध्वनि है। 
कोई नियत क्रियावाले होते हैं, यथा ब्राह्मण ही याजक होते हैं अन्य नहीं । कोई नियत फलवाले 
होते हैं, जैसे कोई सुखी, कोई दुःखी और कोई दोनों । इसप्रकार इस विचित्र जगत्‌की रचना 
परमेश्व रसे ही होती है । 

# दंंका--“जायते5स्ति विपरिणमते वद्धतेअ्पक्षीयते विनश्यति” ( निरुकत ११३ ) 
( शरीर उत्पन्न होता है, उत्पन्न होकर अस्तित्वको प्राप्त होता है; परिणामको प्राप्त होता है, बढ़ता 
है अर्थात्‌ बाल, युवा आदि . अवस्थाओंको प्राप्त होता है, क्षीण होता है, नाशको प्राप्त होता है ) 
यह यास्कमुनिका वचन हे । इसके अनुसार जब प्रत्येक भाव पदार्थ छः विकारोंवाला है, तो जन्मादि 
सूत्रमें वृद्धि आदिका ग्रहण क्‍यों नहीं किया गया है? समाधान--वृद्धि अवयवोंका बढ़ना, यथा 
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प्रधानाद चेतनात्‌, अणुभ्यो५भावात्‌, संसारिणो वा उत्पत््यादि संभावयितुं शक्‍्यम्‌। न. 
च स्वभावतः, विशिष्टदेशकालनिमित्तानमहोपादनात्‌। एतदवानुमान संसारिव्यति- 
रिक्त ्वरासितत्वादिसाधन मन्यन्त इईंश्वरकारणिनः । # नन्विहापि तदंवोपन्यस्तं जन्मादि 
से । न; वेदाग्तवाक्यकुसुमग्रथनाथस्वात्सत्राणाम्‌। वेदान्तवाक्यानि हि सजेरुदाहत्य 
विचायन्ते। वाकक्‍्याथविचारणाध्यवसाननिक्ष॑त्ता हि ब्रह्मावगतिः, नानुमानादिप्रमाणान्तर- 


अन्यसे-अचेतन प्रधानसे, परमाणुओंसे, अभाव-शन्‍्यसे अथवा संसारी ( हिरण्यगगभ ) से उत्पत्ति 
आदिकी सम्भावना नहीं की जा सकती और इसीप्रकार स्वभावसे भी उत्पत्ति आदिकी सम्भावना नहीं 
हो सकती, क्योंकि यहाँ कर्यार्थीद्वारा विशिष्ट देश, काल और निमित्तका ग्रहण है। ईश्वरको 
जगत॒का कारण माननेवाले ( नेयायिक ) इसी अनुमानकों संसारी ( जीव ) से व्यतिरिक्त ईश्व रके 
अस्तित्व आदिमें साधन मानते हैं। तो इस जन्मादि सूत्रमें भी उसी अनुमानका उपन्यास किया 
गया है ? नहीं, क्‍योंकि सूत्र वेदान्त वाक्यरूपी पुष्पोंकी गृथनेके लिए हैं। सूत्रोंद्ारा वेदान्त वाक्‍यों- 
का उदाहरण देकर विचार किया जाता है।. वाक्याथ विचारद्वारा निश्चित तात्पयंसे ब्रह्मावगति 
( ब्रह्मशान ) निष्पन्न होती है अनुमान आदि अन्य प्रमाणोंसे निष्पन्न नहीं होती । जगत॒के जन्म- 
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महान्‌ पटो जायते' ( महान पट उत्पन्न होता है ) यह उत्पत्तिरूप है । धर्म, लक्षण और अवस्था भेदसे 
परिणाम तीन प्रकारका है, वह उत्पत्तिरूप है। जैसे मृत्तिका, सुवर्ण आदि धर्मीका घट, कटक आदि 
धमं परिणाम उत्पत्ति रूप है, एवं घट आदि उत्पन्न होते हैं यह लक्षणरूप परिणाम उत्पत्तिरूप है। 
घट आदिमें नवीनत्व व पुरानत्व भेद अवस्थोपरिणाम है वह मी उत्पत्तिरूप है। अपक्षय-अवयवोंका 
हास नाश है। इसप्रकार इन छः: भाव विकारोंका जन्म, स्थिति तथा लय इन तीनोंमें अन्तर्भाव हों 
जाता है। परन्तु इसको सृत्रका मूल माननेसे जगत्‌की कारणता ब्रह्ममें सिद्ध नहीं होगी, क्योंकि उत्पन्न 
हुए महाभूतोंके स्थितिकाहमें प्रत्यक्ष प्रमाणसे भौतिक पदार्थोमें जन्म आदि छः विकारोंको देखकर 
यास्कमुनिने उपयुक्त निरुक्त वाक्यकी रचना की है। इससे केवल छः भावविकारोंवाले भूतोंकी सिद्धि 
हो सकती है | इसलिए “जन्मादिः सूत्र ब्रह्ंका लक्षणरूप है और “यतो वा इमानि भूतानि जायन्ते' 
श्रति मुलक है । अतः जगत्‌की उत्पत्ति, स्थिति और लग्रका कारण ब्रह्म है । 


# अनेककतृभोक्तृसंयुक्त' इत्यादि पूर्वोक्त चार विशेषणोंसे युक्त इस जगत॒के उत्पत्ति आदि 
सवज्ञ, सवशक्तिसम्पन्न ईश्व रसे होते हैं अन्यसे नहीं । इसपर भगवान्‌ भाष्यकार “प्रधानादचेतनात' 
इत्यादिसे कुछ मतोंका संक्षेपसे उल्लेख करते हैं--सांख्यमतमें जगत॒के उत्पत्ति आदिका कारण 
प्रधान है। परन्तु प्रधान जड़ है, अतः उससे इस विचित्र जगत॒के उत्पत्ति आदि अभम्भव हैं । 
शून्यवादी इस जगत॒के उत्पत्ति आदिका कारण हान्‍्य मानते हैं। परन्तु शनन्‍्य अमावरूप है और 
यह विचित्र रचनात्मक जगत्‌ भावरूप है, अतः अमांवसे भावके उत्पत्ति आदि कदापि नहों हो सकते । 
यदि मानें तो अतिप्रसद्भ हो जायगा अर्थात्‌ बाल्से भी तेलकी उत्पत्ति हो जायगी, और “नासतो 
विद्यते भाव: ( म० गी० २।१६ ) ( असत्‌का अस्तित्व नहीं होता ) “सदेव सोम्पेदमग्र आसीत्‌! 
( छा० ६२१ ) ( हे सोम्य ! आरम्भमें यह एकमात्र अद्वितीय सत्‌ ही था ) 'कथमसतः सज्जायेतेति' 
( छा० ६।२।२ ) ( भला असत्ूसे सत्‌की उत्पत्ति कैसे हो सकती है ) इस प्रकार श्रुति आदि प्रमाणोंसे 
शन्‍्यसे जगत॒के उत्पत्ति आदि बाधित हैं। नेयायिक--इस विचित्र जगत॒के उत्पत्ति आदिका कारण 
अनेक और विचित्र परमाणु हैं। परन्तु जड़ परमाणु इस विचित्र जगत्‌॒की रचनामें स्वयं प्रवृत्त नहीं 
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निद्ृत्ता। * सत्खु तु वेदन्तवाव्येषु ज्गतो जन्मादिकारणवादिषु तदर्थग्रहणदार्ल्यायानु 
मानमपि वेदन्तवाक्याविरोधि प्रमाणं भवन्न निवायंते, श्रत्येथ च सहायस्वेन तकस्याभ्यु 
पेतत्वात्‌। # तथा हि-ओतवब्यों मन्‍्तव्यः! (ब्रह० २७४५) इति श्रुति! पण्डितो मेधावी गन्धारा- 
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आदिके कारणका प्रतिपादन करनेवाले वेदान्त वाक्‍्यों | यतो वा इमानि भूतानि जायन्ते | के 
विद्यमान होनेपर उनके अथ ग्रहणकी दृढ़ताके लिए वेदान्त वाक्योंका अविरोधी अनुमान भी यदि 
प्रमाण होता हो तो उसका निवारण नहीं किया जाता, क्‍योंकि श्रुतिने ही सहायकरूपसे तक-अनु- 
मानकों स्वीकार किया हैं। जैसे “श्रोतच्य: ( आत्मा श्रोतव्य व मन्तव्य है ) यह श्रुति है। और 
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हो सकते, अतः वे कारण नहीं हैं। इसीप्रकार हिरण्यगर्भ भी इस विचित्र जग़त॒के उत्पत्ति आदि 
करनेमें समर्थ नहों है, क्योंकि “यो ब्रह्माणं त्रिदृधाति पूथम' ( श्वेता ६१२ ) इत्यादि श्रुति ब्रह्माके 
भी अन्य जीवोंके समान उत्पत्ति आदि कहती है । 

 चार्वाक अभिमत स्वभाव भी जगत॒का कारण नहीं हो सकता, क्योंकि वह जड़ है। फलार्थी 
पुरुष देश, कल ओर निमित्तकोी अपेक्षा करता है, जैप्ते धान्यार्थी विशेष देश, वर्षा आदि काल और 
विशेष बीज आ(दिको अपेक्षा करता है, वंसे ही सत्रज्ञ ईश्वर भी जीवोंको तत्‌ तत्‌ कमंका फल देनेके 
लिए विश्येष देश, काल आर निमित्तकी ओओक्षा करता है, परन्तु ऐसा जड़ समुदायमें सम्भव नहीं है । 
अतः इस विलक्षण जगतके उत्पत्ति आदिका कारण परमेश्वर ही है। जनतके- उत्पत्ति आदिके 
कारणरूपसे श्रुति सिद्ध ईश्वरको नैयायिर्क अनुमान प्रमाणसे सिद्ध करते हैं--'जगत्‌ चेतनकतृकं 
कायत्वात्‌ घटवत जैसे घट कार्य है और वह चेतन कुम्हार कतसिे निर्मित-है, वैसे ही यह जगत्‌ भी 
कार्य है, अत. वह भी चेतन कर्ता द्वारां निर्मित होना चाहिए, वह चेतन कर्ता जीव आदिसे भिन्न 
सवज्ञ, सवशक्तिसम्पन्न ईश्वर है। वेशेषिक मतमें प्रत्यक्ष और अनुमान दो ही प्रमाण हैं, शब्द प्रमाण 
को वे अनुमानरूपसे अथंका बोधक मानते हैं। इसी आशयको 'एतदेवानुमानं! इत्यादिसे कहा गया है। 

% परन्तु 'यतो व इसानि भूतानि जायन्ते' इस श्रुतिका अनुमानमें अन्‍्तर्भाव कर सूत्रकारने 
जन्मादि' सूत्रमें मी अनुमानका ही उपन्यास किया है, यथा 'जगजन्मादि सबज्ञ इंश्वरकतृ क॑ कायत्वात्‌ 
जगत्‌ काय है, अतः: उसके जन्मादिका कर्ता सवज्ञ ईश्वर हैं। परन्तु नैधायिकका यह अनुमान तभी 
सिद्ध हो सकता है जब हेतु और साध्यका व्याप्तिज्ञान प्रत्यक्ष सिद्ध हो। प्रत्यक्ष आदि प्रमाण 
अतीन्द्रिय प्रदार्थके ज्ञानमें असमर्थ हैं, अतः अतीन्द्रिय पदार्थका ज्ञान श्रुतिसे ही होता है, इसलिए 
भगवान्‌ सूत्रकारने “तत्त सभन्वय्रात्‌! ( ब्र० सृ० १॥१।॥४ ) इत्यादि सूत्रोंसे उनके तात्पयंका विचार 
किया है, इसलिए यहाँ “जन्माद्वि' सूत्रमें भी 'यतो वा इसनि भूतानि' इत्यादि श्रुतियोंका स्वतन्त्ररूपसे 
विचार किया गया है अनुमानका नहीं । ब्रह्मज्ञान भी 'तं त्वोपनिषदं पुरुष प्ृच्छामि! (बृह० ३॥९॥२६) 
( उस उपनिषद्‌ प्रतिपाद्य पुरुषको मैं पूछता हूँ ) इत्यादि वेदान्त वाक्योंसे गम्य है अनुमानादिसे नहीं, 
इसलिए “अयमात्मा ब्रह्म, तत्वससि, अहं ब्रह्मास्मि! इत्यादि वेदान्त वाक्याथंके विचारसे तांत्पयंका 
निश्चय होनेपर ही ब्रह्मज्ञान उत्पन्न होता है। 

#. यतो वा इमानि' इत्यादि वेदान्त वाक्याथंकी हृढ़ताके लिए सहायकरूपसे अनुमान प्रमाण 
भी स्वीकृत है, जैसे “जगत्‌ अभिन्ननिमित्तोपादानक कांर्यात्वात्‌ ऊणनाभ्यारब्धतन्त्वादिवत्‌ अथवा 
ईंश्वरघटसंयोगवत्‌” जैसे मंकड़ीसे उत्पन्न तन्तु आदि काय है और उसके प्रति अभिन्ननिमित्तो- 
पादान कारण मकड़ी तसे जगत भी कार्य होनेसे अभिन्ननिभित्तोपादान कारण वाला है, वह 


ःजै 
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नेवोपसंपद्येतैवमेवेहाचायवान्पुरुषो वेद! ( छान्दो० ६।१४।२ ) इति चर पुरुषबुद्धिसाहाय्यमास्मनों 
दर्शयति । # न धमजिंशञासायामिव श्रुत्यादय एव प्रमाणं ब्रह्मजिशासायाम्‌, कितु श्र॒त्या- 
दयो5नुभवादयश्थ यथासंभवमिह प्रमाणम; अनुभवावसानत्वाद्भूतवस्तुविषयत्वान्य 
'पण्डितो ०” ( ज॑से पण्डित. और मेधावी ( बुद्धिमानु ) गन्धार ( कन्धार ) देशको ही प्राप्त करता है, 
बसे ही यहां आचायवानु पुरुष सत्‌को जानता है ) यह श्रुति . भी अपने प्रति पुरुष बुद्धिकों सहायक 
दिखलाती है। धमंजिज्ञासाके समान ब्रह्म॑जिज्ञासामें केवल श्रुति आदि ही प्रमाण नहीं हैं, किन्तु 
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कारण ईदवर है अथवा जैसे ईश्वर और घटका संयोग कार्यें है उसके प्रति अभिन्ननिमित्तोपादन कारण 
ईश्वर है । प्रथम दृशन्त वेदान्तमें प्रसिद्ध है, दुसरा उदाहरण नैयायिकोंके लिए है, क्योंकि वे ईढ्वरको 
केवल निमित्तकारण मानते हैं । जिससे वस्तु उत्पन्न हो उसमें ही लीन हो वह उपादान कारण 
है। उपादानकारणसे भिन्न कारण निमित्त कहे जाते हैं। यथा मृत्तिकासे उत्पन्न हुआ घट उसीमें 
लीन होता है, अतः मृत्तिका घटके प्रति उपादानकारण है और कुम्हार आदि निमित्तकारण हैं । 
परन्तु .जगद्ररूप कारयके प्रति उपादान और निमित्तकारण एक ही है। इसमें “यतो वां इमानि 
भूतानि जायन्ते' “तथा&क्षराद्विविधा: सोम्य भावाःप्रजायन्ते तत्र चंवापियन्ति' ( मुण्ड० २॥१॥१ ) 
( हे सोम्य ! उसी प्रकार अक्ष रसे विविध भाव उत्पन्न होते हैं तथा उसमें ही लीन होते हैं, वह सत्स्व- 
रूप ब्रह्म है ) इत्यादि श्रतियाँ प्रमाण हैं । संसारके प्रति ईश्वरको केवल निमित्तकारण माननेवाले 
नैयायिकोंका मत उक्त अनुमान तथा श्रुतिसि खण्डित हुआ समझना चाहिए। “सः कर्ता सवज्ञ 

जगत्कारणत्वात्‌ यज्नवं तन्नतं यथा कुलाल:” जग्त्‌का कारण होनेसे वह कर्ता स्वज्ञ है, जो जगतुका 
कारण नहीं है वह सवज्ञ मी नहीं, यथा कुलाल । यह अनुमान 'यः सवज्ञ: सबवित्‌ यस्य ज्ञानमयं 
तप: इस श्र॒त्यथंकी हृढ़ता ( संशय तथा विपययकी निवृत्ति ) के लिए है। श्रुताथमें यदि संशय 
अथवा विपयंय उत्पन्न हो तो वे तकसे निवत्त करने चाहिएँ, इस विषयमें “आ्रोतव्य॑ श्रुतिवाक्येभ्यो 
सन्तव्यक्वोपपत्तिमिः । मत््वा च सतत ध्येय एते दशनहेतवः ॥” ( श्रुति वाक्योंका श्रवण करना 
चाहिए और श्रुतार्थथा तकॉसे मनन करना चाहिए मननकर उसका. ध्यान करना चाहिए, क्‍योंकि 
ये ज्ञानोत्पत्तिमें हेतु हैं ) यह श्रुति प्रमाण है । 

% जसे डाकू किसी पुरुषफो, आँखोंपर पट्टी बाँधकर गन्धार देशसे दूर किसी अरण्यमें छोड़ 
दें, तब कोई कृपालु पुरुष उसके आतनादकों सुनकर वहाँ आ पहुँचे । उसकी पट्टो खोलकर उसे 
स्वदेश जानेका मार्ग बतादे, तो वह देश भ्रष्ट पण्डित-बताए मार्गके समझनेमें चतुर तथा मेधावी ( धारण 
शक्ति सम्पन्न तक कुद्दल ) पुरुष स्वदेशको ही पहुच्च जाता है, वसे ही अविदयाने अपने विलासद्वारा 
जिस पुरुषको आनन्दस्वरूप स्वात्मासे दूर हटाकर इस संसाररूप भयावह वनमें फेंक दिया है। दुःखोंसे 
घबड़ांए उस आतंपुरुषको कोई दयालु ब्रह्मनिष्ठ आचाय॑ तु संसारी नहीं है” अपितु “तत्त्वमसि' ( 
तू है ) अर्थात्‌ 'तु ब्रह्म है! इसप्रकार आत्माके यथार्थ स्वरूपका ज्ञानोपदेश करता है। यदि वह श्रोता 
उपदेश ग्रहण करनेमें समथ तथा तक कुशल है तो झटिति आत्मस्वरूपका यथाथ ज्ञान प्राप्तकर 
ससारदु:खोंसे मुक्त हो जाता है । इसतरह “आत्मा वा भरे श्रोतव्यो मन्तव्य:' इत्यादि श्रुति अपने अथे 
समझानेके लिए पुरुषके बुद्धिह्प तकंकी सहायकरूपसे अपेक्षा दिखलाती है । शंका--बेद प्रतिपादित 
होनेसे जैसे धर्ममें मनन आदिकी अपेक्षा. नहीं है, बसे ब्रह्ममें भी नहीं होनी चाहिए, किन्तु युक्त तो 
यह है कि धमके समान ब्रह्मको भी श्रुति, लिड्भ आदिकी अपेक्षा हो ? इसका समाधान--'न' इत्यादि 
भाष्यसे किया जाता है । 


४० ब्रह्मसत्र-शाड्ूरभाष्य [ आ० १ पा० १ 


ब्रह्मज्ञानस्य। कतेव्ये हि' विषये नानुभवापेक्षास्तीति श्रद्यादीनामव प्रामाष्य॑ स्यात्‌ , पुरुषा- 
धीनाश्मलाभत्वाच्च कतंव्यस्थ । कतुमकतुमन्यथा वा कतुं शवयं लोकिक वैदिक च कम, 
यथाश्वेन गच्छति, पद्धचामन्यथा वा, न वा गच्छतीति। & तथा अतिराज्रे षोडशिन 
गृह्राति, नातिरात्रे षोडशिनं ग्रह्माति', 'उदिते जुहीति” अन्न॒दिते हु होति' इति विधिप्रतिषे- 
धाश्चात्राथबन्तः स्थु3, विकब्पोस्सर्गापवादाश्च | न तु वरत्वेष नेवमरित नास्तीत वा विक- 

स्प्यते। विकल्पनास्तु पुरुषबुद्धथपेक्षाः। न वस्तुयाथात्ग्यज्ञानं पुरुषबुद्धद्यपेक्षम। कि तहिं? 
श्रुति आदि तथा अनुभव आदि यथासंभव उसमें प्रमाण हैं, क्‍योंकि ब्रह्मतान सिद्ध वस्तु विषयक 
और ब्रह्म साक्षात्कार पर्यन्त अवधिवाला है। कतंव्य-धमंके विषयमें अनुभवकी अपेक्षा नहीं है, 
किन्तु उसमें तो श्रुति आदि ही प्रमाण हैं। इससे अतिरिक्त धमकी उत्पत्ति पुरुषके अधीन है। 
इसलिए लौकिक तथा वंदिक कम करने, न करने अथवा अन्यथा करनेमें पुरुष समर्थ-स्वतन्त्र है। 
जैसे कि अश्वसे जाता है, पैदल जाता है अथवा अन्य प्रकारसे जाता है अथवा नहीं ही जाता । वसे ही 
अतिरात्रमें पोडशीका ग्रहण करे! अतिरात्रमें पोडशीका ग्रहण न करे ऋग्वेदी 'सू्य उदय होनेपर 
अग्निहोत्र करे यजुवंदी 'सूर्योदयसे पहले अग्निहोत्र करे” इसप्रकार विधि, प्रतिषेत्र, विकल्प, उत्सगें 
तथा अपवाद यहां धर्ममें साथंक होते हैं। परन्तु सिद्ध वस्तु इसप्रकार है अथवां इसप्रकार नहीं है, 
अथवा नहीं है, ऐसे विकल्प नहीं किये जा सकते हैं, विकल्प तो पुरुष बुद्धिकी अपेक्षासे होते हैं । सिद्ध 
वस्तुका यथाथ ज्ञान पुरुष बुद्धिकी अपेक्षा नहीं करता, किन्तु वह तो सिद्ध वस्तुके अधीन है। एक 


सत्यानन्दी-दीपिका 


# वेद प्रतिपादकता यद्यपि ब्रह्न और धर्म दोनोंमें समान है, तथापि जिज्ञास्य धर्म और 
जिज्ञास्य ब्रह्ममें महान अन्तर है। बहाममें श्रुति प्रमाणसे अतिरिक्त ब्रह्मवेत्ताओंका ब्रह्म साक्षात्कारहूप 
अनुभव भी प्रमाण है। किश्च भाष्यस्थ आदि पदसे मनन निदिध्यासनका भी प्रमाणरूपसे . ग्रहण 
है । मोक्षके लिए श्रुति प्रतिपादित ब्रह्मज्ञानका पयंवसान ब्रह्म साक्षात्कार है। ब्रह्मज्ञानका प्रत्यगभिन्न 
सिद्ध ब्रह्म विषय है और ब्रह्म साक्षात्कार फल है। 'मन्तव्य:” इसप्रकार श्र्‌ ति प्रतिपादित मनन ज्ञानकी 
हृढ़ताके लिए अत्यन्त अपेक्षित है। परन्तु धरमें श्रुति आदि प्रमाणसे अतिरिक्त मनन आदिकी 
अपेक्षा बिल्कुल नहीं है, क्योंकि धर्म अतीन्द्रिय होनेसे नित्य परोक्ष है। वेद आदि विहित शुभ 
क्रियाओंसे उत्पन्न अदृश्विशेष पुण्य ( धर्म ) है और निषिद्ध क्रियाओंसे उत्पन्न अहृष्ट विशेष पाप 
( अधमं ) है। भट्ट-अस्थान तथा प्रभाकर-प्रस्थान, इस भेदसे पृवमीमांसादशंनमें दो प्रस्थान 
(मत) हैं । कुमारिलभट्टके मतमें याग, दान आदि क्रियाएँ धर्माबर्म हैं और पुण्य, पापको लक्षणाद्वारा 
गोणरूपसे धर्माधम कहा गया है। प्रमाकरमतमें पृषण्य, पापको ही धर्माधम कहा गया है, इनका 
साधन होनेसे याग, दान आदि क्रियाओंकों भी गौणरूपसे धर्माधम कहा गया है । “ व्यवहारे भद्ट- 
स्याय ( व्यवहार्में भट्टन्याय , मान्य है )। इस न्‍्यायके अनुसार भगवान्‌ भाष्यकारने याग आदिको 
धर्म म्रांनकर 'कतुंमकतुम्‌' इत्यादि कहा है । 

॥ अब धर्ममें विधि आदिको दिखाया जाता है--यजेत' ( याग करे ) यह विधि है। “न 
सुरां पिबेत्! ( सुरा न पीवे ) यह प्रतिषेध है। “ब्रीहिमियवैर्बा यजेत' ( धान्यसे अथवा यवोंसे होम 
करे ) यह सम्भावित विकल्प है। अतिरात्र नामक यागमें षोडशी नामक पात्रका ग्रहण करे “अति- 
राजमें षोड्शीपात्रका ग्रहण.न करे. यह इच्छा अधीन विकल्प है। "मा हिंस्यात्‌' ( हिसा न करे ) 
यह उत्सग है । सामान्य वाक्यको उत्सगं कहा जाता है, क्योंकि वह्‌ विशेष वाक्यसे बाधित होता है । 


अधि० २ स्ू० २ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित घर 


वस्त॒तन्त्रमेब तत्‌। नहि स्थाणावेकस्मिन्स्थाणुर्वा पुरुषो5न्यो वेति तच्त्वज्ञानं भवति। तत्र 
पएरुषी एन्‍यो वेति मिथ्याज्ञानम्‌, स्थाणुरेवेति तत्त्वज्ञानं, वस्तुतन्त्रत्वांत्‌। एवं भूतवस्तु 
विषयाणां प्रामाण्यं वस्तुतन्त्रम्‌ | तत्रेव॑ सति ब्रह्मज्ानमपि वस्तुतन्ञ्रमे व, भूतवस्तुविषय 
व्वात्‌। & ननु भूतचस्तुत्वे ब्रह्मणः प्रमाणास्तरविषयत्वमेवेतति वेदान्तवावयविचारणान- 
थिकेव प्राप्ता। न; इन्द्रियाविषयत्वेन संबन्धाग्रहणात्‌। स्वभावतों विषयविषयाणीन्द्रि- 
याणि; न ब्रह्मविषयाणि । सति हीन्द्रियविषयस्वे ब्रह्मण इदं' त्रह्मणा संबद्ध कार्यमिति 
ग्रह्मे त । काययेमाजमेव तु ग्ृह्मम्राणं कि ब्रह्मणा संबद्ध किमन्येन केनचिद्गा! संबद्धमिति न 
शंक्‍्यं निश्चेतुम। तस्माजन्मादिसूत्रं नानुमानोपन्‍्यासाथम | कि तहिं ? वेदान्तवाक्य- 
स्थाणुमें स्थाणु है, पुरुष है अथवा अन्य है, ऐसा ज्ञान यथार्थ ज्ञान नहीं होता | उसमें पुरुष है 
अथवा अन्य कुछ है, यह मिथ्या ज्ञान है। स्थाणु ही है यह यथाथ ज्ञान है, क्योंकि वह वरतुके 
अधीन है; उसीप्रकार सिद्ध वरतु विषयक ज्ञानोंका प्रामाण्य वस्तुके अधीन है। ऐसा हीनेपर ब्रह्मज्ञान 
भी वस्तुके अधीन है, क्योंकि वह भी सिद्ध वस्तु विषयक है । यदि यह शंका हो कि सिद्ध वस्तु होनेसे 
ब्रह्म अन्य प्रमाणका विषय ही है, इससे तो वेदान्तवाक्योंके विचारकी निष्फल्ता प्राप्त होती है ? 
तो यह युक्त नहीं है, क्योंकि ब्रह्म इन्द्रियोंका विषय नहीं है, अतः अन्य प्रमाणोंसे उसका जगद्गप 
कायके साथ सम्बन्धका ग्रहण नहीं होता । इन्द्रियाँ स्वभावसे विषयविषयक हैं, ब्रह्मविषयक नहीं हैं । 
ब्रह्म इन्द्रयोंका विषय होता तो यह जग्रद्गप कार्य ब्रह्मके साथ सम्बद्ध है, ऐसा ग्रहीत होता। 
प्रन्तु कार्यमात्र अर्थात्‌ यह जगद्गप काय ही इन्द्रियोंस गहीत होता है, तो क्या वह ब्रह्मके साथ 
सम्बद्ध है अथवा किसी अन्यके साथ सम्बद्ध है, ऐसा निएप्चय नहों किया जा सकता। इसलिए 
जन्मादि' सूत्र अनुमान उपन्यासके लिए नहीं है, किन्तु वेदान्तवाक्योंके प्रदशनके लिए है। 


सत्यानन्दी-दीपिका 

अग्नीषोमीयं पश्युमालऊभेत' ( अग्नीषोमीय पशुका आलमन करे ) यह अपवाद है, क्योंकि यह विशेष 
वाक्य है। इसप्रकार विधि, प्रतिषेंध, विकल्प, उत्सगं तथा अपवाद धममें साथंक होते हैं। शास्त्रके 
अनुसार पुरुष बुद्धिकी अपेक्षा न करनेवाले सब विकल्ा प्रमारूप होते हैं। परन्तु लोकमें पुरुष बुद्धि- 
की अपेक्षा रखनेवाले सब विकल्प अप्रमारूप होते हैं । 

& सिद्ध ब्रह्म केवल श्रुति प्रतिपाद्य है। इसपर पूर्व पक्षी आक्षेप करता है--ब्रह्ष प्रत्यक्षादि- 
गोचर धमविलक्षणत्वात्‌ घटादिवत” “धमंसे विलक्षण होनेके कारण ब्रह्म प्रत्यक्ष आदि प्रमाणोंका 
विषय है जैसे घटादि । अतः 'जगजन्मादि ब्र हाकारणकं कायत्वात्‌' “जगत्‌का जन्मादि ब्रह्मकारणक 
है, क्योंकि वह कार्य है” यह अनुमान “जन्मादि' सूत्रमें विचार करने योग्य है। श्रुति नहीं, इसलिए 
यतो वा इमानि भूतानि जायन्ते! इत्यादि श्रति-वाक्योंका .विचार निष्फल है, क्योंकि सिद्ध वस्तु 
प्रत्यक्ष, अनुमान आदि प्रमाणसे ग्राह्म है। सिद्धान्ती-क्या “यत्काय तदूब्रह्मजम्‌ जो काय है वह ब्ह्मसे 
जन्य है” यह अनुमान ब्रह्मका साधक है अथवा “यत्काय तत्सकारणकंम्‌! 'जो काय है वह सकारणक है 
यह ब्रह्मका साधक है ? प्रथम अनुमान तो नहीं हो सकता, क्योंकि व्याप्ति असिद्ध है। परन्तु ब्रह्म तो 
घट आदिके समान इन्द्रियोंका विषय नहों है, इस विषयमें “पराश्चि खानि व्यतृणत्‌ स्वयंभू:” ( कठ० 
२।१।१ ) “न चक्षुषा ग्रह्मते' (जो ब्रह्म चक्षुसे गृहीत नहीं होता) 'यन्मनसा न मनुते' ( केन० १॥५) 
( जो मनसे मनन नहीं किया जाता ) इत्यादि श्रृति प्रमाण है, अतः उसका प्रत्यक्ष प्रभाणसे व्याप्ति 
ज्ञान भी नहीं हो सकता । शंका--ब्रह्म भले ही इन्द्रियोंका विषय न हो, परन्तु व्याप्तिज्ञान तो होगा 


घर ब्रह्मसूत्र-शाइरभाष्य [ आ० १ पा० १ 


प्रदशनाथम्‌ | & कि पुनस्तद्वेदान्तवाक्यं यत्सूजेणेह लिलक्षयिषितम ? “भगुवे वारुणिः 
वरुणं पितरम॒ुपससार । अधीहि भगवो ब्रह्मेति! इत्युपक्रम्याह-यतो वा इमानि भूतानि 
जायन्ते । येन जातानि जीवन्ति । यद््रयन्त्यभिसंविशन्ति । तद्ठिजिज्ञासस्व | ( तैत्ति० ३॥१ )। 
तस्य च निणयवाक्यम्‌-जानन्दाडेबव खल्विसानि भूतानि जायन्ते। आनन्देन जातानिं जीवन्ति । 
आनन्द प्रयन्व्यभिसंविशन्तीति! ( तैत्ति/ ३६ )। अन्यान्यप्येवंजातीयकानि वाक्यानि 
नित्यशुद्धबुद्धमुक्तरवभावसवश्ञस्वरूपकारणविषयाण्युदाहत व्यानि ॥ २॥ 

वे कौनसे वेदान्तवाक्य हैं, जिनका सूत्रद्वारा ब्रह्मके लक्षणरूपसे यहाँ विचार करना इष्ट है? “म्ृगुवें 
वारुणि:” ( वारुणि भृगु अपने पिता वरुणके पास ग़या और कहा हे भगवनु ! ब्रह्मका उपदेश कीजिए ) 
ऐसा उपक्रमकर कहते हैं--'यतो वा इमानि०? ( जिससे ये समस्त भूत-भौतिक उत्पन्न होते हैं, 
उत्पन्न होकर जिससे जीवित रहते हैं, लय होते हुए जिसमें प्रवेश करते हैं, उसकी जिज्ञासा कर वह 
ब्रह्म है ) इस सामान्य कारण विषयक श्रतिवाक्यका निर्णय वाक्य यह है---“आनन्दाद्थेव ०! (निरसन्देह 
आनन्दसे ही ये भूत उत्पन्न होते हैं, उत्पन्न होकर आनन्दसे ही जीवित रहते हैं ओर लय होते हुए 
आनदन्दमें ही प्रविष्ट होते हैं )। नित्य, शुद्ध, बुद्ध तथा मुक्तस्वभाव सवज्ञ स्वरूप कारण ( ब्रह्म ) 
विषयक इसप्रकारके [ स्वरूप तथा तटस्थ लक्षणके निर्देशक ] अन्य उपनिषद्-वाक्य भी उदाहरणरूपसे 
देने चाहिए ॥ २॥ ४ 


सत्यानन्दी-दीपिका 

ही ? समाधान--यदि इन्द्रियोंसे ब्रह्मका ज्ञान होता तो जग्रद्वप का ब्रह्मसे उत्पन्न हुआ है, ऐसा 
प्रत्यक्ष अनुभव होता । जैसे मृत्तिकाका ज्ञान इन्द्रियोंस होता है तो घट मृत्तिका जन्य है, यह भी 
सर्वानुभव सिद्ध है। किन्तु यहाँ केवल जग़द्रप कार्य ही इन्द्रियोंस उपलब्ध होता है ब्रह्म नहीं, 
क्योंकि वह अतीन्द्रिय है, अतः सुतरां उसमें व्याप्तिज्ञान असिद्ध है। “यत्काय तत्सकारणकम! इससे. 
'कैवल सामान्यरूपंसे कार्य कारणवाला है यह सिद्ध होता है, किन्तु यह जमग्रद्गप कार्य ब्रह्मासे जन्य 
है अथवा किसी अन्य कारणसे, यह निश्चय नहीं होता । वह कारण विषयक निश्चय तो केवल श्रतिसे 
ही हो सकता है। इसलिए “जन्मादि' सूत्र अनुमान उपन्यासके लिए नहीं है, अपितु वेदान्त वाक्योंके 
दिखलानेके लिए है। अतः इस सूत्रमें 'यतो वा इमानि भूतानि जायन्ते” यह श्रुतिवाक्य विचारका 
विषय है। श्र॒त्य्थंकी हृढ़ताके लिए गौणरूपसे अनुमान भी विचारणीय है। 


# यहाँ प्रथम सूत्रमें विशिष्ट अधिकारीके लिए ब्रह्म विचारकी प्रतिन्ना की गईं है, और द्वितीय 
सूत्रमें ब्रह्मज्ञान प्राप्त करनेवालोंके लिए ब्रह्मका लक्षण कहा गया है। परन्तु “जन्मादि' सूत्रमें तथा 
“यतो वा इमानि! इस श्रुतिवाक्यमें केवल सामान्य कारणका ज्ञान होता है कि इस द्वंतप्रपश्चका 
कोई कारण है, क्या वह प्रधान, परमाणु अथवा अन्य है? ऐसी कारण विषयक जिज्ञासा बनी रहती 
है, उत्की निवृत्तिके लिए विशेष कारण विषयक “आनन्दाद्धच्रेव' यह निर्णय वाक्य उद्धृत किया गया 
है। इससे यह निणय हो जाता है कि सारे जगत्‌का कारण आनन्द है और वह ब्रह्मास्वरूप है, जड़ 
प्रधान आदि नहीं । इन श्र॒तिवाक्योंसे ब्रह्मके दो लक्षण प्रतीत होते हैं-एक स्वरूप और दूसरा तटस्थ । 
“स्वरूपं सत्‌ व्यावतक स्वरूपलक्षणम! “जो लक्षण स्वलूक्ष्यका स्वरूप होता हुआ स्वलक्ष्यको अन्य 
अलक्ष्योंसे पृथक ज्ञापित करे वह स्वरूपलक्षण है।'” जैसे-सत्यं ज्ञानमनन्तं बह्म' सत्य, ज्ञान और 
अनन्त ये ब्रह्मके स्वरूप भूत होते हुए लक्ष्य ब्रह्मका अलक्ष्य-असत्‌, जड़ और दुःखरूप प्रपच्चसे पृथक 
ज्ञान कराते हैं, अतः सत्य आदि ब्रह्मके स्वरूप लक्षण हैं। + 'कादाचित्कत्वे सति व्यावतंक तटस्थ 


अधि० ३२ खू० ३ ] भाषालुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ५ 


( शास्त्रयोनित्वाधिकरणम्‌ स्तू० ३ ) 
जगत्कारणत्वप्रदर्शनेन सर्वश्ष ब्रह्मे त्युपक्षिप्त, तदेव द्रढयज्नाह--- 

जगत्‌की कारणता दिखलानेसे ब्रह्म सवज्ञ है अथतः प्राप्त हुआ है, अब उसे दृढ़ करते हुए 

कहते हैं-- क्‍ 
शाख्रयोनित्वात्‌ ॥ ३ .॥ 

खूत्राथं--ऋग्वेद आदि शास्त्रका कारण होनेसे ब्रह्म सवंज्ञ है। अथवा ब्रह्म केवल ऋग्वेद 
आदि शास्त्र प्रमाणक है अर्थात्‌ ब्रह्मके यथार्थ स्वरूपके ज्ञानमें ऋग्वेदादि शास्त्र ही प्रमाण है । 

धमहत ऋग्वेदादें: शास्त्रस्यानेकविद्यास्थानोपबूंहितस्य प्रदीपवत्सर्वार्थावद्योतिनः 
सर्वश्षकल्पस्थ योनिः कारणं ब्रह्म | # नहीदरास्य शास्त्रस्यग्वेदादिलक्षणस्य सर्वेज्षणुणान्वि- 

अनेक विद्या स्थानोंस्ते उपकृत दीपकके समान सब अर्थोका प्रकाशन करनेमें समर्थ और 
स्वज्ञके समान महान ऋग्वेदादि शास्त्रका योनि ( कारण ) ब्रह्म है। ऐसे ऋग्वेदादि रूप सवंगुण- 
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लक्षणम' 'जो लक्षण स्वलक्ष्ममें कभी रहकर अपने लक्ष्यका अन्य अलक्ष्योंस पृथक बोध कराता है 
वह तटस्थ लक्षण है । जन्म, स्थिति और लयकी कारणता ब्रह्ममें सदा नहीं रहती, केवल मायाकी 
अधिष्ठानता कालमें रहती है, अत इनकी कारणता ब्रह्ममें कदाचित्‌ है और सांख्य नैयायिक आदिके 
मतमें प्रधान, परमाणु आदि जो अलक्ष्य हैं उनसे भी ब्रह्मका पृथक रूपसे ज्ञान कराता है। इसलिए 
कदाचित्‌ ही व्यावतंक होनेसे जन्म, स्थिति तथा रूयकी कारणता ब्रह्मका तटस्थ लक्षण है। अतः 
'यतो वा इसानि भूतानि जायन्ते! “यः सवज्ञः सववित्‌” इत्यादि श्रुतिवाक्य तथा “जन्मादि सूत्र 
ब्रहाके तदस्थ लक्षण हैं । “जन्माय्स्य यतः? इस सूत्रमें 'यतः” शब्द आनन्दाद्धणेब' इस श्रुतिके 
अनुसार है। “विज्ञानमानन्दं चह्मा ( ब्ृह० ३।९।२८ ) ( ब्रह्म विज्ञान तथा आनन्दस्वरूप है ) 
इत्यादि अन्य शाखाओंमें स्थित वाक्य भी इस अधिकरणके विषय हैं। इसप्रकार सब शाखाओंमें 
तटस्थ लक्षण और स्वरूप लक्षण घटित वाक्य जिज्ञास्य ब्रह्ममें समन्वित हैं। “ऋते ज्ञानान्न मुक्तिः' 
( ज्ञानके बिना मुक्ति नहों होती ) 'ज्ञानादेव तु केवल्यम्‌ इत्यादि श्रुतियोंस यह सिद्ध होता है कि. 
ज्ञानसे हो मोक्ष होता है और वह वेदान्तवाक्थोंके विचार करनेसे होता है, इसलिए ब्रह्मज्ञानकी 
उत्पत्तिके लिए वेदान्त-वाक्योंका विचार करना चाहिए। पृवपक्षमें ब्रह्मस्वरूपकी असिद्धिसे मुक्ति 
असिद्ध है, सिद्धान्तमें उसकी विद्धि है।। २ ॥ 











| 'जन्माद्स्य यतः? इस सूत्नमें भगवान्‌ सूत्रकारने तटस्थ लक्षणका निर्देश किया है । 
'यतो वा इमानि भूतानि जायन्ते' इत्यादि श्रुतिवाक्य भी तटस्थ लक्षणके प्रतिपादक ही हैं । इसी 
भर्थामिप्रायको रामानुजादि अर्वाचीन भाष्यकारोंने मो स्वीकार किया है। परन्तु भगवान्‌ माष्यकार 
शझ्वराचाय तटस्थ लक्षणको बतलाते हुए तटस्थ लक्षण प्रतिपादक सूत्रका मी स्वरूप लक्षणमें 
तात्पय बतला रहे हैं और 'यः सवज्ञः सवबित' इत्यादि श्रुति-वाक्योंका स्वरूपलक्षणमें पथवसान 
करते हैं, इसका तात्पय यह है कि तटस्थ लक्षणसे लक्ष्यका सामान्य परिचय होता है, परन्तु उसका 
इदम्‌, इत्थंरूपसे ज्ञान स्वरूप लक्षणके अधीन है, इसलिए जहाँ तक इदम्‌, इत्थंखूपसे निश्चय 
नहीं होता वहाँ तक वाक्यका तात्पय होना चाहिए। इस अभिप्रायसे मगवान्‌ भाष्यकारने तटस्थ 
लक्षण वाक्योंका उपलक्षणरूपसे स्वरूप लक्षण परक तात्पय वणन किया है। इससे बैदेशिक विद्वानों 
तथा तदनुयायी भारतीय विद्वानोंने माष्यकारपर जो कुछ आशक्षेप किया है, वह संप्रदाय तथा 
भाष्यका भली-माँति परिशीलन न होनेके कारण हे । 


४४ ब्रह्मसूत्र-शाड्ू रभाष्य [ अ० ९ पा० १ 


तस्य सर्वेश्ञादन्यः संभवो5स्ति । यद्यद्धिस्तराथ शास्त्र यस्मात्पुरुषविशेषात्संभवति, यथा 
व्याकरणादि पाणिन्यादेश्षेयेकरेशा्थ मपि, ख तंतोषप्यधिकतर विज्ञान इति प्रसिद्धं छोके । 


शम्पन्न शास्त्रकी उत्पत्ति सवज्ञको छोड़कर किसी अन्यसे नहीं है । जो जो विस्तारार्थ शास्त्र जिस पुरुष- 
विशेषसे विरचित है, जैसे पाणिनि आदिके जशेयका एक अंशरूप अथंसे युक्त व्याकरण आदि शास्त्र 
है, वह ( पुरुषविशेष ) उस स्वविरचित शास्त्रसे अधिकतर ज्ञानवान्‌ होता है, यह लोकमें प्रसिद्ध है, 
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# जिसप्रकार अध्येता वेदोंके पूवक्रम ( आनुपूर्वी आदि ) का स्मरणकर मन्त्रोंका उच्चारण 

करते हैं । इसीप्रकार मायाकी सहायतासे आवरण रहित अनन्त, सर्वज्ञ परमेश्वर पृवकल्पके क्रमानुसार 
वेदों तथा उनके अर्थोका एक साथ हो ज्ञानकर उनकी अभिव्यक्ति करता है, इसलिए वेद पौरुषेय 
( पुरुष प्रणीत ) नहों है । जहाँ अथज्ञान पृर्बवक वाक्यज्ञान वाक्य रचनामें कारण हो वहाँ पोौरुषेयत्व 
माना जाता है, ज॑से महामारत आदि ग्रन्थ पौरुषेय ( पुरुष प्रणीत ) मानें जाते हैं। ईश्वरको 
यूगयुत्‌ अर्थज्ञान और वाक्यज्ञान होता है, इसलिए वेद पौरुषेय नहीं हैं । वेद अपौरुषेय हैं और 
उनका तथा सबका कर्ता ब्रह्म सवज्ञ है। यह प्रतिपादन करना पूव॑सत्र तथा इस सूत्र (अधिकरण) का 
विषथ है । वेदोंका कारण ब्रह्म स्वज्ञ है, यह पिद्ध करनेके लिए वेदोंमें महान” आदि विशेषण दिये गए 
हैं। जिन वेदोंमें चारों वर्गों, चारों आश्रमोंकी यथायोग्य गर्भमाधानसे लेकर द्मशान पर्यन्त समस्त 
क्रियाओंका, ब्रह्ममुहतंसे लेकर प्रदोष पर्यन्त कतंव्य क्रियाओंका, नित्य, नैमित्तक, काम्य तथा 
प्रायश्चित्त कर्मोका प्रतिपादन है ओर जिन वेदोंके अन्तिम भाग ( उपनिंषदों ) में नि:श्रेयसरूप ब्रह्म- 
तत्त्वकी प्राप्तिके लिए शिष्योंके कल्याणका शासन ( उपदेश ) है, इसलिए ऋग्वेद आदि मुख्य- 
वृत्तिसे शास्त्र कहे गए हैं। वेद मुलक होनेके कारण न्याय, मीमांसा आदि दशंन ग्रंथोंमें मो गौण- 
वृत्तिसे शास्त्र शब्दका प्रयोग होता है। वेद चार, + पुराण, न्याय, मीमांसा, धमंशास्त्र, शिक्षा, कल्प, 


+ पुराण-वेदोंमें संक्षेपसे सृष्टि आदिका जो वर्णन है, उसका विस्तारपूथक वणन करते 
हुए वेदाथ निणयमें पुराण उपकारक होते हैं। 'सगंश्व प्रतिसर्गश्च वंशोमन्वन्तराणि च। वंशानु- 
चरितश्रैव पुराणं पशञ्चछक्षणम्‌ ॥' “सृष्टि, प्रछय, वंश, मन्वन्तर और वंशानुचरित ये पाँच जिसमें 
चर्णित हों वह पुराण कहलाता है । न्‍्याय--प्रमाण, प्रमेय आदिके परिज्ञानाथ न्‍्यायशास्त्रकी अपेक्षा 
रहती है । प्रमाण, प्रमेयादिका निरूपण करते हुए न्याय वेदाथ निर्णयमें सहायक है । मीमांसा-- 
स्वतः भ्रमाण होते हुए भी जहाँ जहाँ वेदाथमें सन्देह होता है, उसका निणय करते हुए यह शाख 
वेदाथका उपकारक है। इसके समथथनमें वार्तिककारकी उक्ति भी है--“धम प्रतीयमाने वेदेन 
करणाव्मना । इतिकतव्यताभागं मीमांसा पूरयिष्यतीति ॥” धमशाख--वेदमें संक्षेपसे धम और 
ब्रह्मतत्व्का जो विवेचन है, उसका विस्तृत वर्णन करते हुए धमंशासत्र उपकारक है । 

शिक्षा--इसके द्वारा वण, स्वर, मान्ना, साम सन्‍्तानका संस्कार होता है, अतः संस्कार- 
द्वारा शिक्षा वेदाथमें सहायक है । कल्पंसूच्--इसे श्रोतसूत्र भी कहा जाता है । इसमें संक्षेपसे वेदमें 
आधान आदिसे लेकर अश्वमेघ पथन्‍त कर्मोंका वणन है। उनका क्रम वेदान्तरों तथा शाखान्तरोंमें 
कहा गया है। इसमें अज्ञोंका क्रमबद्ध निरूपण किया गया है, इसलिए क्रमानुष्ठानोंमें श्रोतसूत्र की 
अपेक्षा रहती है । व्याकरण--पाणिनीय तथा अश्रिव्याकरण प्रकृति, प्रत्यय विभागको कहते हुए 
साधु, असाधु विवेचनद्वारा पंदुका संस्कारक होकर व्याकरण वेदाथमें उपंकारक है। निरुक्त-- 
जेसे लोकिक शब्दोंका अथज्ञान करानेके लिए अगब, नांनाथरल्माला, अमरकोश आदि प्रसिद्ध हैं, 


अधि० ४ सू० ३ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ७४ 


किमु वक्तव्यमनेकशाखाभेदमिन्नस्य देवतियेडमनुष्यवर्णाश्रमादिप्रविभागहेतो ऋग्वेदा दया- 
व्यस्य सवज्ञानाकरस्याप्रयत्नेनेव लीलान्यायेन पुरुषनिःश्वासवचस्मान्महतो भूतादोनेः 
संभवः, 'अस्य महतो भूतस्य निःश्वसितमेतद्यच्ग्वेद: (बृह० २।४।१०) इत्याद्श्रवितेः तस्य महतो 
भूतस्य निरतिशयं सवज्ञत्व॑ं सबशक्तिमत्त्वं चेति । इति प्रथभवणकम्‌॥ # अथवा यथोक्त- 
ग्वेदादि शार्त्र योनिः कारणं प्रमाणमस्य ब्रह्मणो यथावर्स्वरूपाधिगमे | शास्त्रादेव प्रमाणा- 
जगतो जनन्‍्मादिकारणं ब्रह्माधिगम्यत इत्यभिप्रायथः। शास्त्रमुदाह्मतं पूवसूत्रे-- यतो वा 


तो अनेक शाखा भेदसे भिन्न देव, मतृष्य, पशु, वर्ण, आश्रम आदि विभागका जो हेतु हैं और सवज्ञानके 
भण्डार हैं ऐसे. ऋग्वेद आदि नाप्रक वेदोंकी अनायास ही लीलान्यायसे पुरुष नि:श्वासकी तरह जिस 
महान्‌ ( अपरिच्छिन्न ) सद्ृप कारणसे उत्पत्ति होती है, क्योंकि “अस्य महतो० ( इस अपरिच्छिन्न सद्रप 
ब्रह्यका जो नि:श्वास है वह ऋग्वेद है ) इत्यादि श्रुति है। उस महान सद्गुप ब्रह्मेके निरतिशय सर्वज्ञत्व 
तथा सवंशक्तिमत्त्के विषयमें तो कहना ही क्‍या है। अथवा पूर्वोक्त कग्वेंद आदि शास्त्र इस ब्रह्मके 
सत्यानन्दी-दीपिका 

व्याकरण, निरुक्त, छन्द और ज्योतिष ये चोहह विद्यास्थान कहे जाते हैं। पुराण आदिसे वेदोंकी व्याख्या 
होती है और उनका गम्भीर अथं स्पष्ट होता है, अतः ये वेदार्थ ज्ञान करानेमें सहायक कारण माने जाते 
हैं। 'नावेदविन्मनुते त॑ बृहन्तम्‌' ( वेदा्थंको न जाननेवाला वेद प्रतिपादित उस महान तत्त्वको नहीं 
जानता )। इससे यह सिद्ध होता है कि मनु आदिने वेदोंकी स्वतः प्रमाणता स्वीकार की है। जेसे 
प्रदीप अपनी प्रकाशात्मक शक्तिसे बाह्य पदार्थोंका प्रकाशक है, वंसे ही बेद भी गुप्त तथा प्रकट सब 
पदार्थोका बोघ करानेमें समर्थ है, इसलिए वेद स्वत: प्रमाण है अर्थात्‌ वेद अपनी प्रमाणतामें अन्य 
प्रमाणकी अपेक्षा नहीं रखता है, जेसे सूय॑ं अपनी सिद्धिमें अन्य प्रकाशकी अपेक्षा नहों रखता । वेद 
अचेतन होनेपर भी सर्वार्थ प्रकाशक होनेसे सवज्ञकल्प है। सवज्ञकल्प वेदोंका कारण ब्रह्म है । 

# वेद काण्व, आश्व छायन, माध्यंदिन, कौथुम, पिप्पलाद, शौनक, ऐतरेय, तैत्तिरेय आदि 
अनेक शाखाओंमें विभक्त हैं। देव, मनुष्य, पशु तथा वर्ण आश्रम आदिकी व्यवस्था एवं कम 
आदिके यथावत्‌ स्वरूपका प्रतिपादन, इन सबका बिशद्‌ वर्णन वेदोंमें है, क्योंकि वेद ज्ञानकी राशि 
हैं। “अस्य महतो भूतस्थ निःश्वसितमेतद्यच्ग्वेदी यजुवेदः सामवेदो<थर्वाज्ञिससः” ( बृहू० २।४॥१० ) 
(ऋग्वेद, यजुर्वेद, सामवेद और अथवंवेद इस भहान्‌ सद्रप ब्रह्मके नि:श्वास हैं ) इस श्रुतिसे सिद्ध होता 
है कि जंसे नि:श्वास पुरुषकी स्वाभाविक क्रिया है, वसे ही वेदोंकी रचना भी ईश्वरकी नि :श्वासकी 
भाँति स्वाभाविक क्रिया है अर्थात्‌ ईश्वरकों वेदोंकी अभिव्यक्तिमें किच्चदपि प्रयास नहों होता । 
सवज्ञ परमेश्वर अपने- सत्य-- संकल्पसे सृष्टिके आरम्ममें पहले ब्रह्मा आदिके अन्तःकरणमें वेदोंका 
आविर्माव ( अभिव्यक्ति ) करता है। अनन्तर वे ही वेद हमें आचाय परम्परासे उपलब्ध होते हैं । 
इससे सुतरां वेदोंका कर्ता ब्रह्म स्वज्ञ, सवंशक्ति सम्पन्न सिद्ध होता है। तात्पयं यह है कि 'सूर्याचन्द्रमसो 
धाता यथा पूवमकल्पयत्‌' सर्वज्ञ ईश्वर द्वारा पूव-कल्पके अनुसार वेदोंका स्मरण करना ही वेदोंकी 
मानो नई रचना है, यह प्रथम वर्णक है । 


वेसे ही वेदिक पदार्थोका कोश निधन्द है। उसमें तीन काण्ड हैं, नैघन्दुक ३ अध्याय, नेगमिक 
१ अध्याय ओर देवता काण्ड १ अध्याय । उसपर यास्कमुनिका भाष्य है, जो निरुक्त नामसे प्रसिद्ध 
है। इसमें १२ अध्याय हैं। इसके आगे परिशिष्ट दो और अध्याय हैं । छनन्‍्द--चारों वेदोंमें गायत्नी 
आदि इन्दोबद्ध मन्त्र होते हैं। वे पिड्डलनाग विरचित छन्दोविधि शाखद्वारा जाने जाते हैं । 
ज्योतिष--याग आदि कर्मों समयका निर्धारण करते हुए ज्योतिष शाखत्र वेदका उपकारक है । 


४६ ब्रह्मसूत्र-शाड्ूर भाष्य | आ० १ पा० * 


इसानि भूतानि जायन्ते! इत्यादि । किमथ तहींद सूत्रम्‌ ? यावता पूवसूत्र एवेबंजातीयक 
शास्त्रमुदाहरता शास्त्रयोनित्व॑ं ब्रह्मणो दशितम्‌ | # उच्चयते--तत्र पूवसूत्राक्षरेण स्पष्ट 
शाखस्यानुपादान/जम्मादि केवलमनुमानमुपन्यस्तमित्याशडूबथे त, तामाशह्ा निवतयितु- 
मिदं सूत्र प्रबद्वते शासत्रयोनिष्वादिति ॥ ३॥ द 

( & समनन्‍्वयाधिकरणम्‌ सतू० ४-) 

& क॒र्थ॑ पुनत्रह्मणः शास्त्रप्रमाणकत्वमुच्यते, यावता 'आज्नायस्य क्रियाथस्वादानथक्य- 
मतदर्थानाम! ( जै० सू० १॥२।१ ) इति क्रियापरत्वशास्रस्य प्रद्शितम । अतो वेदान्तानामा- 
नथक्यम; अक्रियाथस्वात्‌। कर्तृदेवतादिप्रकाशनाथत्वेन वा क्रियाविधिशेषत्वम्‌; उपास- 
यथार्थस्वरूपके ज्ञानमें योनि-कारण-प्रमाण हैं । शास्त्र प्रमणसे ही यह अधिगत होता है कि जगत्‌के 
जन्मादिका कारण ब्रह्म है, यह अभिप्राय है। पूव॑सूत्रमे “थतो वा इमानि भूतानि जायन्ते” इत्यादि 
शास्त्र उदाहत है। जब पृव॑सूत्र ( जन्मादि ) में ही ( यतो वा ) इसप्रकार श्ाास्त्रका उदाहरण देते 
हुए सूत्रका रने ब्रह्म शास्त्र-योनि ( प्रमाणक ) है, ऐसा दिखलाया है, तो फिर इस सूत्रका प्रयोजन ही 
क्या है? कहते हैं--वहाँ पूव॑सूत्रके अक्षरों ( अर्थों ) से शास्त्रका स्पष्ट ग्रहण नहीं किया गया है, 
इसलिए जगत्‌के जन्मादिका केवल अनुमानरूपसे उपन्यास किया है, कोई ऐसी शद्भूा करे तो उस 
शाड्भूकी निवृत्तिके छिए 'शाखयोनित्वात्‌' यह सूत्र प्रवृत्त हुआ है ॥ ॥ 

ब्रह्म शास्त्र प्रमाणक है, पुनः यह कैसे कहते हो ? क्योंकि आजम्लायस्थ० ( वेद क्रियार्थंक है, 
क्रियासे भिन्न सिद्ध वस्तु प्रतिपादक वेद वाक्य अनथ्थंक हैं अर्थात्‌ प्रयोजन रहित हैं ) इसप्रकार शास्त्र 
क्रियापरक दिखलाया गया है, इससे अक्रियार्थंक होनेके कारण वेदान्त वाक्य प्रयोजन रहित हैं । 
अथवा कर्ता तथा देवता आदिका प्रकाशनरूप प्रयोजनवाले होनेसे वेदान्त-वाक्य क्रिया विधिके 

सत्यानन्दी-दीपिका 

% मगवानु भाष्यकारने 'शाखयोनित्वात' इस सूत्रकी दो व्याख्याएँ की हैं। प्रथम वर्णक 
( प्रथम व्याख्या ) से ब्रह्मका लक्षण कहा गया है कि जगत्‌ तथा ऋग्वेद आदि वेदोंका कारण ब्रह्म है 
और वह सर्वज्ञ है। इसमें क्‍या प्रमाण है? क्योंकि “लक्षणप्रमाणाभ्यां वस्तुसिद्धिन तु प्रतिज्ञामात्रेण' 
( वस्तुकी सिद्धि लक्षण और प्रमाणसे होती है केवल प्रतिज्ञासे नहीं ) इसलिए दूसरो व्याख्यासे ब्रह्म में 
'यतो वा इमानि' “तं त्वौपनिषदं पुरुष एच्छामि' इत्यादि श्रुति प्रमाण दिखलांकर जिज्ञासाको पूर्ण 
किया है। श्भा--जब ( जन्मादि ) इस पृवसूत्रमें यतो वा इमानि! इत्यादि श्रुति वाक्‍्योंका 
उदाहरण देकर ब्रह्म शास्त्र प्रंमाणक कहा गया है, तो फिर 'शाख्रयोनित्वात्‌” इस नवीन सूत्रकी रचना 
क्यों की गई ? इसका समाधान “उच्यते'” इत्यादिसे कहते हैं । 

# जन्माद्यस्य यता' इस पूव॑सूत्रमें शास्त्र पदका ग्रहण न होनेसे ऐसी शंका हो सकती है कि 
'जन्मादि' सूत्रमें जगत्‌के जन्मादि 'जगत्‌ सकतृक॑ कायत्वात्‌ घटादिवत्‌' इस अनुमानसे सकतूंक सिद्ध 
होते हैं । परन्तु उसका कर्ता कौन है? ऐसा प्रइन पुनः उठता है, तो इसके समाधानमें जगत्‌ संवज्ञ- 
ईश्वरकतृक कायत्वात्‌ भूम्यादिवत्‌” जैसे भूमि आदि काय॑ हैं, अत: वह सर्वज्ञ ईश्वर कतृंक हैं, वंसे ही 
जगद्रूप कार्य भी सर्वेज्ञ ईश्वर कतृंक है” यह दूसरा अनुमान ही स्वतन्त्ररूपसे विचार करने योग्य है 
वेदान्त-वाक्य नहीं । इसप्रकारकी शंका निवृत्त्यथ भगवान्‌ सूत्रकारने शाखयोनित्वात्‌” इस नवीन सूत्रकी 
रचना को है अर्थात्‌ यहाँ वेदान्त-वाक्य ही विचारके विषय हैं अनुमान नहीं । पूव॑पक्षमें ब्रह्ममें सर्वेज्ञत्व 
अनिद्चित है, सिद्धान्तमें वह निदिचित है ॥ ३ ॥। 


अधि० ४ स्‌ू० ४ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ७ 


नादिक्रियान्तरविधानाथ तत्व वा। नहि परिनिष्टितवस्तुप्रतिपादन संभवति; प्रत्यक्षादिविषय- 
त्वात्परिनिष्टिवस्तुनः; तत्प्रतिपादने च हेयोपादेयरहिते पुरुषार्थाभावात्‌। # अंत एच 
सो5रोदीत इत्येवमादीनामानथवर्य॑ मा भूदिति (विधिना त्वेकवाक्यत्वास्स्तुत्यथेन विधीनां स्यु 

( जे० सू० १।२।७ ) इति स्तावकत्वेनाथवस्वमुक्तम। मन्त्राणां च इषे त्वा! इत्यादीनां 
क्रियातत्साधनाभिधायित्वेन कमंसमवायित्वमुक्तम । न कचिदपि वेदवाक्याना विधि 





अद्भ हैं, अथवा उपासना आदि अन्य क्रियाओंके. विधानके लिए हैं। किन्तु सिद्ध वस्तुका प्रतिपादन 
तो ' वेदान्तोंका प्रयोजन ] सम्भव नहीं है, क्योंकि सिद्ध वस्तु प्रत्यक्ष आदि प्रमाणोंका विषय है और 
हेयोपादेयसे रहित उसके प्रतिपादन करनेमें पुरुषाथ भो नहीं है। इसी कारणसे “सो<रोदीत' 
( वह रोया ) इत्यादि वाक्य अनर्थक न हों, इसलिए “विधिना० ( विधि वाक्योंके साथ अथंवाद 
आदि वाक्योंकी एक वाक्यता है, क्योंकि अथवाद वाक्य विधेयकी स्तुतिके लिए होते हैं ) इसप्रकार 
स्तुति परक होनेसे साथंक कहे गए हैं और “इषे त्वा! ( हे इषे ! शाखाओ ) तुझे अन्नके लिए 
काटता हूँ ) इत्यादि मन्त्र क्रिया तथा उसके साधनोंका अभिधायी होनेसे कर्म सम्बन्धी कहे गए हैं । 
किसी भी प्रकरणमें विधि वाक्‍्योंकें साथ सम्बन्ध प्राप्त किए विना वेद-वाक्योंकी अथंवत्ता न देखी गई 
है और न उपपन्न ही है। सिद्ध वस्तुके स्वरूपमें विधि नहीं हो सकती, क्‍योंकि विधि क्रिया विषयक 


सत्यानन्दी-दीपिका 
% 'आम्नायस्य' इस पूवपक्ष सुत्रसे यह अभिव्यक्त किया जाता है कि विधि, निषेध, अथंवाद, 
मन्त्र और नामधेयात्मक समस्त वेद साक्षात्‌ या परम्परासे यज्ञ आदि क्रियाओं तथा उनके उपकरण 
अज्भोंका प्रतिपादक है, जैसे--स्वगकामो यजेत' “दघ्ना जुहोति' इत्यादि । 'सत्य॑ ज्ञानमनन्तं बह्म' 
'सदेव सोम्येदमग्न आसीत्‌” इत्यादि वेदमाग-वेदान्त वाक्य याग्र आदि क्रियापरक नहीं हैं, किन्तु सिद्ध 
वस्तु ब्रह्मपरक हैं, अतः वे निष्फल हैं अर्थात्‌ अप्रमाणरूप हैं, ऐसी स्थितिमें ब्रह्म शास्त्र प्रमाणक 
कंसे हो सकता हे ? 


# 'स्वाध्यायो5ध्येतव्य:” ( अज्भों सहित स्ववेदका अध्ययन क्रना चाहिए ) इस अध्ययन 
विधिसे गृहीत वेदान्त-वाक्योंको निष्फल मानना युक्त नहीं है। पृ०-यदि वेदान्त-वाक्य साक्षात्‌ क्रिया 
परक नहीं हैं तो क्रियाके अद्भभूत कर्ता तथा देवताका ज्ञान कराते हुए क्रियाके अद्भ हो सकते हैं । 
जैसे 'तत्वमसि' इस वाक्यमें ईश्वर वाचक “तत्‌” पद क्रियाके अद्भ भूत देववाका और जीव वाचक 
त्वम्‌” पद याग कर्ताका बोधक है। इसप्रकार तत्‌' और त्वम्‌” पद देवता और कर्ताकी स्तुतिके 
लिए हैं और 'विविदिषन्ति! ( जाननेकी इच्छा करें ) आदि श्रुतिवाक्य फलकी स्तुति करते हैं। 
इसतरह वेदान्तवाक्य कर्ता, देवता तथा फल आदिकी स्तुतिद्वारा क्रियाके अद्भ होकर सफल होते हैं । 
सि०--परन्तु कमंके प्रकरणमें अपठित वेदान्तवाक्य कमके अद्भ कंसे होंगे ? पृ०--वे उपासना 
विधिके अद्भ होंगे । यद्यपि 'तत्तमसि” 'अहं ब्रह्मास्मि! श्रुति प्रतिपादित यह अभेद असत्‌ है, तो भी 
असत्‌ अभैदका अपनेमें आरोपकर अभेदरूपसे उपासना करनी चाहिए | सि०--वेदान्त वांक्योंको श्रुति 
प्रतिपादित सिद्ध वस्तु ब्रह्म परक न मानकर क्रियापरक माननेमें क्‍या प्रयोजन है ? पू०--प्रयोजन थह्‌ 
है कि सिद्ध वस्तु वेदद्वारा जानने योग्य नहों है, क्‍योंकि वह प्रत्यक्ष आदि प्रमाणोंका विषय है। 
वेद तो प्रत्यक्ष आदि प्रमाणोंके अविषय स्वग आदि फल और उनके साधन भूत यज्ञ आदि कर्मोका 
प्रतिपादक है। “अज्ञातज्ञापकत्वं ( हि ) वेदानां प्रामाण्यम' ( प्रत्यक्ष आदि प्रमाणोंसे अज्ञात वस्तुका 
ज्ञापकत्व ही वेदोंका वेदत्व-प्रामाण्य है ) यदि वेद ज्ञात ( सिद्ध ) वस्तुका वर्णन करे तो वह अनुवादक 


८ ब्रह्मसूतच-शाडूरभाष्य [ आ० १ था० १ 


संस्पशमन्तरेणाथंबत्ता दशष्टोपपन्ना वा # न च परिनिष्ठिते वस्तुस्वरूपे विधिः संभवति; 
क्रियाविषयत्वाद्धियेः । तस्माध्कम पिक्षितकद्‌ स्वरूपदेवतादि प्रकाशने न क्रियाविधिशेषर्य 
वेदान्तानाम्‌। अथ प्रकरणान्तरभयाज्नेतद भ्युपगम्यते, तथापि स्ववाक्यगतोपासनादि- 
कमपरत्वम । तस्मान्न ब्राह्मणः शस्त्रयोनित्वमिति प्राप्त; उच्यते-- 


होती है, इसलिए कममें अपेक्षित कर्ता तथा देवता आदिके स्वरूपका प्रकाशन करनेसे वेदान्त क्रिया 
विधिके अज्भ हैं । यदि अन्य प्रकरणके मयसे यह रवीकार न किया जाय तो भी स्व ( वंदान्त ) वाक्योंमें 
उपलब्ध उपासना आदि कम परक हैं । इसलिए ब्रह्ममें शास्त्र प्रमाण नहीं है। ऐसा प्राप्त होनेपर 
कहते हैं--- 
सत्यानन्दी-दीपिका 

मात्र होगा, इससे वंदोंमें प्रामाण्य सिद्ध नहों होगा । इसलिए वंदान्त-वाक्योंकों सिद्ध वस्तु परक न 
मानकर कम अथवा उपासनाके लिए मानना युक्त है। तात्पर्य यह है कि हेय तथा उपादेयसे रहित 
सिद्ध वस्तु का प्रतिपादन अथवा उसका ज्ञान निष्फल है, क्योंकि लोकमें ऐसा देखा जाता है कि 
दुःख हेय है, अत: उसकी निवृत्तिके लिए प्रवृत्ति होती है और सुख उपादेय है तो उसकी प्राप्तिके 
लिए प्रवृत्ति होती है। परन्तु सिद्ध वस्तु होनेसे ब्रह्म न हेय है और न उपादेय ही, अतः उसका 
प्रतिपादन निष्फल है । किन्तु याग और उपासना दुःखकी निवृत्ति तथा सुखकी प्राप्तिके साधन हैं, 
अत; उनका प्रतिपादन सफल है, इसलिए वदान्तोंको भी उनका ही अद्भ मांनना युक्त है। 


% यज्ञ आदि अनुष्ठानों में अनुपयोगी वेदान्त वाक्य निष्फल तथा अप्रमाणरूप हैं, इसलिए 
अप्रमाणरूप वदान्तवाक्योंसे प्रतिपादित सिद्ध वस्तुका ज्ञान भी निष्फल है। मीमांसा दशनमें पूव- 
पक्ष सूत्रका यदि यही अभिप्राय है तो 'सो$रोदीत” ( वह रोया ) यह वेद वाक्य भी कम न होनेसे 
निष्फल होगा ? मीमांसा दशनमें सिद्धान्ती-- जैसे |' 'देवनिरुद्ध: सोडग्निररोदीत्‌' ( देवोंसे निरुद्ध हुआ 
अग्नि रोया ) यह वाक्य अश्रसे उत्पन्न रजतकी निन्‍्दा द्वारा बहिंषि रजतं न देयम्‌' ( पुनराधान 
प्रकरणमें पठित बहियागमें यजमानद्वारा ऋत्विजोंके लिए दक्षिणारूपस रजत नहीं देना चाहिए .) 
इस सफल निषेध वाक्यका अज्भः है। वेदोंमें याग आदि क्रियाके अप्रतिपादक तथा सिद्ध बस्तुके 
प्रतिपादक वाक्य अर्थवाद कहे जाते हैं । वे वेद विहित विधेयाथंकी स्तुतिद्वारा अथवा निषिद्धार्थे- 
की निन्दाद्वारा विधि तथा निषिद्ध क्रियाके अज्भ होकर सफल होते हैं। अर्थवादके अनन्तर मन्त्रोंका 
विचार है--'इषे त्वा' इस मन्त्रमें क्रिया पदके अश्रुत होनेसे 'छिनझि! क्रिया पदका अध्याहार 
किया गया है जिससे शाखाके छेंदनंकी प्रतीति होती है और “इषे त्वा छिनझञ्ि” ऐसा मंत्रका स्वरूप सिद्ध 
होता है ।. “अभ्निमूर्धा' इत्यादि मन्त्रोंमें क्रियके साधन भूत देवताकी- प्रतीति होती है। इस प्रकार 
श्रुति द्वारा मन्‍त्रोंका क़तुमें विनियोग होता है। अब. यहाँ सन्देह उत्पन्न होता है कि क्‍या वे मन्त्र 
उच्चारण मात्रसे अहृष्ट फलको उत्पन्नकर यागके उपकारक होते हैं अथवा दृष्टाथके स्मरणसे उपकारक 

होते हैं ? यदि मन्त्र हृष्ट अअ्थके स्मरण मात्रसे उपकारक हों तो अध्ययन कालमें अवगत मन्त्रके 


जि खो त_फ-+5 “०5 “्णतप७प"पतपतनेिे।+/७/त- ला व  न्त्नननन++++-त+त_ 


| किसी समय देवासुरसंग्राम होनेपर देवोंने बहुमूल्य वस्तुए अग्निको सॉपकर कहा---हे 
अग्ने ! युद्धमें यदि हम छोगोंका विजय .हुआ तो ढीक, नहीं तो ये सब वस्तुएं उपयोगी सिद्ध होंगी, 
ऐसा कहकर सब देव युद्धाथ चले गये.। दूसरी ओर अग्नि लोभवश सब .वस्तुएँ लेकर चम्पत हो 
गया, देववदश देवगण विजय पाकर उस स्थानमें अग्निको न देख उसकी खोज की उससे सब वस्तुएं 
छीन लीं, तो अग्नि रोया तब उसकी अश्रधारासे रजत उत्पन्न हुआ । 


अधि० ४ सू० ४ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित भर, 


तत्तु समन्वयात्‌ ॥ ४ ॥ 


पदच्छेद--तत्‌, तु, समन्‍्वयात्‌ । 

सूत्राथ--( तु ) शब्द पूर्व पक्षकी व्यावृत्तिक लिए है। ( तत्‌ ) वह ब्रह्म स्वतन्त्र रूपसे 
वेदान्त वाक्योंद्वारा ही अवगत होता है, ( समन्वयात्‌ ) क्‍योंकि सम्पूर्ण वेदान्त वाक्य उसके प्रतिपादनमें 
तात्वयंसे समन्वित हैं । 

तुशब्दः पूथपक्षव्यावृत्यथः। तद्‌ त्रह्म सबज्ज सबंशक्तिजगदुत्पत्तिस्थितिल्यकार णं 

तु! शब्द पूर्व पक्षके निराकरणके लिए है। स्वज्ञ, स्वशक्तिमान्‌, तथा जगत॒की उत्पत्ति, 

सत्यानन्दी- दीपिका 

अथंकी स्मृति तो चिन्तन आदिसे भी सम्मव है। इसलिए मन्त्रोंका उच्चारण अहृष्ट फलको उत्पन्नकर 
उपकारक होता है, यह पूवव॑ पक्ष है। मीमांसासिद्धान्तमें--“अविशिश्स्तु चाक्याथः ( जै० सु० 
१।२।४० ) ( लौकिक तथा वेदिक वाक्यारथ समान है अर्थात्‌ जेंसे लोकमें वाक्य दृष्ट फलरूप अर्थवाला 
होता है वैसे ही बेदमें भी वाक्यत्व समान होनेसे मन्त्रोंका दृष्टाथ रूप फल होना चाहिए, इसलिये मन्त्र 
दृष्टाथक हैं अर्थात्‌ उच्चारणसे प्रत्यक्ष फलवाले अर्थोंका ज्ञान कराकर यज्ञके उपकारक होते हैं. ) क्योंकि 
जब दृष्ट फलका सम्मव हो तो अदृष्टाथंकी कल्पना गौरव मात्र ही है। इसलिए. फल विशिष्ट यज्ञ आदि 
अनुष्ठानोंको जिन क्रियाओं और उनके साधनोंकी अपेक्षा होती है उनका स्मरण मन्त्रोंसे होता है । इस 
प्रकार मन्त्र कमंके अज्भ होते हैं। “मन्त्रेरेबाथः स्मतव्यः' ( मन्त्रोंस ही अथ ( देवता आदि ) का 
स्मरण करना चाहिए ) इस नियमके अनुसार मन्त्रोंका अहृष्ट फल भी होता है। 

अब प्रसद्भ वश पर्दकवाक्यता तथा वाक्यकवाक्यताका विचार किया जाता है--अथंवाद 
वाक्‍्यमें अनेक पद होनेपर भी उन सबका स्तुति अथंवा निन्‍्दा एक ही अथं है, इससे भ्रथवादवाक्योंकों 
एक पद कहा गया है, इसलिए स्तुति आदि द्वारा अथंवादकी विधिके साथ पदकवाक्यता है। मन्त्र और 
अज्भवाक्य स्वार्थंका बोध कराके विधि वाक्‍्यमें अन्वित होते हैं, इसलिए विधि वाक्‍्योंके साथ वाक्‍्याथे 
ज्ञानद्वारा मन्त्र और अद्भवाक्योंकी वाक्यकवाक्यता है। सारांश यह है कि ज॑से अथंवाद वाक्य सिद्ध 
अथंका ज्ञान कराते हुए विधेयकी स्तुतिद्वारा विधि वाक्परोंके अद्ध होकर साथंक होते हैं, व॑से ही वेदान्त 
वाक्य भी सिद्ध ब्रह्म रूप अथंका बोध कराते हुए विधिके अज्भ होकर ही सार्थक हो सकते हैं अन्यथा 
नहीं, इसलिए वेदान्त वाक्‍्योंको भी विधिका अद्भ मानना चाहिए । 


# सि०--वेदान्त वाक्योंकोी - अन्य विधिका अद्भ माननेकी अपेक्षा ब्रहमें ही विधि क्‍यों न 
मानी जाय ? पृ०-“न च' इत्यादिसे कहते हैं--सिद्ध वस्तुमें विधि नहीं हो सकती, क्योंकि विधि क्रिया- 
विषयक होती है । सि०--दन्ना जुहोति! ( दधिसे होम करे ) यहाँ सिद्ध वस्तु दधिमें विधि क्‍यों मानी 
गई है ? पृ०--यह विधि यागरूप क्रियाके लिए है, क्‍योंकि यागरूप क्रिया द्रव्य और देवताके विना 
सिद्ध नहीं हो सकती, इसलिए दधि द्रव्य यागरूप क्रिया सिद्ध होनेसे क्रिया ही है। किन्तु ब्रह्म तो 
निष्क्रिय होनेसे साध्य नहीं है, अतः वंदान्त-वाक्य कममें अपेक्षित कर्ता, देवता आदिके स्वरूपका 
स्मरण कराते हुए विधिके अद्भ हो सकते हैं, यह भट्टमत है। अब 'अथ' इत्यादिसे दूसरे पक्षका 
उल्लेख करते हैं। इसलिए 'शाखयोनित्वात्‌' इस तृतीय सूत्रसे ब्रह्म शास्त्र प्रमाणक सिद्ध नहीं हो 
सकता.। इस प्रकार आक्षेप संगतिसे पूरब पक्ष प्राप्त होनेपर भगवान्‌ भाष्यकार “उच्यते' से सिद्धान्त 
पक्ष उपस्थित करते हैं । 

# इस चतुर्थ सूत्रकी विशेषता यह है कि इसमें एक ऐसा हेतु दिया गया है जो कि वेदान्त- 
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वेदान्तशास्त्रादेवावगग्यते। कथम्‌ ? # समन्वयात्‌। सर्वेषु हि वेदान्तेषु वाक्यानि तात्प- 
यणेतस्याथस्य प्रतिपादकत्वेन समनुगतानि । सदेव सोस्येदमग्र आसीत्‌ ।” 'एकमेवाह्वितीयम' 
( छान्दो० ६।२।१ ) आत्मा वा इदमेक एवाग्र आसीत” ( ऐत० २१।१।१ ) “तदेतदब्नह्मापूवमनपर- 

मननन्‍्तरमबाह्मम! । 'अयमात्मा ब्रह्म सर्वालुभू:' (बृह० २।५।१९) “ब्रह्मेवेद्मरूतं पुरस्तात' (मुण्ड० २।२ 


स्थिति तथा लयका कारण भूत, वह ब्रह्म वेदान्त-व्गक्योंसे ही अवगत होता है। कैसे ? समन्वयसे। क्योंकि 
'सदेव सोम्य० ( हे प्रियदर्शन ! .यह सब उत्पत्तिके पहले एकमांत्र अद्वितीय सत्‌ ही था ) आत्मा 
वा० ( यह सब उत्पत्तिके पहले एकमात्र आत्मा ही था ) 'तदेतद” ( ततू-वह मायारूप उपाधिसे 
बहुत रूपोंको प्राप्त हुआ जो ब्रह्म है, एतद-बयह अपूर्ब, ( कारण रहित ), अनपर ( कारये रहित ), 
अनन्तर ( विजातीय द्रव्यसे रहित ), अबाह्य ( अद्वितीय ) है। यह आत्मा ही सबका अनुभव करने 
वाला ब्रह्म है ) ब्रह्मेवेदम' ( यह अमृत ( अविनाशी ) ब्रह्म ही आगे है ) इत्यादि वाक्य सब वेदान्तोंमें - 
तात्पयंसे इसी अथंमें प्रतिपादक रूपसे समनुगत अर्थात्‌ समन्वित हैं। वेदान्त-वाक्योंमें प्राप्त 


सत्यानन्दी-दीपिका 


वाक्योंकी सार्थकताको स्पष्ट करता हैं । वह हेतु है 'समन्वय” । सम्पूर्ण वंदान्त-वाक्य समन्वित तात्पयसे 
सिद्ध वस्तु ब्रह्मका ज्ञान कराते हैं। अतः वे न तो कमके अज्भ हैं और न उपासनाके ही, वेदान्त- 
वाक्योंका मुख्य तात्पय ब्रह्ममें है। जैसे 'सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म' सत्य, ज्ञान तथा अनन्त इन पदोंसे 
एक अखण्ड ब्रह्म ही अवगत होता है । किच्च उपक्रमादि लिज्भसे भी वंदान्त-वाक्योंका तात्पयं अद्वितोय 
ब्रह्में ही सिद्ध होता है। यथा--“डउपक्रमोपसंहारवभ्यासो5पूवताफलम्‌ । अथवादोपपत्ती च लिड्डं 
-तात्पयनिणये ॥” उपक्रम ( आरम्म ), उपसंहार ( समाप्ति ) इन दोनोंकी एक वाक्यता, अभ्यास 
( पुनः पुन: कथन ), अपूबंता ( अन्य प्रमाणजी अविषयता ), फल्ल ( मोक्ष ), अथवाद“( अद्वंतकी 
स्तुति या द्वंतकी निन्‍्दा द्योतक वाक्य ), उपपत्ति ( युक्ति ) ये तात्पयंके निर्णायक लिज्भ हैं। 'सदेव 
सोम्येदमग्र आसीत' ( छान्‍न्दो० ६।२।१ ) ( उद्दालक-- हे सोम्य ! यह सारा जग्रत्‌ सृश्कि पूव सत्‌ 
ही था ) इस श्रुति-वाक्यमें 'एव” दाब्द नियमका वाचक है, यह ब्रह्मससे जग़त॒की भिन्न सत्ताका निषेध 
करता है अर्थात्‌ ब्रहासे जगत॒की भिन्न सत्ता नहीं है। 'एकमेवाद्वितीयम्‌ इस वाक्यमें 'एकम्‌, एव, 
अद्वितीयम्‌' ये तीन पद क्रमशः, सजातोीय, विजातीय और स्वगत भेदका ब्रह्ममें निषेध करते हैं। इस 
प्रकार अद्वितीय ब्रह्मका उपक्रमकर “ऐतदात्म्यमिदं सबम्‌' ( छान्दो० ६।८॥७ ) ( यह सब आत्म- 
स्वरूप ही है ) इस तरह उपसंहार किया है अर्थात्‌ प्रकरणके आरम्ममें तथा अन्तमें एक अद्वितीय 
ब्रह्मका ही प्रतिपादन है ! अभ्यास--तत्त्तमसि' ( छान्दो० ६।८॥७ ) ( वह तु ही है ) इस वाक्यका 
उपदेश उद्दालकने अपने पुत्र श्रेतकेतुके प्रति नौ वार किया है। यह पुनरुक्ति भी तात्पय निर्णयमें 
सहायक है । अपूवता--“अन्न वाव किल सत्‌ सोम्य न निभालयसेअब्रेव किलेति' (छन्दो० ६१३२) 
हे सोम्य ! जैसे नमक जंलमें रहता हुआ भी तुमको नहीं दिखाई देता, निश्चित इसीं जलमें है, वंसे 
ही इस शरीरमें विद्यमान सदृब्रह्मका प्रत्यक्षादि प्रमाणसे अनुमव नहीं होता, किन्तु वंदान्त वाक्योंसे 
इसी शरीरमें उसका अपरोक्ष हो सकेगा ) 'तं त्वोपनिषदं पुरुष प्रच्छामि' ( बृहू० ३॥९।२६ ) “नावे- 
दृविन्मनोते त॑ वृहन्तम्‌” इत्यादि वाक्यों द्वारा ब्रह्ममें अपृबंता कही गई है अर्थात्‌ ब्रह्म वेदान्तातिरिक्त 
प्रमाणका विषय नहीं है । 


फलर---आचायवान्‌ पुरुषो वेद! तस्थ॑ तावदेव चिरं यावज्न विमोक्ष्येडथ संपत्स्थे” ( छान्‍्दो० 
६।१४॥२ ) ( आचायंवान्‌ पुरुष ही उस प्रत्यगभिन्न ब्रह्मतत्व्को जानता है, उसके लिए मोक्ष होनेमें 
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११) इत्यादीनि। न च तद्गतानां पदार्ना ब्रह्मस्वरूपविषये निश्चिते समन्वये5वगम्यमाने5- 
र्थान्तरकल्पना युक्ता5 श्रुतहान्यश्रुतकब्पनाप्रसड्ञात्‌। नच तेष कतृस्वरूपप्रतिपादनपर ता- 
बसीयतें, तत्केन के पश्येत्‌' ( बृह० २४।१३ ) इत्यादिक्रियाकारकफलनिराकरणश्रतेः । न 
च परिनिष्ठटितवस्तुस्वरूपत्वे:पि प्रत्यक्षादिविषयत्व॑ ब्रह्मणः; 'तत्त्मसि' (छान्दो ० ६।८।७) इति 

पदोंका ब्रह्मास्वरूपके विषयमें निश्चित समन्वय जान लेनेपर अन्याथ ( कार्यरूप अर्थ ) की कल्पना 
यक्त नहीं है, क्योंकि ऐसा करनेसे श्रुत (श्रुति प्रतिपादितब्रह्म अ्थंकी हानि और अश्रुत-श्रुति अप्रतिपादित 
यागादि क्रिया ) अथंकी कल्पना करनी पड़ेगी। और इन वाक्योंका कर्ताके स्वरूप प्रतिपादनमें 
तात्पयं निश्चित नहीं हो सकता । क्योंकि 'तत्केन ०? ( ब्रह्म विद्या कालमें कौन कर्ता, किस करणसे 
किस विषयको देखे ) इत्यादि श्रुति क्रिया, कारक और फलका निषेध करती है। सिद्ध वस्तु स्वरूप 
होनेपर भी ब्रह्म प्रत्यक्षादि प्रमाणोंका विषय नहीं है, क्योंकि “तत्त्वमसि' इस वेदान्त शास्त्रके विना 
ब्रह्मात्ममाव अवगत नहीं होता । हेयोपादेय रहित होनेसे ब्रह्मका उपदेश निष्फल है, यह जो कहा 
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उतना ही विलम्ब है जबंतक उसका शरीर-लिज्भ्शरीर पात नहीं होता ) इसमें ब्रह्मज्ञानका फल 
कहा गया है। अथवाद--श्वेतकेतुके अभिमान निवृत्तिके लिए पिता उद्दालकने पूछा क्‍या तुम उसे 
जानते हो थेनाश्र॒तं श्रुतं भ्वत्यमतं मतमविज्ञात॑ विज्ञातमि ति! ( छान्दो० ६।१।३ ) ( जिसके द्वारा. 
अश्रत श्रुत, अमत मत, अवि ज्ञात विशेष रूपसे ज्ञात हो जाता है ) इत्मादि श्रुति वचन प्रशंसा रूप 
अथंवाद है। 'रूत्यो: स झूत्युमाप्ेति य इह नानेब पश्यति! ( कठ० २।१० ) (जो मनुष्य इस 
अद्वत ब्रह्ममें नानात्व ( भेद-सा ) देखता है, वह मृत्युसे मृत्युको प्राप्त होता है ) इत्यादि- श्रति वचन 
निनदारूप अथवाद है। उपपत्ति--“यथा सोम्येकेन झृत्पिण्डेन सब मरृण्मयं विज्ञातं स्याव वाचारम्मणं 
विकारो नामधेयं झत्तिकेत्येव सत्यम्‌ ( छा० ६११।४,७ ) ( हे सोम्य ! जिस प्रकार मृत्तिकाके पिण्ड 
द्वारा सम्पूर्ण मृण्मय घटादि पदार्थोका ज्ञान हो जाता है, विकार केवल वाणीके आश्रयभूत नाममात्र 
हैं, क्योंकि मृत्तिकामें घटादि नाम और घटादि आकार कल्पित है, सत्य तो केवल मृत्तिका ही है ) 
जेसे घटादिकी अपने कारण भूत मृत्तिकासे भिन्न सत्ता नहीं है, बसे ही आकाश आदि प्रपच्च भी 
कारण ब्रह्मसे भिन्न नहीं है भर्थात्‌ ब्रह्म ही है, यह उपपत्ति है। इस प्रकार प्रत्येक वेदान्तमें कहीं 
तात्पयके बोधक सब लिज्र और कहों अलरूग-अलग देखनेमें आते हैं। माष्यस्थ आदि! पदसे “सत्य 
ज्ञानमनन्तं ब्रह्म' इत्यादि वाक्योंका ग्रहण करना चाहिए। वेदान्त-वाक्योंके तात्पयंका विषय भले 
ही ब्रह्म हो, परन्तु उनका अर्थ याग्रादि रूप कार्य क्‍यों न हो? इस शझद्भरांका 'न च' इत्यादि भाष्यसे 
समाधान करते हैं । 

# यहाँ अर्थवाद न्याय भी ठीक नहीं है, क्योंकि अथवाद वाक्योंका स्वार्थमें तात्पय॑ नहीं होता | 
इसलिए वे यागादि क्रियाके अद्भभूत द्रव्य, देवता आदिके स्तुत्यथंक होते हैं। परन्तु 'यत्परः शब्दः 
स शब्दाथः' ( जो शब्द जिस अथंका प्रतिपादक होता है या जिस अथंमें उसका तात्पय॑ होता है, वही 
उस दब्दका अथ होता है ) इस न्‍्यायसे भी विरोध होता है। इसलिए सत्य ज्ञानमनन्तं ब्रह्म' 
इन पदोंका तात्पय॑ ब्रह्ममें है और उनका अथ ब्रह्म ही है। मीमांसकने जो पहले कहा था कि “जंसे 
घटादि सिद्ध पदाथ  प्रत्यक्षादि प्रमाणके विषय होनेसे वेदाथ नहीं हैं, वंसे सिद्ध ब्रह्म भी प्रत्यक्षादि 
प्रमाणका विषय होनेसे वेदका अथ नहीं हो सकता अर्थात्‌ ब्रह्ममें वेदप्रमाण नहीं है। इसपर 'न च' 
इत्यादिसे कहते हैं । द 

# जो यह कहा गया है कि वेदान्त उपासना परक हैं, क्या उनमें देवता आदिके प्रतिपादक 


डर ब्रह्मसूत्र-शाड्रभाष्य [ आ० ९ पा० रै 


ब्रह्मात्ममावस्य शास्त्रमन्तरेणानवगम्यमानत्वात्‌ | यत्त-हेयोपादेयरहितत्वादुपदेशानथ- 
क्यमिति, नेष दोषः; हेयोपादेयशून्यब्रह्मात्मतावगमादेव सवक्के शप्रहाणात्पुरुषाथ सिद्धें । 
देवतादिप्रतिपादनस्य तु स्ववाक्यगतोपासनाथत्वेदप न कश्चिप्विरोचः | नतु तथा त्रह्मण 
उपासनाविधिशेषत्व॑ संभवति; एकस्वे हेयोपादेयशूम्यतया क्रियाकारकादिद्वेतविज्ञानोप- 
मदोपपत्तेः। नद्यकत्वविज्ञानेनोन्मथितस्य द्वतविज्ञानस्थ पुनः संभवो5स्ति, येनोपासना- 
विधिशेषत्व॑ त्रह्मणः प्रतिपच्येत। यद्यप्यन्यत्र वेदवाक्यान। न विधिसंस्पश मन्तरेण प्रमाणत्व॑ 
दृष्टम; तथाप्यात्मविज्ञानस्य फलपयन्तत्वान्न तह्विषयस्य शास्त्रस्य प्रामाण्यं दकक्‍यं प्रत्या- 
ख्यातुम्‌। न चानुमानगम्य शास्त्रप्रामाण्यं, येनान्यत्र द॒ृ्श निदशनमपेक्ष्येत । तस्मास्सिद्धं 
ब्रह्मणः शास्प्प्रमाणकत्वम्‌ | # अन्ापरे प्रत्यवतिष्ठन्ते-यद्यपि शास्त्रप्रमाणक॑ त्रह्म, तथापि 


गया है, वह दोष नहीं है, क्योंकि हेयोपादेय रहित ब्रह्मात्ममावके अवगत होनेसे ही सब क्लेशोंकी 
निवृत्ति और परमपुरुषाथंको सिद्धि होती है। यदि देवतादिके प्रतिपादक ( प्राण, पतञ्चाग्नि आदि ) 
वाक्य वेदान्त वाक्यगत उपासना परक हों तो भी कोई विरोध नहीं है। परन्तु उसी प्रकार ब्रह्म 
उपासना विधिका अर नहीं हो सकता । एकत्व ज्ञान हो जानेपर ब्रह्म हेयोपादेय न होनेसे क्रिया, 
कारक आदि द्वतकविज्ञानका बाध हो सकता है। एकत्व विज्ञानसे निवृत्त हुआ भिथ्या द्व॑तज्ञानका 
फिर सम्भव नहीं है, जिससे कि ब्रह्म उपासना विधिका अंग प्राप्त हो । यद्यपि वेदान्तसे भिन्न स्थलोंमें 
अथैवाद आदि वेदवाक्योंकी विधिके साथ सम्बन्धके विना प्रमाणता देखनेमें नहीं आती, तो भी 
आत्मज्ञानको आत्मसाक्षात्कार फल पय॑नन्‍्त होनेसे ब्रह्म विषयक शास्त्रकी प्रमाणताका खण्डन नहों 
किया जा सकता। शास्त्र प्रामाण्य अनुमानगम्य नहीं है जिससे कि वह अंन्य स्थलोंमें देखे हुए 
दृष्टन्तोंकी अपेक्षा करे । इससे सिद्ध हुआ कि ब्रह्मशास्त्र प्रमाणक है । इस विषयमें दूसरे (वृत्तिकार) 
सत्यानन्दी-दीपिका 

प्राण, प्॑चाग्नि आदि वाक्य उपासना परक हैं अथवा सब वेदान्त ? प्रथम पक्ष तो देवतादि' से 
अंग्रीकार करते हैं। परन्तु दूसरा पक्ष ठीक नहीं है, क्योंकि विधि शुन्य 'सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म” आदि 
वेदान्तवाक्य अपने अथं प्रतिपादन करनेमें सफल हैं, अतः वे उपासना परक नहीं हो सकते । 
किच्च उन वेदान्तवाक्योंके अथरूप ब्रह्ममों उपासनाका अंग ज्ञानसे पूव्व मानते हो अथवा पद्चात्‌ ? 
ज्ञानके पहले अध्यस्त गुणयुक्त ब्रह्म उपासनाका अंग भले हो, परन्तु तत्त्वज्ञाकके अनन्तर नहीं, 
इसीको “न तु तथा” इत्यादिसे कहते हैं । “तथा” अर्थात्‌ प्राणादि देवताके समान । 

& वायुरवेक्षेपिष्ठा देवता' ( वायु शीघ्रगामी देवता है) 'सो$रोदीत्‌” ( वह अग्नि रोया ) 
इत्यादि अथंवाद वाक्य स्तुति या निन्दा द्वारा ही कमंकाण्डमें विधिसे. सम्बद्ध होकर प्रमाणताको प्राप्त 
होते हैं, अन्यथा नहीं । परन्तु ब्रह्मके यथार्थ स्वरूपके प्रतिपादक 'सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म' इत्यादि श्रुति- 
वाक्योंका प्रामाण्य तो किसी प्रकार भी हटाया नहीं जा सकता | “वेदान्तः स्वतः प्रमाणं वेद॒त्वात्‌ 
स्वगंकामों यजेत इतिवत्‌' वेदान्त वेद होनेसे स्वत: प्रमाण है, जैसे 'स्वयंकामो यजेत' इत्यादि वेदवाक्य 
होनेसे स्वतः प्रमाण .हैं। इसलिए वेदान्तवाक्योंका प्रामाण्य अनुमानके अधीन नहीं है। अतएवं उनको 
अपने प्रामाण्यमें किसी दृशन्तकी भी अपेक्षा नहीं है। जैसे “यजेत' इत्यादि विधिवाक्य फलवाले अज्ञात 
याग और स्वर्गादि प्रयोजनके ज्ञापक होनेसे प्रमाणरूप हैं, वंसे ही बेदान्तवाक्य भी पूर्व किसी अन्य 
प्रमाणसे अज्ञात जीव ब्रह्मक्य अथंका ज्ञान करानेसे प्रमाणरूप हैं। इसप्रकार सम्पूर्ण वेदान्तवाक्य एक 
अद्वितीय ब्रह्ममें. समन्वित हैं, अतः ब्रह्ममें वेदान्त शास्त्र ही प्रमाण है। इसका विशेष विवेचन 
पातिसामान्यांत! ( ब्र० सूं० १॥१।१० ) इस सूत्रमें किया जायगा । 


अधि० ४ खू० ४] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ३ 


प्रतिपत्तिविधिविषयतयेव शास्त्रेण ब्रह्म समप्यते । यथा यूपाहवनीयादीन्यलोकिकान्यपि 
विधिशेषतया शास्त्रेण सम्प्यन्ते, तद्धत्‌ । कुत एतत्‌ ! प्रवृत्तिनिवृत्तिप्रयोजनत्वाच्छार्तरस्थ | 
तथा हि-शास्त्रता/्पयेविद आहु:-# 'दृष्टो हि तस्याथ: कर्मावबोधनम्‌-(जे० सू० १।१।१) इति। 
'बोदनेति क्रियायाः प्रवतक बचनम्‌' । “तस्य ज्ञानसुपदेश:'-जै० सू० १।१।५ ) तद्भतानां क्रियाथन 


पूव॑ पक्ष करते हैं। यद्यवि ब्रह्म शास्त्र प्रमाणक ही है, तथापि प्रतिपत्ति ( उपासना ) विधिके विषय- 
रूपसे ही शास्त्र ब्रह्ममा बोध कराता है। जंसे कि यूप, आहवनीय आदि अलौकिक पदार्थोका भी 
विधिके अद्भ रूपसे शास्त्र बोध कराता है । ऐसा क्‍यों ? झास्त्र प्रवुत्ति तथा निवत्ति प्रयोजनवाला है । 
इस अथंमें शास्त्र के तात्पयंकों जाननेवाले कहते हैं--“दृष्टो हि०” ( कमोंका ज्ञान कराना ही शास्त्रका 
हृष्ट फले है ) और “चोदनेति०' (क्रियाका प्र4तक वचन चोदना है) “तस्य०' (धर्का ज्ञापक अपौरुषेय 
विधि-वाक्य--स्वगंकामो यजेत आदि उपदेश है ) 'तद्नतानां० ( वेदमें सिद्ध अथंके वाचक पदोंका 
सत्यानन्दी-दीपिका 
# ब्रह्म केवल वेदान्त शास्त्र वेच है। यह जानकर वृत्तिकार ( उपवर्षाचायं ) शंका करते हैं 
पृवपक्षमें उपासनासे मुक्तिरूप फल होता है, वेदान्त सिद्धान्तमें तत्त्वज्ञानसे ही मुक्ति होती है । 
यद्यपि ब्रह्ममें शास्त्र प्रमाण है, तथापि “आत्मेत्यवोपासीत्‌' यह उपासना विधि है। इस उपासंना 
विधिका विषय ब्रह्म हैं। उपास्य विना उपासना नहीं हो सकती, इसलिए उपासनाका विधिके विषयभूत 
ब्रह्ममें भी अवान्तर तात्पयं है। सत्य ज्ञानमनन्तं ब्रह्म इत्यादि वाक्य उस उपास्य ब्रह्म स्वरूपका 
प्रतिपादन करते हैं। इसका दृशटन्तसे स्पष्टीकरण करते हैं--जसे “यूपे पश्छुं बध्नाति' ( यज्ञ स्तम्ममें 
पशुकों बाँध ) 'आहवनीये जुहोति' ( ैआहवनीय अग्निमें हवन करे ) “इन्द्र यजेत' ( इन्द्रका यजन 
करे ) इन विधियोंमें यूथ आदि क्या है ? ऐसी जिज्ञासा होनेपर 'यूप॑ तक्षति' ( लकड़ीको तक्षण करता 
है ) अर्थात्‌ लकड़ीको छीलकर आाठ कोणवाली बनाता है इस प्रकार संस्कृत लकड़ी यूप कही जाती है । 
“अग्निमादधीत' ( अग्निका आधान करे ) इस प्रकार आधानसे संस्कृत अग्नि आहवनीय है। “बच्रहस्तः 
पुरन्दरः” ( जिसके हाथमें बच्च है वह इन्द्र है, इत्यादि वाक्य विधिके शेष भूत अलोकिक यूप आहवनीय, 
इन्द्र आदिका प्रतिप[दनकर प्रमाणरूप होते हैं अन्यथा नहीं । इसी प्रकार आत्मेत्येबोपासीत' आदि 
विधि शेष आत्माके “अयमांत्मा ब्रह्म इत्यादि वाक्य प्रतिपादक हैं, वे मी अलौकिक ब्रह्मात्माका विधिके 
अद्भ रूपसे वर्णनकर प्रमाणभूत होते हैं । परन्तु उपक्रम-उपसंहारादि लिज़ोंसे वेदान्त शास्त्रका तात्पय॑ 
ब्रह्ममें ही है तो फिर ब्रह्मकमों उपासना विधिका अज्भ क्‍यों माना जाय ? पु०--शास्त्रके तात्पयका 
निश्चय आप्त वक्ताओंके परम्परा व्यवहारसे होता है। बुद्ध व्यवहारसे यह प्रतीत होता है कि आप्त 
पुरुष श्रोताकी प्रवृत्ति और निवत्तिके उर्दश्यसे शब्दका व्यवहार करते हैं। इसी प्रकार शास्त्रके भी 
प्रवत्ति और निवृत्ति रूप प्रयोजन हैं। वह भी विधिज्ञान ( काय ज्ञान ) से उत्पन्न होता है, अत: वेदान्त 
शास्त्रका भी विधिमें ही तात्पय॑ है, ब्रह्ममें नहीं, इसलिए ब्रह्मको मो विधिका अज्भू मानना चाहिए। इस 
विषयमें वद्धोंकी भी सम्मति है। 
%# 'दृष्टो हि तस्याथ:” यह शबर स्वामीकी सम्मति है। 'यजेत, जुहोति इत्यादि वाक्य चोदना 








+ पिता बे गाहपत्यो5गिनिर्माता3ग्निदक्षिण:स्सख्तः । गुरुराहवनीयस्तु साग्निन्नेता गरीयसी!” 
( मनु० २।२३१ ) ( पिता गाहपत्य अग्नि हे, माता दक्षिण अग्नि है, गुरुआहवनीय अग्नि है । ये 
तीन अग्नि सबश्रेष्ठ हैं )। गृहस्थके घरमें जो हवन आदिके लिए नित्य अग्नि रहता है वह गाहपत्य 
है। इससे अन्य अग्नि ग्रहण किय्रे जाते हैं | 'गाहंपत्यादाहवनीयं ज्वलन्तमुद्धरेत' (आश्व० श्रौ० २।२) 
गाहपत्यसे आहवनीयकों जलता हुआ छावे । ) 


(५७ ब्रह्मसूत्र-शाइरभाष्य | अ० १ पा० * 


समाम्नाय:'- (जे०सू० १।१।२७) 'आम्लनायस्य 'क्रियाथत्वादानथक्यमतदर्थानाम्‌-' (जै० सू० १॥२।१) 
इति थ। अतः पुरुष क्चिद्विषयविशेषे प्रवतयत्कुतश्चिद्ठिषयविशेषान्निवरतयज्चा थ बच्छाखम। 
तच्छेषतया चान्यदुपयुक्तम | तत्सामान्याद्वे दान्तानामपि तथवाथवर्तव स्यात्‌ । # सति च 
विधिपरत्वे यथा स्वर्गांदिकामस्याग्निहोत्रादिसाधनं विधीयत एवमम्रतत्वकामस्य ब्रह्म- 
ज्ञानं विधीयत इति युक्तम। नन्विह जिज्ञास्यवेलक्षण्यमुक्त कर्मकाण्डे भव्यो धर्मो जिज्ञास्यः; 
इह तु भूतं नित्यनिव्॒त्तं श्रह्म जिज्ञास्यमिति; तत्र धमेशानफलादनुण्टानापेक्षाद्विलक्षर्ण 
ब्रह्मनशानफल भवितुमहेति । नाहतयेव॑ मवितुम्‌; कार्यविधिप्रयुक्तस्थेव त्रह्मणः प्रतिपाद्य- 
मानत्वात्‌ । आत्मा वा अरे द्रष्टच्य: ( बृह० २।७।५ ) इति। थय आत्मा3्पह्॒तपाप्मा', 
क्रिया वाचक पदोंके साथ उच्चारण करना चाहिए ) आम्नायस्य०' ( वेद क्रिया्थंक है, अत क्रियासे 
भिन्न सिद्ध अथ प्रतिपादक वेद-वाक्य निष्फल हैं ) इसलिए पुरुषको किसी एक विषययपें प्रवृत्त करता 
हुआ और किसी एक विषय विशेषसे निवृत्त करता हुआ शास्त्र साथंक होता है और दूसरे वाक्य 
इसके अंग्रभूत होकर उपयुक्त होते हैं। उनके साथ समानता होनेसे वेदान्त वाक्य भी उसी प्रकार 
साथंक होते हैं । यदि [ वेदान्त-वाक्य | विधिपरक हों तो जैसे स्वर्ग आदि कांमना वाले पुरुषके लिए 
अग्निहोत्र आदि साधनोंका विधान है, वेसे ही अमृतत्वको कामना करनेवालेके लिए भी ब्रह्मज्ञानका 
विधान किया जाता है, ऐसा मानना युक्त है., यदि कहो कि यहाँ जिज्ञास्यका वेलक्षण्य (भेद) कहा गया 
है, कमंकाण्डमें साध्य धर्मं जिज्ञास्य है और ज्ञानकाण्डमें तो नित्य निवृत्त, सिद्ध ब्रह्म जिधास्य है । 
उनमें अनुष्ठानकी अपेक्षा रखनेवाले धर्मज्ञानके फलसे ब्रह्मज्ञाकगा फल विलक्षण होना चाहिए। 
ऐसा नहीं हो सकता, क्योंकि कमविधिसे प्रयुक्त होकर ही ब्रह्म प्रतिपाद्यमान है। आत्मा०” ( यात- 
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कहलाते हैं। क्रिया, काये, कमे, नियोग, विधि, धम॑ और अपूर्व इन संबका एक ही अथ है। कहीं 
तो शास्त्र पुरुषको सुखके साधनमें प्रवुत्त करता हुआ सफल होता है, जैसे 'ज्योतिष्ठोमेन स्वगकामों यजेत' 
और कहीं दु:खके साधन सुरापान, हिंसा आदिसे पुरुषको निवृत्त करता हुआ साथंक होता है, जेसे 'सुरां 
न पिबेत' इसलिए विधि, निष्रेधात्मक वाक्य ही शास्त्र है। उससे भिन्न अथवाद आदि. वाक्य विधि 
तथा निषेध वाक्‍्योंके अज्भ होकर साथंक होते हैं। अतः कमंश्षास्त्रके समान वेदान्तशास्त्र भी शास्त्र है, 
इस कारण वेदान्त भी क्रियाथंक होकर साथंक हो सकता है । परन्तु यज्ञादि क्रियाओंके समान वेदान्तमें 
अधिकारी और विधेय देखनेमें नहीं आते तो वेदान्तसे कार्यका ज्ञान कैसे होगा ? 'सति च' आदिसे 
समाधान करते हैं । 

# पूर्वपक्षी--सत्ति विधिपरत्वे” इस भाष्यसे अधिकारी और विधेय सिद्ध करता है, जंसे 
“स्वग॒ंकामो यजेत' यहाँ स्वर्ंकी कामनावाला पुरुष अधिकारी है और उनके लिए अग्निहोत्रादि विधेय हैं। 
इसी प्रकार “ब्रह्ममावकामों बह्मवदनं कुर्यात्‌” (हह्वमावकी कामनावाला ब्रह्मज्ञान प्राप्त करे) 'मोक्षकास 
आत्मानमुपासीत” ( प्रभाकर-मीक्षकी कामनावाला आत्माकी उपासना करे ) अर्थात्‌ आहत्सो- 
'पासनेन मोक्षजनक॑ अदृछ॑ सम्पादयेत” अथंवा “आत्मोपासनजन्यादष्टेन मोक्ष भावयेत' ( आत्मो- 
पासनासे मोक्ष जनक अहृष्ट संपादन करे अथवा आत्मोपासनजन्य अदृश्से मोक्षकी मावना करे ) 
अर्थात्‌ यहाँ अमृतत्वी कामना करनेवाला पुरुष अधिकारी है और उस फलको प्राप्तिका साधन 
ब्रह्मज्मान विधेय है। परन्तु अथातो घधमंजिन्नासा' तथा “अथातो ब्रह्मजिज्ञासा' इन' दोनों सूत्रों की 
आचार्यो द्वारा पृथक्‌ रचनासे यह सिद्ध होता है कि ब्रह्मज्ान नित्य फलवाला होनेसे कमंकी तरह 
विधेय नहीं है । 
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सो३न्वेष्टच्यः स विजिज्ञासितव्यः” ( छानदो० ८७१ ) जआत्मेत्येवोपासीत' ( बृ० १॥७।७ ) आत्मान- 
मेव लोकमुपासीत' ( ब्रृू० १।४।१५ ) “बह्य वेद ब्रह्मेद मवति ( मुण्ड० २।२।९ ) इत्यादिविधानेणु 
सत्स-'को5सावात्मा, कि तदूब्रद्म /” इत्याकाइ्लायां तत्स्वरूपसमपणेन सब वेदान्ता 
उपयुक्ता।- नित्यः सवक्ञ: सवगतो नित्यतृप्तो नित्यशुद्बुद्धम्क्तस्थमावों विज्ञानमानन्दं ब्रह्म 
इत्येवमादयः । # तद॒ुपासनाजच शासख्रटशे 5टछो मोक्षः फर्क भविष्यतीति । कतव्यविध्यन- 
लुप्रवेशे वस्तुमात्रकथने हानोपादानासंभवात्‌ 'खप्तद्वीपा वखुमती', 'राजासो गच्छति' 
इत्यादिवाक्यवद्धे दान्‍न्तवाक्यानामानथक्यमेच स्यात्‌। ननु वस्तुमात्रकथने पपि रज़्जरियं 
नायं सपे इत्यादों भ्रान्तिजनितभीतिनिवतनेनाथवत्त्वं द॒ृएं, तथेहाप्यसंसायाव्मवस्तुकथ- 
नेन संसारित्वभ्रान्तिनिवतनेनाथ वर्व स्यात। स्यादेतदेवम , यदि रज्ज॒स्वरूपश्रवण इव सप- 
आ्रान्ति3, संसारित्वश्रान्ति#ह्मस्वरूपश्रवणमात्रेण निवतत, न तु निवतते; श्रतत्रह्म णो एपि 
यथापूव सुखदुःखादिसंसारिधमेदशनात्‌ , श्रोतत्यों मन्तव्यो निदिध्यासितव्यः? (ब्रह० २।४।५) 
इति च भ्रवणोत्तरकालयोमेनननिद्ध्यासनयोविधिदशनात्‌ । तस्मात्प्रतिपक्षिविधिविषय- 





वल्क्य--हे मैत्रेयी ! आत्माका साक्षात्कार करना चाहिए ) “य आत्मा०” ( आत्मा पापरहित है. वह 
खोज करने योग्य है उसकी जिज्ञासा करनी चाहिए ) आपव्मेत्ये ०” ( आत्मा है ऐसी उपासना करे ) 
आत्मानमेव ०! ( ज्ञानस्वरूप आत्माकी उपासना करे ) बह्यवेद ० ( ब्रह्यको जाननेवाला ब्रह्म ही 
होता है ) इत्यादि विधानोंके होनेपर “वह आत्मा कौन है ? वह ब्रह्म क्या है ?' ऐसी आकांक्षा होनेपर 
ब्रह्मके स्वरूपका बोध करानेके लिए “नित्यः सवज्ञः सवंगतः०! ( नित्य सर्वज्ष और सबंगत नित्यतृप्त 
है ) 'नित्यशुद्ध ०' (ब्रह्म नित्य शुद्ध बुद्ध मुक्त स्वभाव है) “विज्ञानं०! (ब्रह्म विज्ञान और आनन्द स्वरूप 
है ) इत्यादि वेदान्त वाक्य उपयुक्त होते हैं। उस ब्रह्मकी उपासनासे शास्त्र अवगत अदृष्ट मोक्षरूप फल 
होगा । यदि वेदान्त-वाक्य कतंब्य विधिके साथ असम्बद्ध होकर वस्तुमात्रका कथन करनेवाले हों तो हानो- 
पादानका असंभव होनेसे 'सप्तद्वीपा वसुमती” ( सात द्वीपावली पृथ्वी है ) यह राजा जाता है' इत्यादि 
वाक्योंके समान वेदान्त-वाक्‍्य प्रयोजन रहित हो जायंगे | परन्तु “यह रज्जु है सप नहीं है' इत्यादि वस्तु 
मात्रके कथनमें भी भ्रान्तिसि जनित भयकी निवृत्ति द्वारा अथवत्ता (साथकता) देखी गई है। उसी प्रकार 
यहाँ प्रसंगमें भी असंसारी आत्मवस्तुके कथनसे संसारित्व भ्रान्तिकी निवृत्ति द्वारा साथंकता होगी। ऐसा 
तभी हो सकता है जब कि रज्जु-रूप वस्तुके श्रवणसे ज॑ंसे सपं-श्रान्ति निवृत्त हो जाती है, बसे ही ब्रह्म- 
स्वरूपके श्रवणमात्रसे श्रोताकी संसारित्व-भ्रान्ति निवृत्त हो। परन्तु वह निवृत्त नहीं होती,. क्योंकि 
ब्रह्का श्रवण करनेवाले व्यक्तिमें भी पूवके समान सुख-दुःखादि संसारिधम देखनेमें आते हैं। 
अतएव “श्रोतव्यो०” (आत्मा श्रोतव्य, मन्तव्य और निदिध्यासितव्य है) इस प्रकार श्रवणके उत्तरकालके 
मनन और निदिध्यासनकी विधि देखनेमें आती है । इप्तलिए यह स्वीकार करना चाहिए कि उपासना 
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# यदि ज्ञानसे मुक्ति होती तो श्रवणसे उत्पन्न ज्ञानके अनन्तर मनन और निदिध्यासनका 
विधान न होता । प्रत्यक्ष अनुभव और मनवादिके विधानसे यह सिद्ध होता है कि वेदान्तोंके श्रवण 
मात्रसे मोक्ष नहीं होता, किन्तु ब्रह्मकी उपासनासे होता है। प्रवृत्ति तथा निवृत्तिरूप फलके प्रतिपादक 
वाक्य ही शास्त्र कहलाते हैं। परन्तु सिद्ध अथं ब्रह्मके प्रतिपादक वेदान्त वाक्य प्रवृत्ति निवृत्ति रहित 
होनेसे तथा श्रवणानन्तर मननादिकी विधि होनेसे उपासना विधिके अड्भ हैं। उपासना भी एक 
प्रकारसे कम है, अतः कर्म रूपसे ही शास्त्र ब्रह्ममें प्रमाण है। यह पूव॑पक्षीका अभिप्राय है । 


५५६ ब्रह्मसत्र-शाइूरभमाष्य [ अ० १ पाद र 


तयेव शास्््रप्रमाणकं ब्रह्माभ्युपगन्तव्यमिति । & अन्नाभिधीयते-नः कर्म बह्मविद्याफ लयो- 
वेलक्षण्यात्‌ । शारीरं वाचिक मानसं च कमे श्रतिस्मृतिसिद्ध धर्माख्यं, यद्धिषया जिज्ञासा 
अथातो धम-जिज्ञासा' (ज० सू० १।१।१) इति सूत्रिता; अधमो5५पि हिसादि:प्रतिषेधचोदनाल- 
क्षणत्वाज़िज्ञास्यः परिहाराय । तयोश्रोदनालक्षणयोरथानथयोधर्माधर्मयोः फले प्रत्यक्षे 
खसुखदुःखे शरीरवाडूमनोभिरेवोपभुज्यमाने विषययेन्द्रियसंयोगजन्ये #रह्मादिषु स्थावरा- 
न्तेषु प्रसिद्धे । # मनुष्यत्वादार भ्य ब्रह्मान्तेषु देहवत्स सुखतारतस्थमनुश्नयते ततश्व तद्धे- 
तोधमस्य तारतम्यं गम्यते। धमेतारतम्याद्धिकारितारतम्यम्‌। प्रसिद्ध चाथित्वसाम- 
थ्यादिकृतमधिकारितारतम्यम्‌ | तथा च यागायलुष्टायिनामेच विद्यासमाधिविशेषादुत्तरेण 

था गमनं, केवलरिशापूतदत्तसाधनेधूमादिक्रमण दक्षिणेन पथा गमने, तत्रापि सुखतार- 


“022 दाद हर ० -व्ययाशनदक राधा "पका लट- उन: शक पा 7 पा नरक. नाक बा&..।। 27०००. 


विधिका विषय होनेसे ही ब्रह्म शास्त्र प्रमाणक है। इसके उत्तरमें सिद्धान्ती कहते हैं ऐसा नहीं है 
क्योंकि कम ओर ब्रह्मविद्याके फलमें वलक्षण्य है। कायिक, वाचिक ओर मानसिक कम श्रुति और 
स्मृतिमें धरम नामसे प्रसिद्ध हैं। जिस विषयक जिज्ञासा अथातों धमंजिज्ञासा' ( वेदाध्ययनके अनन्तर 
धर्ंकी जिज्ञासा करनी चाहिए । इस सूत्रमें प्रतिपादित है। इसके साथ ही परिहारके उद्देश्यसे वर्णित 
प्रतिषंध चोदनात्मक होनेसे हिसा आदि रूप अधम भी जिज्ञास्य है। और इस चोदनात्मक अथथ और 
अनर्थरूप धर्माधमंका शरीर, वाणी और मन द्वारा उपभ्रुज्यमान तथा विषयेन्द्रिय संयोगसे जन्य 
प्रत्यक्ष सुख-दुःखरूप फल ब्रह्मादिसि लेकर स्थावर पय॑न्त सबमें प्रसिद्ध ही है। मनुष्यसे कर ब्रह्मा 
पर्यन्त सभी शरीर धारियोंमें सुखका तारतम्य श्रुति कहती है । उससे सुखके साधनभूत धमंका तारतम्य 
ज्ञात होता है । धरंके तारतम्यसे अधिकारीका तारतम्य अवगत होता है। किच्व फल कामना एवं द्रव्य- 
रूप सामथ्य आदि कारणोंसे. तो अधिकारीका तारतम्य प्रसिद्ध है। और इस प्रकार यागादि अनुष्ठान 
करनेवाले लोग ही उपासना रूप समाधि विशेषके बलसे उत्तर मागगगंसे जाते हैं, तथा केवल इष्ट, पू्त 
और दत्त रूप साधनोंसे सम्पन्न पुरुष धमादि क्रमसे दक्षिण मागके द्वारा जाते हैं । वहाँ मी सुखका 
तारतम्य और इसके साधनोंका तारतम्य यह सब “यावत्संपातमुषित्वा० ( वहाँ कर्मोका क्षय होने तक 
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॥#+ मोक्षकामों ब्रह्मवेदन कुर्यातु! इस प्रकार जो मुमुक्ष अधिकारीके लिए ब्रह्मज्ञान विधेय 
कहा गया है, वह युक्त नहीं है, क्योंकि ब्रह्मस्वरूप नित्य मोक्ष उपासना आदि किसी विधिसे जन्य 
नहीं है। कर्पोषासनादिका फल जन्य होनेसे अनित्य है। इस प्रकार दोनोंमें वलक्षण्य है। किश्च 
'स्वगंकामों यजेत' इत्यादि विधि वाक्योंसे ज॑से धम जिज्ञास्य है, वसे 'मा हिस्यात्‌ सर्वा भूतानि” इत्यादि 
निषेधात्मक वाक्योंसे अधर्मं भी जिज्ञास्य है। इस प्रकार विधि तथा निषिद्ध वाक्‍्पोंसे धम॑ और अधर्म 
का समानरूपसे ज्ञान होता है। धर्मका फल सुख और अधमका फल दुख ब्रह्मांसे लेकर स्थावर पयनन्‍्त 
सब प्राणियोंमें प्रसिद्ध है । 

#% धर्म तथा उपासना जन्य सुखका तारतम्य इस प्रकार है। सव प्रथम मानवीय स्तरके 
पूर्ण आनंदको श्रुति दिखलाती है:--“सेषानन्दस्य मीमांसा सवति | युवास्यात्साथु युवाध्यायक आशिष्ठो 
दढिष्टो बलिष्ठस्तस्प्रेयं प्थिवी सर्वा वित्तस्थ पूर्णा स्थात्‌ । स॑ एको मानुष आनन्द: ( तै० २।८।॥१ ) 
अब यह [ ब्रह्मके ] आनन्दकी मीमांसा है--साधु स्वमाव वाला नवयुवक, वेद पढ़ा हुआ, अत्यन्त 
आशावान्‌, अत्यन्त हृह और बलिष्ठ हो, एवं उसकी यह धन धान्यसे पूण पृथिवी भी हो अर्थात्‌ 
वह सम्पूर्ण प्रथ्वी मण्डलका एकमात्र छत्रपति हों उसका जो आनंद है वह एक मानुष आनन्द है वह 
आनन्द मनुष्यलोकमें मानवीय स्तरका पूर्ण आनन्द कहा जाता है। मनुष्य, मनुष्य गन्धवं, देव गन्धवं, 
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तम्यं तत्साधनतारतम्यं च शासत्रात्‌ यावत्संपातमुषित्वा' ( छानदो० ५।१०।७ ) इत्यस्माद्‌ 
गम्यते। तथा # मनुष्यादिषु नारकस्थावरान्तेषु सुखलवश्योदनालक्षणघर्मसाध्य एवेति 
गम्यते तारतम्येन वर्तमानः | तथोध्वंगतेष्वघोगतेषु च देहवत्सु दुः्खतारतम्यदशनात्त- 
द्वेतोरधर्मस्य प्रतिषेधचोदनालक्षणस्य तदनुष्ठायिनां च ठारतस्यं गस्यते । एचमविद्यांदि- 

रहकर वे फिर इसी मार्गसे जिस प्रकार गये थे उसी प्रकार लौटते हैं ) इस शास्त्रसे स्पष्ट अवग॒त 
होता है। इस प्रकार मनुष्य आदिसे लेकर नारकीय एवं स्थावर पय॑न्त जीवोंमें तारतम्यसे वत्तमान 
सुखलव चोदनात्मक धमसे ही जन्य ज्ञात होता है। इसी प्रकार ऊध्वंगत तथा अधोगत देहधारी 
जीवोंमें दःखका तारतम्य देखनेसे उसके हेतु भूत प्रतिषेध चोदनात्मक ([ प्रतिषेध प्रवतंक 
वाक्योंसे बोधित ) अधमंका और उसके अनुष्ठान करनेवालोंका तारतम्य ज्ञात होता है। एवं 
अविद्या . आदि दोष विशिष्ट जीवोंके ध्मं और अधमंके तारतम्यसे शरीर ग्रहण पृवक सुख 
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अग्निस्वात्‌ आदि पितर, आजानदेव, कमंदेव, देव, इन्द्र, ब्रहस्पति, प्रजापति पर्यन्त पूब पूव॑से उत्तरोत्तर 
सो गुना आनन्द प्राप्त होता है। ते ये शर्त प्रजापतेरानन्दः । स एको ब्रह्मण आननन्‍्दः श्रोन्रियस्थ 
चाकासहतस्य' ( ते० २।८।४ ) ( प्रजापतिके जो सौ आनन्द हैं वही ब्रह्मोेका एक आनन्द है और 
वह अकामहत ब्रह्मनिष्ठ श्रोत्रियको भी प्राप्त है ) इस प्रकार मनुष्यसे लेकर ब्रह्मा पर्यन्त आनन्दका 
तारतम्य श्रुतिमें कहा गया है । मोक्ष फल तो नित्य निरतिशय आनन्द स्वरूप एक है और मोक्षका 
साधन तत्त्वज्ञान भी एक ही है। इस प्रकार कर्म और विद्याके फलोंमें महात्र॒ अन्तर है। मोक्षका 
साधन चतुष्टय सम्पन्न अधिकारी भी एक ही प्रकारका है। किन्तु कमं अनेक, उनके फल अनेक तो 
स्वभावत: उसके अधिकारी भी अनेक हैं। किच्च याग तथा पदच्चाग्नि विद्याके उपासक अ्चि मार्गद्वारा 
ब्रह्म लोकको जाते हैं। कल्पपयन्त फिर इस मानव लोकको प्राप्त नहीं होते । 


्अभ्निहोत्र॑ तपस्सत्यं वेदानां चानुपालनम्‌। आतिथ्यं बैश्वदेवं च इष्टमित्यमिधोयते ॥१॥ 
वापीकृपतडागादिदेवतायतनानि च।. अज्नप्रदानमारामः. पूतमित्यभिधीयते ॥२॥ 
शरणागतसंत्राणं भूतानां चाप्यहिंसनम्‌। बहिवेदि च यहान॑ दत्तमित्यमिघीयते ॥३॥ 

( अग्निहोत्र, तप, सत्य, वेदोंका संरक्षण, अतिथि सत्कार और वंश्वदेव 'इष्ट/ कहलाता है। 
बावड़ी, कुआँ, तालाब, देवालय और बाग बनवाना तथा अन्नदान करना (पृतत! कहलाता है। शरणा- 
गतकी रक्षा करना, प्राणियोंको पीड़ा न पहुँचाना और वेदीके बाहर दान देना दत्त” कहलाता है ) 
इत्यादि कर्मोका कर्ता देह त्यागके अनन्तर “धघूमों राज्िस्तथा कृष्ण: षण्सासा दक्षिणायनम्‌ । तत्न 
चान्द्रमसं ज्योतिर्योगी प्राप्य निवतते” ( गी० ८।२५ ) ( धूम आदि मार्ग द्वारा धूंमसे रांत्रि, कृष्ण- 
पक्ष, दक्षणायन, षण्मास, पितृ लोक, आकाझसे चन्द्रलोकको प्राप्त होता है ) इस प्रकार मनुष्य लोकसे 
ऊपर-ऊपर लोकोंमें गये जीवोंमें सुखका उत्तरोत्तर उत्कषं दिखलाकर अब इससे निम्नतर लोकोंमें गये 
जीवोंमें सुखका तारतम्य “तथा इत्यादिसे कहते हैं । 

# जैसे मनृष्यसे लेकर ब्रह्मा पयेन्‍त तारतम्यसे वर्तमान सुख धर्मके तारतम्यसे है, बसे मनुष्यसे 
लेकर नरक पयेन्‍त तारतम्यसे वर्तमान सुख भी धर्मसे ही है। विषयेन्द्रिय जन्य सुख तो नारकीय 
जीवोंको भी उपलब्ध है। अब “तथोध्वम' इत्यादि भाष्यसे दु:ख, उसका हेतु और उसके अनुष्ठान 
करनेवालोंका भेद कहते हैं। अब द्विविध कर्म फलोंका उपसंहार करते हैं--अविद्या, अस्मिता 
( अहंकार ), राग, ढेष और अभिनिवेद्य ( मृत्यूमय ) आदि दोष युक्त जीव ध्मं और अधमंके 
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दोषवता धर्माधमंतारतस्यनिमित्तं शरीरोपादानपूव्क सुखदुःखतारतम्यमनित्यं संसार- 
रूपं श्रुतिस्पृतिन्यायप्रसिद्धमू। तथा च श्रुतिः---न ह वे सशरीरस्य सतः प्रियाप्रिययोरपह- 
तिरस्ति” ( छान्दो० 4।१२।१ ) इति यथाव्णितं संसार रूपमनुवर्दंति। # “अशरीरं वाव सन्त 
न॒ प्रियाप्रिये स्पश्तः ( छान्‍्दो० 4।१२।१ ) इति प्रियाप्रियस्पशनप्रतिषेधाहयोद नालश्षणधम- 
कार्यत्व॑ मोक्षाख्यस्याशरीरत्वस्य प्रतिषिध्यत इति गम्यते। धम्मकायत्वे हि प्रियाप्रियस्पश- 
नप्रतिषेधो नोपपद्यते। अशरीरत्वमेव धर्मकायेमिति चेन्न; तस्य स्वाभाविकत्वात्‌। 'अशरीरं 
शरीरेष्वनवस्थेष्ववस्थितम्‌ । महान्त॑ विभुमात्मानं मत्वा धीरो न शोचति! (काठ० १।२।२१) “अप्राणो 
हामना: शुभ्र: (मुण्ड० २।१।२) 'असड्भी ह्ायं पुरुष: ( बृह० ४।३।१५ ) इत्यादिश्वतिभ्यः | अत 
णवानुष्ठेयकमेफलविलक्षणं मोक्षास्यमदरी रत्वं निव्यमिति सिद्धम्‌ । # तत्र किचित्परिणा- 
मिनित्यं यर्मिग्विक्रियमाणे ५पि तदेवेदमिति बुद्धिन विहन्यते; यथा पृथिव्यादिजगह्नित्य- 
त्ववादिनाम्‌। यथा च सांख्यानां ग्रुणाः #इदं तु पारमाथिकं, कूटरथनित्यं, व्योम- 


दुःखका तारतम्य अनित्य संसाररूप है, ऐसा श्रुति, स्मृति और न्यायमें प्रसिद्ध है। इसी प्रकार “न ह ने 
सशरीरस्य ०” ( निरसन्देह उस सशरीर आत्माके सुख दुःखका विनाश नहीं होता ) यह श्रुति यथावर्णित 
संसाररूपका अनुवाद करती है। “अशरीरं बाव०! ( देहादि अभिमान रहित आत्माको मिथ्या देह 
सम्बन्धी सुख-दुःख स्पश नहीं करते ) इस श्रतिसे प्रिय और अप्रिय सम्बन्धके प्रतिषेधसे मोक्ष नामक 
शरीर रहित अवस्था चोदनात्मक धमंका काये है इसका प्रतिषेध किया गया है, ऐसा अवगत होता है । 
मोक्षको धम्ंका काय मानें तो उसमें प्रियात्रिय स्पशका प्रतिषेध अनुपपन्न है। यदि कहो कि अशरीरत्व 
ही धमंका काय हो तो यह यक्त नहीं है” क्योंकि 'अशरीरं ०” ( जो देवादि शरीरोंमें शरीर रहित तथा 
अनित्योंमें नित्य स्वरूप है, उस महान्‌ और सर्व व्यापक आत्माको | मैं ब्रह्म है | जानकर विद्वानु शोक 
नहीं करता ) “अशभ्राणो०” ( प्राण रहित, मन रहित, शुद्ध है ) 'असज्भो०” ( यह पुरुष असझ्भ है) 
इत्यादि श्रुतियोंसे ज्ञात होता है कि अशरीरत्व उसका स्वभाव है। अतएव अनुष्ठेय कमंफलसे विलक्षण 
मोक्ष नामक अशरीरत्व नित्य है, यह सिद्ध हुआ। | नित्य भी दो प्रकारका होता है परिणामी 
नित्य तथा पारमार्थिक नित्य ] इन दोनोंमें परिणामी नित्य वह है जिसके विकृत होनेपर भी “वही 
यह है' ऐसी प्रतिज्ञारूप बुद्धिका नाश नहीं होता । जग़त॒कों नित्य माननेवालोंके मतमें जंसे प्रथ्वी 
आदि परिणामी नित्य हैं। और सांख्योंके मतमें जंसे गुण परिणामी नित्य हैं। परन्तु यह ( ब्रह्म ) 
.. सत्यानन्दी-दीपिका 

तारतम्यसे दारीर ग्रहण द्वारा अनित्य संसारको प्राप्त कर सुख दुःखका अनुभव करता है। “तसर्मि- 
न्‍्यावसत्संपातं' इत्यादि श्रुति, “क्षीणे पुण्ये मत्यलोक॑ विशन्ति” इत्यादि स्मृति और कारणके नाशसे 
कार्यका नाश होता है, जैसे वृक्षेक नाशसे फल, छायादिका नाश होता है, वंसे धर्माधमंके नाश होनेसे 
तज्जन्य शरीर और दशरीरद्वारा मोग्य सुख दुःख आदिका भी नाश हो जाता है, इत्यादि न्यायमें प्रसिद्ध 
है। किन्तु मोक्ष नित्य, निरतिशय, अतीन्द्रिय और शोकांदिसे रहित है, अतः वह कमंका फल नहीं 
है। # 'यत्सत्त्वे यत्सत्तवं यदमावे यद्भावः” . यह अन्वय-व्यतिरेक है अर्थात्‌ शरीर आदि अनात्मा- 
भिमान हो तो सुख-दुःखादि हों, शरीर आदि अनात्माभिमान न हो तो सुख दुःखादि भी न हों, यह 
अभिप्राय श्रृतिमें प्रतिपादित है। आत्मरूप मोक्ष नित्य होनेपर भी. परिणामी होनेके कारण धमंका 
काय हो सकता है, ऐसी शद्भुके होनेपर “तत्र' इत्यादिसे नित्यका भेद दिखलाते हैं । 

. # जो परिणामी और नित्य हो वह परिणामी नित्य कहलाता है। पूर्व रूपका परित्याग़ कर 
दूसरे रूपको प्राप्त करनेका नाम परिणाम है। जैसे पृथ्वी किसी समय घास, वृक्षादि अवस्थाको प्राप्त 
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बत्सवव्यापि, सर्वविक्रियारहितम, नित्यत॒प्म्‌ , निरवयवम्‌ , स्वयज्ज्योतिः स्वभावम्‌ । 
यत्र धर्माधर्मों सह कायण कालत्रयश्च नोपावतंते। तदेतदरशरीरत्वं मोक्षाख्यम्‌ । 'अन्यत्र 
धर्मादन्यत्राधर्मादन्यत्रास्मात्कृताकृतात्‌ । अन्यत्र भूताच भव्यात्च' (कठ० २।१४) इत्यादिश्वति भ्यः 

अतस्तदब्रह्म यस्येयं जिज्ञासा प्रस्तुता, तयदि कतव्यशेषत्वेनोपदिद्येत, तेन च कतेव्येन 
साध्यइचेन्मोश्षो 5भ्युपगम्येत, अनित्य णवब स्यात्‌। तत्रेदं सति यथोक्तकमंफलेष्वेव तार- 
तम्यावस्थितेष्वनित्येषु कश्चिदतिशयो मोक्ष इति प्रसज्येत । नित्यश्र मोक्षः सर्वेर्मोक्षवा- 
दिभिरश्युपगम्यते, अतो न कतव्यशेषत्वेन ब्रह्मोपदेशों युक्तः। अपि च॒ ब्रह्म वेद बरह्मेव भवति 


तो पारमाथिक, कूटस्थ, नित्य, आकाशके समान सर्वव्यापक, सभी विक्रियाओंसे रहित, नित्य तृप्त, 
निरवयव और स्वयं प्रकाश स्वरूप है। जिस परमात्मामें धर्माधमं, सुख दु:ख रूप कायके साथ तीनों 
कालोंमें भी सम्बन्ध नहीं रख सकते । “अन्यत्र घर्माद०' ( जो धर्माधमं, कार्य कारण, भूत भविष्यतूसे 
भिन्न है ) इत्यादि श्रुतियोंस सिद्ध मोक्ष नामक अशरीरत्व है। इसलिए कमंफलसे विलक्षण होनेके 
कारण वह अशरीर मोक्ष ब्रह्म है जिसकी यह जिज्ञासा प्रस्तुत है । यदि वह ( ब्रह्म ) कार्यके अज्भ रूपसे 
उपदिष्ट हो और उस कायंसे मोक्ष साध्य स्वीकृत किया जाय तो वह अनित्य ही होगा। मोक्षके 
अनित्य सिद्ध होनेपर तारतम्य ( न्‍्यूनाधिक ) से वतंमान यथोक्त अनित्य कमफलोंमेंसे कोई अतिशय 
मोक्ष है ऐसा मानना पड़ेगा । परन्तु सब मोक्षवादी यह स्वीकार करते हैं कि मोक्ष नित्य है। इस 
कारण कायके अद्भरूपसे ब्रह्यका उपदेश युक्त नहीं है। और “ब्रह्म वेद०' ( ब्रह्मको जाननेवाला ब्रह्म 
सत्यानन्दी-दीपिका 

होकर पुन: उनके विनाश होनेपर मृत्तिका आदिकी अवस्था प्राप्त करती है। उत्पत्ति और विनाश 
दोनों अवस्थाओंमें पृथ्वी है' ऐसी बुद्धि बनी रहती है, इसलिए पृथ्वी परिणामी नित्य है। इसो प्रकार 
प्रायः सब द्रव्य पदार्थ परिणामी नित्य समझने चाहिए । क्‍या उस वस्तुका सर्वात्मना परिणाम है अथवा 
एक देशका ? यदि सर्वात्मना परिणाम मानें तो मुझ वस्तुका ही नाश हो जायग्रा । यंदि एक देश 
रूपसे मानें तो वह मूल वस्तुसे भिन्न है कि अभिन्न ? यदि भिन्न है तो उसका परिणाम कैसे होगा ? 
क्योंकि अन्यके परिणामसे अन्यका परिणाम नहों होता । यदि मानें तो अतिप्रसद्भ होगा । यदि अभिन्न 
है तो मूल वस्तुका हीं नाश हो जायगा, इसलिए परिणामी नित्यता वास्तविक नहों है। सांख्यमतमें 
सत्तव, रज और तम ये तीनों गुण प्रलयमें साम्यावस्थामें रहकर प्रधान कहलाते हैं, सृश्टिका लमें गुणोंकी 
विषमता तथा स्वप्रधानताके अनुसार सुख-दुःख मोहादि प्रपच्चरूपसे परिणाममावको प्राप्त होते हैं, 
इसलिए दोनों अवस्थाओंमें गुण अनुस्यृत हैं अर्थात्‌ सत्त्व गुण. स्वप्रधानतासे सुखाकार, रजोगुण स्व- 
प्रधानतासे द:ःखाकर और तमोगुण स्वप्रधानतासे मोहाकार परिणामको प्राप्त होते हैं । 

# आत्माको कूटस्थ, नित्य, व्यापक आदि कहकर उत्पत्ति आदि सब विक्रियाओं ( विकारों ) 
का निषेध किया गया है। उत्पाद्य, प्राप्य, विकाये तथा संस्काय ये क्रियाके फल हैं। कूटस्थ शब्दसे 
उत्पाद्यका. सवव्यापी शब्दसे आप्यका, सब विक्रिया रहित शब्दसे विकार्यका तथा निरवयव शब्दसे 
संस्कायंका क्रमश: निषेध किया गया है। क्योंकि यह सब परिच्छिन्न सावयवमें होते हैं । “ब्योमवत्‌ ०! 
यह इृशन्त परमत ( न्‍्यायमत ) को लेकर कहा गया है, वेदान्त सिद्धान्तमें तो आकाश मी काये 
होनेसे अनित्य है। मोक्षावस्थामें आत्माको जड़ माननेवालेके मतका 'स्वयं ज्योति: शब्दसे खण्डन किया 
गया है। क्योंकि “अन्नायं पुरुषः स्वयं ज्योतिः” इत्यादि श्रुति ब्रह्मको स्वप्रकाश स्वरूप कहती है । इस 
प्रकार कमके अनित्यथ फलते भिन्न मोक्षरूप फल नित्य ब्रह्मस्वरूप है जिसको जिज्ञासा करनी चाहिए | 


द्‌० ब्रह्मसूत्र-शाड्ररभाष्य [ अ० १ पा० १ 


(मुण्ड० ३।२।९ ) 'क्षीयन्ते चास्य कर्माणि तरिमिन्दष्टे परावरे! ( मुण्ड० २।२८ ) । “आनन्दं ब्रह्मणो 
विद्वान । न बिभेति कुतश्रन' (तैज्ति० २।९) “अमयं वे जनक प्राप्तोडसि' (बृह० ४।२।४७) | तदात्मा- 
नमेवादेदेदं ब्रह्मास्मीति तस्मात्तत्सवमभवत्‌? ( वाजसनेयिब्राह्मणोप० १।७।१० ) 'तत्र को मोहः कः 
शोक एकत्वमनुपश्यत:' ( ईशा० ७ ) इत्येबमाद्याः श्रुतयों ब्ह्मविद्यानन्तरं मोक्ष दशयन्त्यो 
मध्ये कार्यान्‍तरं वारयन्ति। #तथा 'तद्ेतत्पश्यन्नृषिवामदेवः प्रतिपेदेडहं मनुरमवं सूयश्र' (बृह० 
१।४।१० ) इति ब्रह्मदशनसर्वात्ममावयोमेच्ये कर्तव्यान्तरवारणायोदाहार्यम । यथा 
तिष्ठन्गायतीति तिष्ठतिगायत्योम॑ध्ये तत्कठेक॑ कार्यानतरं नास्तीति गम्यते। 'त्वं हि नः पिता 
योञ्स्माकमविद्याया: परं पारं तारयसि' (प्रशन० ६।८) “श्रुतं होव मे भगवद्दृशेभ्यस्तरति शोकमात्म- 
विदिति सो5हं मगवः शोचामि त॑ं सा भगवाष्छोकस्य पार तारयतु' (छान्दो० ७।१।३) “तस्मे स्द्ति- 
कषायाय तमसः पार दशयति भगवान्सनत्कुमार:' ( छान्दो० ७।२६।२ ) इति चैबमाद्ाः भश्र॒तयो 
मोक्षप्रतिवन्‍्धनिवृतक्तिमाजमे वास्मज्ञानस्य फर्ल दशयन्ति । # तथा चाचायेप्रणीतं न्‍्यायोप- 





ही होता है ) क्षीयन्ते चास्य०” ( उस परावर ब्रह्मका साक्षात्कार कर लेनेपर इसके कम क्षीण हो 
जाते हैं ) 'आनन्दं०' ( ब्रहके आन-दको - जाननेवाला विद्वान किसीसे मयभीत नहीं होता ) 'अभयं०' 
( याज्ञवल्क्य--हे जनक ! तू निश्चय अभयको प्राप्त हो गया है ) 'तदाव्मन०? ( अज्ञानके निवृत्त होनेके 
कारण जीव संज्ञक ब्रह्मने गुरके उपदेशसे अपनेको ही मैं ब्रह्म हैं' ऐसा जाना, अतः: वह सव हो गया ) 
'तन्न को मोहः०” ( उस समय एकत्वका अनुभव करनेवाले उस विद्वानुको क्या शोक और क्या मोह हो 
सकता है ) इत्यादि श्रुतियाँ ब्रह्मज्ञाकके अनन्तर मोक्ष दिखलाती हुई ब्रह्मज्ञान और मोक्षके मध्यमें 
कार्यान्‍्त्रका निषेध करती हैं । इसी प्रकार 'तद्धेतत्‌०” ( वह ब्रह्म मैं-अ्रत्यगरात्मा हूँ, ऐसा ज्ञान प्राप्तकर 
मुनीन्द्र वामदेव शुद्ध ब्रह्मस्वरूप हुए अर्थात्‌ उसे आत्मरूपसे देखते हुए ऋषिवामदेवने जाना--मैं मनु 
हुआ और सूर्य मी ) इस श्रुतिको ब्रह्मद्शंन तथा सर्वात्ममभावके मध्यमें अन्य कतंव्यका निषेध करनेके 
लिए उदाहरणरूपसे समझना चाहिए। जंसे खड़ा होकर गायन करता है' इसमें खड़े होने और गायन 
क्रियाके मध्यमें तत्कतूंक अन्य कार्य नहीं है, ऐसा ज्ञात होता है। [ सुकेश भारद्वाज आदि छः ऋषियोंने 
पिप्पलाद गुरुसे कहा--] 'त्वं हि०” ( तुम ही तो .हमारे पिता हो जो हमें अविद्याके परपार पहुँचा 
दिया है ) 'श्रतं होव ० ( मैंने भगवत्‌ तुल्य आप जंसोंसे सुना है कि आत्मवित्‌ शोकको पार कर लेता 
है अर्थात्‌ शोकसे मुक्त हो जाता है, और हे भगवन्‌ ! मैं शोक करता हूँ, ऐसे मुझको आप शोकसे 
पार-मुक्त कर दीजिए ऐसा नारदने कहा ) 'तस्मे०” ( मगवान्‌ सनतकुमारने उस दर्ध पाप नारदकों 
अज्ञानरूपी अन्धकारसे पार ( ब्रह्म ) दिखलांया ) इत्यादि श्रुतियाँ दिखलाती हैं कि मोक्षके प्रतिबन्ध 
( अज्ञान ) की निवृत्तिमात्र आत्मज्ञानका फल है। 
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बह्मज्ञान और कमंज्ञानमें अन्तर यह है कि केवल कमंज्ञानसे स्वर्ग आदि फलकी,. प्राप्ति नहीं 
होती, किन्तु कमंज्ञान और उसके फलके मध्यमें अनुष्ठेय याग आदि कम करने पड़ते हैं। उनका 
फल कालान्तर वा जन्मान्तरमें होता है। परन्तु यहाँ तो इसके विपरीत है, जैसे प्रदीपसे अन्धकारकी 
निवृत्तिरूप हृष्ट फलमें अन्य कतंव्य अवशेष नहीं है, वंसे ही ब्रह्मज्ञान और मोक्षरूपी दृष्ट फलके 
मध्यमें भी कुछ अन्य कत्तंव्य नहीं है । ब्रह्मतानका फल मोक्ष यदि कालान्तरमें माना जाय तो “अह्य- 
विद्‌ ब्रह्मेव मवति”, अन्न ब्रह्म समइनुते! इत्यादि श्रुतियोंका बाध होगा, जो सर्वथा असज्भत है। 
'एतद्यो वेद निहितं गरुहायां सो5विद्याग्रन्थि विकिरती सोम्य०” ( मुण्ड ३।१।१० ) ( जो इस गुहामें 


अधि० ४ सू० ४ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ६१ 


बृंहित॑ सूत्रम-दुःखजन्मप्रवृत्तिदोषमिध्याज्ञानानामुत्तरोत्तरापाये तदनन्तरापायादपवर्ग:” ( न्‍्या० 
सू० १।१।२ ) इति। सिथ्याज्ञानापायश्र ब्रह्मात्मेकत्वविज्ञानाहइवति | & न चेद॑ ब्रह्मात्मै- 
कत्वविज्ञानं संपद्ृृपम, यथा “अनन्तं वे मनो5नन्ता विश्वेदेवा अनन्तमेव स तेन लोक जयति 
( बृह० ३।१।९ ) इति। न चाध्यासरूपम, यथा 'मनो ब्रह्मत्युपासोत” ( छानदो० ३।१८।१ ) 
आदित्यी बह्म॑त्यादेश: ( छान्‍दो० ३।१९।१ ) इति च॑ मन आदित्यादिष ब्रह्मदृ्यध्यासः । 
# नापि विशिश्रक्रियायोगलनिमित्त वायुर्वाव संवग: ( छानदो० ४।३।३ ) प्राणो वाव संवग 





उसी प्रकार ( दुःख, जन्म, श्रवृत्ति, धरम, अधम, दोष एवं मिथ्याज्ञान इनमें कारणरूप उत्त र-उत्त रका 
नाश होनेसे उसके पूर्व-पूर्व का्यंका नाश होकर मोक्ष प्राप्त होता है ) इस प्रकार युक्तियोंसे पुष्ठ आचाय॑ 
गोतम प्रणीत यह सूत्र है। मिथ्याज्ञानकी निवृत्ति ब्रह्मात्मैकत्व ज्ञानसे होती है | यह ब्रह्मात्मैकत्व विज्ञान 
सद्रप नहीं है, जंसे अनन्त बै०” (मन अनन्त है और विश्वेदेव भी अनन्त हैं) इसलिए मनमें अनन्त विश्वे- 
देवोंकी दृष्टि करनेके कारण वह अनन्तलोककों जीतता-शआआप्त करता है), यह ब्रह्मात्मैकत्वविज्ञान अध्यासरूप 
भी नहीं है, ज॑से 'मनो ब्रह्मत्युपासीत' (मन ब्रह्म है, ऐसी उपासना करे). आदित्यो ब्रह्म ०” (आदित्य ब्रह्म 
है, ऐसा आदेश है) इस प्रकार मन ओर आदित्यादियें ब्रह्मदृष्टि अव्यासहूप है। “वायुर्वाब०! (वायु ही 
सत्यानन्दी-दीपिका 

स्थित गुप्त ब्रह्मको जानता है, हे सोम्य ! बह अविद्याकी गाँठ ( चिद्‌ू-जड़ ग्रन्थि ) को तोड़ता है )। 
'मोक्षका प्रतिबन्धक अज्ञान है, वह तत्त्वज्ञानसे ही निवत्त होता है। अतः मोक्षके प्रतिबन्धक अज्ञानकी 
निवत्ति करना ही आत्मज्ञानका प्रयोजन है अन्य नहीं, क्योंकि आत्मा तो स्वयं प्रकाशरूप है । इस 
विषयमें मुनि गोतमके सूत्रको उद्धत करते हैं । 

%# इस गौतम सूत्रमें जन्म ही साक्षात्‌ दुःखका कारण कहा गया है, क्‍योंकि जन्म होनेसे ही सुख 
दुःखका अनुभव होता है। विषय जन्य सुख भी परिणाममें दुःखका कारण है। | “ये हि संस्पशजा 
भोगा दुःखयोनय एवं ते! ( गी० ५१२२ ) ( जो इन्द्रिय तथा विषयोंके संयोगसे उत्पन्न होनेवाले सब 
भोग हैं वे दुःखके ही हेतु हैं) अत: सुखको भी दुःख शब्दसे वर्णित किया है। जन्मका कारण धर्माधेम- 
रूप प्रवृत्ति है। धर्माधमंकी प्रवृत्ति राग ढंषादि दोषोंसे होती है, दोष मिथ्याज्ञानसे होते हैं। मिथ्या- 
ज्ञान ही राग द्ृषादि दोषोंद्वारा संसारका मूल कारण है। मिथ्याज्ञानकी निवृत्ति तत्त्वज्ञानसे होती है । 
'तत्त्नज्ञानात्‌ निःश्रेयसाधिगमः” ( गौ० सू० १।१।२ ) ( तत्त्व ज्ञानसे ही मोक्ष होता है अर्थात्‌ पुनर्जन्स 
नहीं होता ) इतने अंशमें ही सूत्रंकी सम्मति दी गई है । गौतम अभिमत तत्त्वज्ञान और मोक्ष वेदान्त- 
सिद्धान्तमें स्वीकृत नहीं है, क्योंकि वे प्रमाण, प्रमेय आदि षोडश पदार्थोके ज्ञानको तत्त्वज्ञान मानते हैं । 

# पूववक्षी--जैसे 'झत्यो: स झत्युमाप्तोति य इह नानेव पद्यति' इस श्रुतिमें भेदज्ञान मृत्युका 
कारण प्रतिपादित होनेसे प्रमा नहीं है, वंसे ब्रह्मत्मैकत्व ज्ञान प्रमा न होकर सम्पदादि ( उपासना ) 
रूप है, अतः वह भ्रान्ति रूप है। “आरोप्य प्रधाना संपत्‌' ( आलम्बनको अविद्यमान-सा मानकर 
आरोप्य प्रधान सम्पत्‌ उपासना कहलाती है ) जैसे कि काम, सद्धुल्य आदि अनन्त वृत्तिवाला होनेसे 
मन अनन्त कहा जाता है, वसे विश्वेदेवता भी अनन्त हैं। इस प्रकार दोनोंमें आनन्त्य'समान है । 
इससे विश्वेदेवता ही मन है। मनकी विश्वेदेवतारूपसे उपार्सना करनेसे उपाध्ककों अनन्त लछोककी 
प्राप्ति होती है। वंसे चेतन्‍्य धर्म जीव और ब्रह्ममें समान .है, इसलिए अल्प जीवको महान ब्रह्म॒रूप 
सम्पादनकर जीवरूप आलम्बनको अविद्यमानकर प्रधानरूपसे ब्रह्मका "मैं ब्रह्म हूँ” इस प्रकार अनु- 
चिन्तन करनेसे अम्रृतत्व फल् प्राप्त होता.है, अत: जीव ब्रह्मका एकत्व ज्ञान भी सम्पद्रप है। सम्पत्‌ 
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( छान्‍दो० ४।३।३ ) इतिवत्‌। नाप्याज्यावेश्षणादिकमेवसत्कर्माडुसंस्कार रूपम्‌ | संपदादि- 
रूपे हि ब्रह्मात्मेकत्वविज्ञाने5भ्युपगस्यमाने 'तत्वमसि' ( छान्‍्दो० ६।८।७ ) अहं ब्ह्मास्मि' 
( ब्रृह० १॥४।१० ) 'अयमात्सा ब्रह्म! ( बृह० २।५॥१९ ) इत्येबमादीना वाक्याना ब्रह्मात्मेकत्व- 
वस्तुम्रतिपादनपरः पद्समन्वयः पीड्येत । # 'भिद्यते हृदयग्रन्थिरि्छियन्ते सवसंशया: (मुण्ड० 
संवर्ग है ) 'प्राणो झ्य7७! ( प्राण ही सवर्ग है ) इसके समान विशिष्ट क्रिया सम्बन्ध निमित्तक भी नहीं 
है, और आज्यावेक्षण आदि करके समान कर्माज्धका संस्काररूप भी नहीं है, क्योंकि ब्रह्म/त्मैकत्व 
विज्ञानको सम्पदादिख्य माननेपर तत्त्वमसि अहं ब्रह्मास्म' “अयगात्मा ब्रह्म इत्यादि वाक्‍्योंका 
ब्रह्मात्मैकत्व वस्तु प्रतिपादन परक पद समन्वय बाधित हो जायगा । “भिद्यते ०! (ब्रह्मका साक्षात्कार कर 
सत्यानन्दी-दीपिका 

उपासनामें आरोप्य प्रधान और आलम्बन ( आधार ) गोण होता है । 'आलूम्बनप्रधान: प्रताक: ६ जहाँ 
आलम्बन प्रधान और आरोप्य गौण हो वह प्रतीकोपासना कहलातो है) उसको अध्यास भी कहते हैं । 
यथा “मनो ब्रह्मेत्युपासोत' ( ब्रह्म भावनासे मनकी और आदित्यकी उपासना करे ) यह प्रतीको- 
पासना है। जंसे शालिग्रामकी विष्णुरूपसे, शिवलिड्भरकी शडद्ध;रखूपसे, ३ की ब्रह्मरूपसे उपासना 
प्रतीकोपासनाके उदाहरण हैं। जैसे विष्णुके अभाववाले शालिग्राल शिला आदियें विष्णु बुद्धि 
अध्यास ही है ।. 'अतस्मिन्‌ तदूबुद्धिरध्यास: ( अतदमें तदबुद्धिको ही अध्यास कहा जाता है ) यह 
अध्यासका लक्षण इन सब स्थलोंमें घटंता है, अतः वे अध्यासरूप ही है। परन्तु ब्रह्मत्मैकत्व ज्ञान 
सम्पद्रप तथा अध्यास रूप नहीं है । 

% जैसे 'वायुर्वाब संवग:” प्रलयकालमें अग्नि, सूर्य चन्द्रमा और जल ये सब वायुमें विलीन 
होते हैं, इन सबका वायु ही ग्रसन करता है । यह अधिदेवत संवर्ग है। “अध्यात्म प्राणो वाव संबर्गों 
यदा वे पुरुष: स्वपिति! ( शरीरान्तर संचारी अध्यात्म प्राण संवर्ग है, जब पुरुष सोता है तब वाक्‌, 
चक्षु, श्रोत्र और मन आदि सब इन्द्रियाँ प्राणमें लीन होती हैं ) 'तौ वा एवौ द्वौ संवर्गों वायुरेव 
देवेषु प्राण: प्राणेषु! ( छा० ४॥३।४ ) (ये दो संवर्ग हैं, अग्नि आदि देवोंमें वायु,और वागादि 
इन्द्रियोंमें प्राण ) इसलिए वायु और प्राणमें संहंरणरूप क्रियाका योग समान होनेपर दोनोंमें 
संवर्गंत्व समान है। इस प्रकार वायु और प्राणकी संवरगंरूपसे अभेद उपासना करनी चाहिए। व॑से 
ही वृद्धिरूप क्रियाके योगसे “जीव ब्रह्म है” यह अभेदज्ञात् अमृतत्व फलके लिए है। वास्तवमें जीव 
ओर ब्रह्मका भेद ही है अभेद नहीं । जो अभेद मानते हैं वे भ्रान्त है। अब अन्य मतका उल्लेख 
करते हैं; ज॑ंसे 'पत्न्यवेक्षितमाज्यं भवति' दशपृर्ण मास यागके प्रकरणमें उपांशु यागके अद्भभूत घृतको 
यजमानकी पत्नी देखे । यहाँ यजमानकी पत्नीद्वारा घृत देखनेका विधान है, क्योंकि उ श्के देखनेसे 
घृतकां संस्कार हुआ माना जाता है। इससे घृतमें विशेष गुणका आधान होता है अर्थात्‌ अदृष्ट 
विशेष उत्पन्न होता है। यह वंदिक उदाहरण है। लौकिक उदाहरण भी है--बीज प्रकुसुम 
( अन्नारका फूल ) लाखके रससे अविसिक्त होनेसे छाखके समान रक्तवर्ण विशिष्ट फलको उत्पन्न 
करता है। यहाँ बीजपुर कुसुममें गुणाधानरूप संस्कार माना जाता है। बसे “आत्मा वा अरे द्वष्टव्य: 
इत्यादि मन्त्र यागके अज्भरूप कर्तामें ब्रह्मात्मैकत्वः विज्ञानरूप संस्कारका विधान करते हैं अर्थात्‌ 
आत्माके संस्कारके लिए ब्रह्मज्ञाकका विधान है। परन्तु 4वपक्षका यह कथन युक्त नहीं है, यदि 
अभेदज्ञानको संस्काररूप ग्रुण, सम्पद्ंप तथा अध्यास [ प्रतीकोपासना ) विशिष्ट क्रिया योग निमित्त 
मानें तो 'तत्त्वमसि, अहं ब्रह्मास्मि' इत्यादि श्रुति वाक्‍योंका ब्रह्मात्मैकत्व ज्ञानमें जो निश्चित तात्पय है 
बह बाधित हो जायगा । 
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२।२।८) इति चेवमादीन्यविद्यानिवृक्तिफलश्रवणान्युपरुध्येर न। “ब्रह्म वेद बह्मेव सवति' (सुण्ड० 
३।२।९ ) इति चेवमादीनि तद्भावापक्तिवचनानि संपदादिपक्षे न सामअ्स्येनीपप्ये रन । 
तस्मान्न संपदाविरूप॑ ब्रह्मास्मेकत्वविज्ञानम । अतो न पुरुषव्यापार तन्त्रा ब्रह्मविद्या । कि 
तहिं ? प्रत्यक्षादिप्रमाणविषयवस्तज्ञानवह स्तुतन्त्रा । एवंभूतस्य ब्रह्मणस्तज्ञ्ञानस्य च ने 
कयाचिद्यक्त्या शकक्‍यः कार्यानुप्रवेशः कल्पयितुम्‌। # न चर विदिक्रियाकमत्वेन कार्यानु- 
प्रवेशो बत्रह्मणः, 'अन्यदेव तद्विदितादथो अविद्तादधि!' ( केन० १।३ ) इति विदिक्रियाकमेत्व- 
प्रतिषेधात्‌ , 'येनेदं सव विजानाति त॑ केन विजानीयात्‌” (बृह० २।४।१३) इति च। तथोपास्ति- 
क्रियाकमंत्वप्रतिषेधोषपि भवति--यद्दाचानभ्युद्तिं येन वागभ्युद्यते! इत्यविषयत्व बअ्रह्मण 
उपन्यस्य, तदेव ब्रह्म त्वं विद्धि नेदं यद्दमुपासते' ( केन० १।४ ) इति । # अविषयत्वे श्रह्मणः 
शास्त्रयोनित्वानपपत्तिरिति च्ेत्‌ू, न; अविद्याकल्पितभेदनिवृत्तिपर त्वाच्छास्मस्थ । न हि 
शास्प्रमिदंतया विषयभूतं ब्रह्म प्रतिपिपादयिषति । कि तहि ? प्रत्यगाव्मत्वेनाविषयतया 
प्रतिपादयदविद्याकल्पितं वेद्य-बेदित-वेदनादिभेदमपनयति | तथा च शाख्त्रम-यस्या5मतं 
तस्य मं मतं यस्य न वेद सः। अविज्ञातं विजानतां विज्ञातमविजानताम्‌' (केन० २।३) 'न दृष्टेद्रश्टारं 

लेनेपर इसकी हृदय ग्रन्थि हुट जाती है और सब संशय नष्ट हो जाते हैं ) इत्यादि अज्ञान निवृत्तिरूप 
फलके बोधक श्रुतिवाक्य. बाधित हो जायँगे । और “ब्रह्म वेद अद्ोव मबति' इत्यादि ब्रह्मभाव प्राप्ति 
प्रतिपादक श्रुतिवाक्य संपदादि पक्षमें मुख्यरूपसे उपपन्न नहीं होंगे। इसलिए ब्रह्मात्मैकत्व ज्ञान 
संपदादिरूप नहीं है। अतः ( ब्रह्मात्मैकत्व ज्ञान विधेय न होनेके कारण ) ब्रह्मविद्या पुरुष व्यापारके 
अधीन नहीं है । किन्तु प्रत्यक्षादि प्रमाणोंक विषय वस्तु ज्ञानके समान वस्तुके ही अधीन है। 
ऐसे ब्रह्दय और उनके ज्ञानको किसी भी युक्तिसे कायके साथ सम्बन्धकी कल्पना नहीं की जा 
सकती । विदि ( जानना ) क्रियाके कमेरूपसे भी कार्यके साथ ब्रह्मका सम्बन्ध नहीं है, क्योंकि 
“अन्यदेव ०” ( यह विदित ( कार्य ) से अन्य और अविदित (कारण ) से भी अन्य है) और 
येनेदं ०” ( जिसके द्वारा इस सबको जानता है उसे किससे जाने ) इत्यादि श्रुतियोंसे ब्रह्ममें 
विदिक्रिया कमंत्वका निषेध किया गया है। उसी प्रकार “यद्वाचा०” ( जो वाणी ( शब्द )से प्रका- 
शित नहों होता किन्तु जिससे वाणी प्रकाशित होती है ) इसप्रकार ब्रह्मको इन्द्रियोंका अविषय कह- 
कर “तदेव०” ( उसीको तू ब्रह्म जान, जिसकी लोक उपासना करते हैं वह ब्रह्म नहीं है ) इस 
श्रतिसे उपास्ति ( उपासना ) क्रियाके कमत्वका भी ब्रह्ममें प्रतिषेध है। यदि कहो कि इन्द्रियादिका 
अविषय होनेसे ब्रह्ममें शास्त्र प्रमाणकत्व अनुपपन्न होगा ? तो ऐसा नहीं, क्योंकि शास्त्र तो अविद्यासे 
कल्पित भेदकी निवृत्तिके लिए है। शास्त्र इदंहपसे विषयभूत ब्रह्मका प्रतिपादन करना नहीं चाहता, 
किन्तु ब्रह्म प्रंत्यगात्मरूपसे अविषय है ऐसा प्रतिपादन करता हुआ शास्त्र अविद्यासे कल्पित वेद्य (ज्ञेय) 
वेदित ( ज्ञाता ), वेदना ( ज्ञान ) आदि भैदको निवृत्त करता है। जैसे 'यरयामतं०' ( जिसको ऐसा 
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# संपदादि भेद घटित होनेसे भ्रान्तिरूप हैं। इसलिए उनसे अज्ञानकी निवृत्ति कदापि नहीं 
होगी । अंज्ञानकी निवृत्ति तो यथाथं ज्ञान-ब्रह्मत्मैकत्व ज्ञानसे होती है। इसलिए एकत्व ज्ञान संपदादि- 
रूप नहीं है । #शंका--ज्ञानार्थंक सकमंक “विद धातुसे विद्या शब्द निष्पन्न हुआ है, तब तो ब्रह्म कम 
होगा ? समाधान--कया ब्रह्म विदि क्रियाका कम है अथवा उपासनाका ? प्रथम पक्ष तो “अन्यदेव' 
'येनेदं' इत्यादि श्रुतिसि बाधित है। द्वितीय पक्ष मी 'तदेव” आदि श्रुतिसे बाधित है । 


६४ ब्रह्मसूत्-शाडू रभाष्य [ आ० १ पा० १ 


पश्ये:', न विज्ञातेर्दिज्ञातारं विजानीया:' (ब्रह० ३।४।२) इति चेवमादि। अतोष्विद्याकल्पित- 
संसारित्वनिवतनेन नित्यमुक्तात्मस्वरूपसमपंणाजन्न मोस्षस्यानित्यत्वदोषः। # यस्य 
तूत्पादो सोक्षस्तस्य मानसं, वाचिकं कायिक वा कार्यमपेक्षत इति युक्तस। तथा विकायेत्वे 
च; तयोः पक्षयोमु क्षस्य धर वर्मनित्यत्वम्‌ । # न हि दध्यादि विकाय उत्पायं वा घटादि 
निश्चथ है कि ब्रह्म ज्ञात नहीं है उसे ब्रह्म ज्ञात है अर्थात्‌ उसने ब्रह्मस्वरूपको जाना है और जो ऐसा 
समझता है कि मुझे ब्रह्म ज्ञात है! उसने ब्रह्मको जाना ही नहीं, क्योंकि जिसे ब्रह्मतान हो गया है 
उसके लिए ब्रह्म अविज्ञात-विषयरू से अज्ञात है, कारण कि ब्रह्म ज्ञाकाग विषय नहीं है और जो 
अज्ञानी हैं, उनके लिए ब्रह्म विषयरूपसे ज्ञात है, क्‍योंकि ब्रह्मको ज्ञानका विषय समझकर, मैंने ब्रह्म- 
को जाना है, ऐसा कहते हैं अर्थात्‌ अज्ञानियोंके मतमें ब्रह्म विषय है ) और “न दृष्टे०! ( दृष्टि- 
इन्द्रिय वृत्तिके साक्षीभूत आत्माको तुम चक्षु आदि इन्द्रियोंस देख नहीं ऋकते और बुद्धि वत्तिके 
साक्षीको तुम बुद्धिवृत्तिसे नहीं जान सकते ) इत्यादि श्रुतियाँ हैं। अतः शास्त्र तत्त्वज्ञानसे अविद्यासे 
कल्पित संसारित्वका निवर्तनकर नित्य मुक्त आत्माका यथार्थ स्वरूप समपंण होनेके कारण मोक्षमें 
अनित्यत्व दोष नहीं है । जिसके मतमें मोक्ष उत्पाय है, उसके मतमें मोक्ष मानसिक या वाचिक 
अथवा का्यिक क्रियाओंकी अपेक्षा रखता है, यह ठीक है । इसी प्रकार विकाय॑त्व पक्ष में भी, इन दोनों 
पक्षोंमें मोक्षकां अनित्यत्व निश्चित है। लोकमें विकायं दधि आदि एवं उत्पाद घटादियें नित्यत्व नहीं 
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* शंका--यदि ब्रह्मको इन्द्रियोंका विषय नहीं मानें तो तृतीय सूत्रद्वारा ब्रह्ममें शास्त्र प्रामाण्य- 
को प्रतिज्ञा बाधित हो जायगी ? समाधान--जोव ब्रह्म एक है, परन्तु उनका अविद्यासे कल्पित 
भेद प्रतीत होता है। “तत्त्वमसि', “अहं ब्रह्मास्मि! इसप्रकार वेदान्त और आचायके उपदेशसे उत्पन्न 
हुई ब्रह्माकारवृत्ति, जिसे विद्या कहा जाता है उसीसे अविद्याकी निवृत्ति होती है। अविद्या 
निवृत्त्यात्मक फलवाली होनेसे ब्रह्ममें शास्त्र-प्रामाणिकता निविवाद है। द वृत्तिमें अभिव्यक्त 
चैतन्यकी विषयताका नाम इदन्ता है, इदन्ता माने यह ब्रह्म है। इसप्रकार “इक्षक्षीर- 
गुडादीनां माधुयस्यान्तरं महत्‌ । तथापि न तदाख्यातुं सबवशक्त्या5पि शक्‍्यते” ( काव्याद्श-दण्डी ) 
( साधारण ईख, दूध, गुड़ आदि पदार्थोके माधुयं आदि रसोंमें महात्र अन्तर है। उनका भी 
इदन्तारूपसे वर्णण करनेकी सामथ्यं शब्दमें नहीं है) “यतो वाचो निवतन्तेउप्राप्प मनसा सह' 
( तै० :।४॥१ ) ( मनके साथ वाणी. भी जिसे न ॒प्राप्तककर लौट आती है ) “अतद्गबावृत््यायं चंकित- 
ममिधत्ते श्रुतिरपि! (शिव० म० ) ( अतदकी व्यावृत्तिकर यह श्रुति जिसका चकित होकर 
अभिधान करती है) “नेति नेति' इत्यादि शास्त्र भी जो ब्रह्म नहीं है, जैसे जड़त्व दुःखत्व, अनित्यत्वादि, 
उसका 'सत्यं ज्ञानमनन्तं बह्य' इत्यादि कहकर वारण करते हैं। शंका--यज्यपि अविद्याकी 
निवृत्ति करनेसे शास्त्रमें प्रामाणितता सिद्ध होती है तो भी अविद्याकी निवृत्तिसे जन्य होनेके 
कारण मोक्ष अनित्य हो जायगा ?. समाधान---तत्त्वज्ञानसे जो अविद्याका ध्वंस ( नाश ) होता 
है वह नित्य है, नैयायिक ध्वंसका ध्वंस नहीं मानते, क्योंकि उनके मतमें ध्वंसक! ध्वंस भावरूप 
है। वेदान्त सिद्धान्तमें कल्पितकी निवृत्ति अधिष्ठानस्वरूप मानी जाती है, इसलिए अविद्याका ध्वंस 
नित्य आत्मरवरूप हैं। जैसे-रज्जुके ज्ञानसे मिथ्याज्ञानसे कल्पित सपंको निवृत्ति रज्जुसे अतिरिक्त नहीं 
है। शास्त्रसे उत्पन्न तत्त्वज्ञानसे अविद्या तथा अविद्यासे कल्पित संसारित्वादिकी निवृत्तिरूप नित्यमुक्त 
आत्मस्वरूपका आविर्भाव ही तो मोक्ष है, अत: मोक्षमें अनित्यत्व दोष असम्मव है । 


अधि० ४ खू० ४ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ६५ 


नित्यं दृए्टं लोके | नचाप्यस्वेनापि कायपिक्षा; स्वात्मस्वरूपत्वे सत्यनॉप्यत्वात्‌ | स्वरूप 
व्यतिरिक्तत्वेपि ब्रह्मणो नाप्यत्वम, सवगतत्वेन नित्यांतस्वरूपत्वात्सवंण ब्रह्मण:, आकाश- 
स्येव। # नापि संस्कार्यों मोक्षः, येन व्यापारमपेक्षेत । संस्कारो हि नाम संस्कारयश्य 
गुणाधानेन वा स्यादोषापनयनेन वा ? न तावदगुणाधानेन संभवति; अनाधेयातिशथ- 
ब्रह्म स्वरूपत्वान्मोक्षस्य। न(पि दोषापनयने न; नित्यशुद्धब्ह्म स्वरूपत्वान्मो क्षस्य। स्वाप्मचमे 
एव संस्तिरोभूतों मोक्ष: क्रिययात्मनि संस्क्रियमाणेउभिव्यज्यते, यथा5:दर्श निघषण- 
क्रियया संस्क्रियमाणे भास्वरत्दं घम्म इति चेत-न; क्रियाश्रयत्वानतुपपत्तेरात्मनं:। यदाश्रया 
क्रियातमविकुब॒ती नवात्मानं लभते। यद्यात्मा स्वाश्रयक्रियया विक्रियेत, अनित्यत्वमात्मनः 


देखा गया है। ब्रह्माज्ञानसे प्राप्प होनेपर भी उसको कार्यकी अपेक्षा नहीं है, -क्योंकि वह स्व आत्म- 
स्वरूप होनेके कारण प्राप्य ही नहीं है। यदि ब्रह्मको स्वरूप ( आत्मा ) से भिन्न मानें तो मी वह प्राप्य 
नहीं है । कारणं-आकाशके समान सब व्यापक होनेके कारण ब्रह्म सब्रको नित्य श्राप्त स्वरूप ही है । 
और मोक्ष संस्कार भी नहीं है, जिससे वह व्यापारकी अपेक्षा करे । संस्काय पदार्थमें विशेष गुण लाने 
अथवा दोष हटानेसे संस्कार होता है। मोक्षमें गरुणाधान ( विशेष ग्रुणका: लानां ) से संस्कारका 
संभव नहों है, क्योंकि मोक्ष तो आधेयातिशय ( अतिशयको लाना ) से रहित ब्रह्म स्वरूप है। दोषा- 
पनयनस भी उसका संस्कृत होना संभव नहीं है, क्‍योंकि मोक्ष नित्य शुद्ध ब्रह्मस्वरूप है। यदि ऐसा 
कहो कि जंसे घषण क्रियास॑ दपंण संस्व्ृत होनेपर अपने भास्वरत्व धमंसे अंभिव्यक्त होता है, वसे 
उपासनादि क्रियासे आत्माके संस्क्रृत होनेवर उसका अविद्यादि मलसे तिरोहित हुआ अपना मोक्षरूप 
धम अभिव्यक्त होता है, तो यह यक्त नहीं है, क्योंकि आत्मामें क्रियाका आश्रयत्व अनुपपन्न है। जिस 
आश्रयमें क्रिया रहती है उसको विक्ृत किये विना वह अपने स्वरूपको प्राप्त'नहीं कर सकती । यदि 
आत्मा स्वाश्वित क्रियासे विक्रत हो तो आत्मामें अनित्यत्व प्रसक्त होगा। 'अविकार्य्रोंयं मुंच्यते! (यह आत्मा 
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# उत्पत्ति, आप्ति, विकृति तथा संस्क्ृति इस भेदसे क्रिया चार प्रकारको है, इसके अनुसार 
क्रिया जन्य उत्पाद्य, आप्य, विकाय॑ तथा संस्कार्य इन चतुविध प्रकारोंस मिन्न होनेके कारण मोक्ष 
उपासना साध्य नहीं है, इसलिए वह अनित्य भी नहीं है। बौद्ध मतमें क्षणिक .विज्ञान आत्मा है.। 
.उसकी विशुद्ध विज्ञानख्पसे उत्पत्तिको वे मोक्ष मानते हैं, इससे उसके मतमें- मोक्ष उत्पाय है । 
जैन मतावलम्बी संसाररूप अवस्थाका त्यागकर कैवल्य अवस्थाकी प्राप्तिको मोक्ष मानते हैं, अत 
वह विकाररूप है। घटादिके समान क्रियाद्वारा उत्पन्न होनेसे दोनों प्रकारके मोक्ष अनित्य हैं । मोक्ष 
प्राप्य भी नहीं है, क्योंकि वह स्व आत्मस्वरूप होनेसे नित्य प्राप्त है। इसके अतिरिक्त मोक्षको उत्पाद 
आदि माननेवालोंसे हम पूछते हैं कि ब्रह्म जीवसे अभिन्न है कि भिन्न ? इसको 'स्वात्मस्वरूपत्वे 
आदिसे कहते हैं । का 


४ जिनके मतमें मोक्ष संस्काय है । उनके लिए कहते हँ---संस्कार दो प्रकारस होता है। एक 
गुणाधानसे और दूसरा दोषापनयनसे, जैसे यागमें “ब्रीहीन्‌ प्रोक्षति” (धानका प्रोक्षण करे अर्थात्‌ जलका 
छींटा दे ) प्रोक्षण करनेसे ब्रीहिमें गुणाधानरूप संस्कार होता है और मलिन' ब्रस्त्र, दर्पणादिका 
जलादिसे मलकी निवत्तिरूप संस्कार होता है। इन दोनोंका “न तावत्‌” इत्यादिस निषेध करते हैं। 
यदि कहो कि ब्रह्मात्मस्वरूप भोक्ष अनादि अविद्यामलसे आवृत है उपासनासे निवृत्त होनेपर 
ब्रह्मस्वरूप मोक्ष अपने स्वरूपसे अभिव्यक्त होता है किन्तु उत्पन्न नहीं होता । तो आत्मामें मल सत्य 


६६ ' ब्रह्मसत्र-शाड्ररभाष्य [ आ० १ पा० ९ 


प्रसज्येत। 'अविकायों ध्यमुच्यते' (भ०गी० २२५) इति चैवमादीनि वावयानि बाध्येरन्‌ | तू - 
निष्टम्‌ | तस्मान्न स्वाश्या क्रिया: 5वमनः संभमवति | अन्याश्रयायास्तु कियाया अविषय- 
त्वान्न तया55व्मा संस्क्रियते। # ननु देहाश्यया स्नानाचमनयज्ञोपवीतधारणादिकया 
क्रियया देही संस्क्रियमाणो दृष्टः। न; देहादिसंहतस्येवाविद्यागृहीतस्यात्मनः संरिक्रय- 
माणत्वात्‌ | प्रत्यक्ष है स्नानाचमनादेद हसमवायित्वम्‌ । तठया देहाश्रयया ठस्सुंहत एव 
कश्चिद्विद्ययात्म्वेन परिग्ृहीतः संस्क्रियत इति युक्तम। यथा देदाभ्रयचिकित्सानिभि त्तेन 
धातुसाम्येन तत्संहतस्य तद॒भिमानिन आरोग्यफलम्‌ , 'अहमरोग' इति यत्र बुद्धिरुत्पयते, 
एवं रनानाचमनयज्ञोपवीतादिना “अहं शुद्धः संस्क्रत' इति यत्र वुद्धिरुत्पद्यते स संस्क्रियते। 
अविकाय कहा जाता है ) इत्यादि वाक्य बाधित होंगे, वह य॒क्त नहीं है। इसलिए आत्मामें स्वाश्रय 
क्रियाका संभव नहों है। अन्य पदार्थ आश्रय क्रियाका आत्मा विषय-सम्बन्धी नहीं है, अतः उससे 
भी आत्मा संस्कृत नहीं हो सकता । परन्तु देहाश्रय स्नान, आचमन, यज्ञोपवीत धारण आदि क्रियाओंसे 
जीवात्मा संस्कृत होता देखा गया है? ऐसा नहीं, क्‍योंकि देहादि संघात युक्त अविद्या्में प्रतिबिम्बित 
आत्माका संस्कार होता है। स्नान, आचमन आदि क्रियाओंका सम्बन्ध देहकें साथ तो प्रत्यक्ष ही है । 
जो कोई अविद्यास्स देहादि संघातको आत्मरूपसे ग़ृहीत करता है, उसका उस देहाश्रित क्रियासे संस्कृत 
होना युक्त है। ज॑ंसे देहके आश्वित चिकित्सा निमित्तक धातुओंकी समताद्वारा जिस देहाभिमानी 
आत्मामें “मैं अरोग हूँ ऐसी बुद्धि उत्पन्न होती है, देहादिके साथ सम्बन्ध और उसमें "मैं, मेरा' 
अभिमान रखनेवाला आरोग्य फल पाता है, वंसे ही स्नान, आचमन, यज्ञोपंवीतादिसे "मैं शुद्ध हें, 
संस्कृत हे, ऐसी बुद्धि जिसमें उत्पन्न हो वही संस्कृत होता है। वह तो देहके साथ सम्बद्ध ही है । 
“तयोरन्यः०? ( उसमें एक तो स्वादिष्ट कम फलको भोगता है और दूसरा न मोगता हुआ साक्षी- 
रूपसे रहता है अर्थात्‌ प्रकाशित करता है ) आत्मेन्द्रिय०' ( शरीर, इन्द्रिय और ,मनसे युक्त 
आत्माको विद्वान मोक्ता कहते हैं ) इत्यादि श्रुति वाक्‍्योंते यह स्पष्ट होता है कि अहं! प्रतीतिके 
विषयभूत प्रत्ययी अहंकर्तासे ही सम्पूर्ण क्रियाएँ सिद्ध होती हैं और उनका फल वहीं भोगता है । 
सत्यानन्दी-दीपिका 
है अथवा कल्पित ? यदि कल्पित है तो उसकी निवृत्ति अधिष्ठानके ज्ञानसे होंती है, जैसे कल्पित सपंकी 
निवृत्ति अधिष्ठान रज्जुके ज्ञानसे होती है, किसी अन्य क्रियासे नहीं, इसी प्रकार कल्पित अविद्याकी 
निवृत्ति भी अधिष्ठान ब्रह्मात्मज्ञानससे होगी उपासनादि क्रियासे नहीं । यदि अविद्यामल सत्य है तो वह 
तत्त्वज्ञानसे निवत्त नहीं होगा अपितु उपासनारूप क्रियासे, तो वह उपासनारूप क्रिया आत्मामें रहती 
है अथवा आत्मासे भिन्न ब्नन्य वस्तुमें ?. पहला पक्ष युक्त नहीं है, क्योंकि निष्क्रिय आत्मामें क्रियाका 
संभव नहीं । द्वितीय पक्ष भी युक्त नहीं है, क्‍योंकि अन्य पदाथके आश्रित क्रियासे आत्माका सम्बन्ध 
न होनेसे उसका संस्कार संभव नहीं है। 'असज्भी न हि सज्जते' असज्ो ह्ंयं पुरुष: इत्यादि श्रुति 
वाक्य आत्मामें क्रियादि'सम्बन्धका निषेध करते हैं, अतः मोक्ष संस्काय नहीं है । 

# शंका--अन्याश्रित क्रियासे भी अन्यका संस्कार देखनेमें आता है। जंसे देहाश्चित स्नानादि 
क्रियाओंसे आत्मामें “मैं शुद्ध हुआ हैँ" ऐसा संस्कार देखा गया है। समाधास--देहादिसघातमें 
तादात्म्याध्याससे आत्मबुद्धि करनेसे ऐसा व्यवहार होता है वस्तुतः यह भ्रान्ति है। किच् अविद्या- 
मलको जो सत्य माना गया है. वह तो उपासनादि क्रियाओंसे कदापि निवृत्त नहीं होगा, उसकी 
निवृत्तिके विता मोक्ष भी सिद्ध नहीं होगा । यदि उसकी उपासनादिसे निवृत्ति मानें तो वह सत्य नहीं 
होगा, यह अन्य दोष भी है । 
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सच देहेन संहत एवं। तेन्ेवः हाहंकर्त्रा5हंप्रत्ययविषयेण प्रत्ययिना सर्वाः क्रिया 
निवत्यन्ते तत्फ्ं च स एपरयाइनाति; तयोरन्यः पिप्पलं स्वाद्वतत्यनश्नन्ञन्यो अभिचाकशीति' 
( मुण्ड० ३॥१॥१ ) इति मन्जवर्णात्‌ | आत्मेन्द्रियमनोयुक्त मोक्तेत्याइमनीषिण:” (काठ० १।३४)। 
इति च। # तथा च 'एको देव; सवभूतेषु गृढः सव॑च्यापी सवभूतान्तरात्मां । कर्माध्यक्ष: सवभूता- 
घिव्रासः साक्षी चेता केवकी निगुणश्र” (श्ेता० ६।११). इति 'स पयगाच्छुक्रमकायमत्रणमस्नाविर 

शुंडमपापविद्धम' ( ईशा० ८ ) इति चेतों -मन्त्राचनाधेयातिशयतां नित्यशुद्धतां च ब्रह्मणो 
दर्शयतः ब्रह्म मावश्र मोक्षः | तस्मान्न संस्कार्योड पे मोक्षः | अतोषन्यन्मोक्ष प्रति क्रियानु 
प्रवेशहार न शकक्‍यं केत्रचिंदशयितुम्‌ । तस्माज्ञानमेक मुकत्वा क्रियाया गन्धमाज्रस्या- 
प्यनुप्रवेश इहे नीपपयते | # नन॒ ज्ञानं नाम मानसी क्रिया । न; वेलक्षण्यात्‌ । क्रिया हि. 
नाम सा, यत्र वस्तुस्वरूपनिरपेक्षेव चोचेते, पुरुषच्चित्तव्यापाराधीना चत्वा। यथा-“यस्ये 
देंवताये हविगहीतं स्यात्‌ तां मनसा ध्यायेह्रषट्‌ करिष्यन! इति, संध्यां मनसा ध्यायेत्‌” ( ऐं० ब्रा० 








इसीप्रकार_एको देव॑ः०” .( सब भूतोंमें एक,- स्वप्रैकाश, गूढ, सबब्यापक, सम्पूर्ण भूतोंका अन्तरात्मा 
मोंका अधिष्ठाता,. समस्त प्राणियोंमें बसा हुआ, सबका साक्षी, सबको चेतनता प्रदान करनेवाला 
निगुंण और शुद्ध आत्मा है ) स पयगातु ० ( वह. आत्मा सवगत, शुद्ध, अशरीरी, अक्षत, -स्नायु 
रहित-स्थूल शरीर .-रहित:और अपापहत है ) ये दोनों मन्त्र ब्रह्ममें अवाधेयातिशयता और नित्य- 
शुद्धता दिखलाते हैं। ब्रह्ममभाव ही तो मोक्ष है। इसलिए मोक्ष संस्कार्य भी नहीं है। इस कारण 
'मोक्षके प्रति उत्पत्ति, विकृति, आप्ति और संस्कृतिसे भिन्न क्रिया सम्बन्धका द्वार कोई नहीं दिखा 
सकता । इसलिए मोक्षमें केवल ज्ञानके सिवा क्रियाके लेशमात्रका भी सम्बन्ध उपपन्न नहीं है। 
परन्तु ज्ञान तो मानसी क्रियाका नाम है? ऐसा नहीं, क्योंकि ज्ञान उससे विलक्षण है। वस्तु 
स्वहपकी अपेक्षाके विनां जहाँ जिसका विधान किया जाता है वह क्रिया है और वह पुरुष संकल्पके 
अधीन है, जैसे “यर्ये देवताय०” ( जिस देवताके . लिए अध्वयुने हविका ग्रहण किया हो उस समय 
होता 'वषट' शब्दका उच्चारण करता हुआ उसका मनसे ध्यान करे ) और 'सन्ध्यां०' ( सनम्ध्याका 


| सत्यानन्दी-दीपिका 

% 'एको देव॑: सर्वभूतैष!/ और “'स परयंग्रात्‌' इन मन्त्रोंमें निर्गुणपदसे ब्रह्ममें गुणाधानरूप संस्कारका 
और शुद्ध पदसे .दोषापनयनरूप संस्कारंका निषेध किया गया है। इसलिए. उत्पत्ति, विकृृति, आप्ति 
और संस्कृति इन चारों क्रियाओंके क्रमशः उत्पाद्य विकायं, आप्य और संस्काय॑ ये चार फल हैं । 
इनसे भिन्न पाँचवां कोई क्रियाका फल नहों है जो मोक्षको क्रिया साध्य सिद्ध करनेमें सहायक हो । 
अतः मोक्ष क्रियाका फल नहीं है । परन्तु मोक्ष असाध्य होनेसे शास्त्रका आरम्भ व्यंथं हो जायगा ? 
नहों, क्योंकि शास्त्रका अवान्तर॑ प्रयोजन. तत्त्वज्ञान कराना है। वह अधिकारी पुरुषोंकी प्रवत्ति साध्य 
है, अतः शास्त्रकां आरम्म व्यथ नहों है।। 

# दांका--जो यह कहा गया है कि मोक्षमें ज्ञानके विंना अन्य क्रियाका सम्बन्ध नहीं है 
यह कथन असंगत है अर्थात्‌ व्याघांत दीषं ग्रस्त है, क्योंकि जब मीक्षमें ज्ञानका प्रवेश है तो ज्ञान 
मानसिक क्रिया होनेसे मोक्षमें उसका प्रवेश हो चुका । इंसप्रकार जब मानसी क्रियारूप ज्ञानसे मोक्ष 
साध्य है तो क्रिया साध्य-उत्पाद्य आदि चार फलोंमेंसे किसी एकको मोक्ष फल मानना पड़ेगा ? 
सिद्धान्ती इसका समाधान 'न' आदि भाष्यसे करते हैं। 'स्वाहा देव हविदानि श्रोषट , वौषट , वषट 
स्वंच।' देवताको आहुति देते समय स्वाहा, श्रौषट, वौषट्‌, वषट्‌, स्वधा' इनमें-से किसी एक शब्दका 
मन्त्रके साथ प्रयोग किया जाता है। 
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३।८।१ ) इति चेवमादिषु। ध्यान चिन्तन यद्यपि मानसम, तथापि पुरुषेण कतुमकतुमन्यथा 
वा कतुं शक्‍्यम, पुरुषतन्त्रत्वात्‌। ज्ञान तु प्रमाणजन्यम्‌ | प्रमाणं च यथाभूतवस्तुविषयम्‌, 
अतो ज्ञान कर्तमकतुमन्यथा वा कतुमशवयम्‌, केवर्ल वस्तुतन्त्रमेब तत्‌। न चोदना- 
तन्त्रम। नापि पुरुषतन्त्रम्‌। तस्मान्मानसत्वेषपि ज्ञानस्य महद्वेलक्षण्यम्‌। # यथा च 
'पुरुषो वाव गौतमाग्नि:', 'योषा वाव गौतसाग्नि:” ( छान्‍्दो० ५।७१,८।१ ) इत्यज्ञ योपित्पुरुष- 
योरग्निवुद्धिर्मानसी भवति। केवलंचोदनाजन्यत्वात्क्रियेब सा पुरुषतन्त्रा च। यातु 
प्रसिद्धे 5स्नावग्निवुद्धि', न सा चोदनातन्त्रा। नापि पुरुषतन्त्रा। कि ताहे ? प्रत्यक्षविषय- 
बस्तुतन्त्रवेति ज्ञानमेवैतन्न क्रिया | एवं सवप्रमाणविषयवस्तुषु वेदितव्यम्‌ । तत्रेव॑ सति 
यथाभूतब्रह्मात्मविषयमपि ज्ञान न चोदनातन्त्रम्‌। # तद्वधिषये लिडागदयः श्रयमाणा 
अप्यनियोज्यविषयत्वास्कुण्ठीमवन्ति, उपलादिषु प्रयुक्तश्लुर ते दण्यादिवत्‌; अहेयानुपा 
वस्तुविषयत्वात्‌ | किमर्थानि तहि आत्मा वा अरे द्ृष्टच्यः श्रोतव्यः' (बृ० २।४।५) इत्यादीनि 
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मनसे ध्योन करे ) इत्यादि श्र॒तिमें ध्यान-चिन्तन यद्यपि मानप्ी क्रिया है, तो भी पुरुषफके अधीन 
होनेके कारण वह पुरुष द्वारा करने न करने अथवा अन्य प्रकारसे. करनेके योग्य है। ज्ञान तो 
प्रमाण जन्य है और प्रभाण यथाथ वस्तु विषयक होता है, इसलिए ज्ञान करने न करने अथवा अन्य 
प्रकारसे करनेके योग्य नहीं हो सकता, क्योंकि वह केवल वस्तुके ही अधीन है, विधिके अधीन नहीं है 
और पुरुषके अधीन भी नहीं है। अतः: मानसिक होनेपर भी ज्ञानंका ध्यानसे महानु अन्तर है। जैसे 
'पुरुषो ०” ( हे गौतम ! पुरुष अग्नि है ) 'योषा०' ( है गौतम ! स्त्री अग्नि है ) यहां स्त्री और पुरुषमें 
अग्नि बुद्धि मानसिक है और वह केवल विधि जन्य होनेके कारण क्रिया ही है और पुरुषके अधीन 
है। लोक प्रसिद्ध अग्निमें जो अग्नि बुद्धि है वह न विधिके अधीन है ओर न पुरुषके ही अधीन, 
किन्तु प्रत्यक्ष विषय वस्तु ( अग्नि ) के अधीन है, अतः वह ज्ञान ही है क्रिया नहीं। इसींप्रकार 
समस्त प्रमाण विषयंक वस्तुमें मी समझना चाहिए । लछोकमें ज्ञानके अविधेय होनेपर ब्रह्मात्मविषयक 
ज्ञान भी विधिके अधीन नहीं है। यद्यपि ज्ञानके विषयमें लिडः, लोट आदि विधि प्रत्यय श्र॒यमाण हैं, 
ता भी अनियोज्य विषयक होनेके कारण पत्थरादिमें प्रयुक्त उस्तरेकी तीक्षण्धारके समान - कुण्ठित 
हो जाते हैं अर्थात्‌ उक्त विधि प्रत्यय भी अनियोज्य विषयक होनेसे पुरुषको प्रव॒ुत्त करनेमें समथ 
नहीं है, क्योंकि अहेयानुपादेय ( हेयोपादेयरहित ) वस्तु विषयक हैं। तब आत्मा वा अरे द्रष्टब्यः 
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4 अब भगवात्र भाष्यकार ज्ञान और ध्यानके भेदको 'पुरुषो वाव गौतमाग्नि: आदि उदाहरणोंसे 
स्पष्ट करते हैं। परन्तु “आत्मा वा भरे द्वृष्टव्यः" आत्मानं परयेत्‌'” ( आत्माको देखे ) “तदेव ब्रह्म त्वं 
विद्धि०” ( उसीको तू ब्रह्म जान ) इत्यादि स्थलोंमें लिए, लोट, तब्य आदि विधिप्रत्यय श्रूयमाण 
हैं, अत: ब्रह्मज्ञान विधेय प्रतीत होता है। जंसे 'यजेत' इस विधिसे विधेय याग क्रियारूप है, वसे 
'द्रष्टव्य: 'पद्येत्‌' इत्यादि विधियोंसे विधेय ब्रह्मज्ञान भी क्रियारूप है ? 

£ विधि हेय तथा उपादेय विषयक है। पुरुष जिसके करने आदिर्म स्वतन्त्र है वह हेय तथा 
उपादेय है, वहींपर पुरुष नियोज्य होता है। किन्तु ब्रह्म तो अनियोज्य है । सुरापान हेय हे और 
यागदि उपादेय हैं । ब्रह्म तो अपना स्वरूप हूँ और नित्य प्राप्त है, अतः वह हेयोपादेय भी नहीं हे । 
कि आत्मा वा अरे द्रष्टव्य:” इत्यादि विधियाँ परम पुरुषा्थके साधन ब्रह्मात्मैकत्व ज्ञानकी प्रतिबन्धक 
जो स्वभावसे मनुष्योंकी सुखके लिए विषयोंकी ओर प्रवृत्ति हे-उस क्ष णिक विषय सुखमें प्रवृत्त मनुष्यको 
आत्मज्ञानकी स्तुति श्रवण कराकर: वहाँसे हटाती हुई प्रयोजनवाली होती हैं । 


अधि० ४ सू० ४ ) भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित द्चर, 


विधिच्छायानि वचनानि * स्वाभाविकप्रवृत्तिविषयविमुखीकरणाथानीति ब्रूमः । यो हि 
बहिमुखः प्रवतते पुरुषः इप्टंमे भूयादनिष्ट मा भूत्‌' इति, नच. तत्रात्यन्तिक पुरुषाथ 
लभते, तमात्यन्तिकपुरुषाथवाड्छिनं स्वाभावककायंकरणसंघातप्रव॒ृत्तिगोचराहद्िि मुखी- 
ऋष् प्रत्यगात्मस्तरोतस्तया ध्रवतयन्ति-आत्मा वा अरे द्रष्टव्य/ इत्यादीनि | * तस्यात्मा- 
न्वेषणाय प्रवृत्तस्याहेयमनुपादेयं चात्मतत्त्वमुपदिश्यते। 'इदं सब यद्यमास्मा (बृह० २।४।६) 
यत्र व्वर्य सबमास्सेवा भूत्तत्केन क॑ विजानीयात्‌', 'विज्ञातारमरे केंन विजानीयात' (च्रृह० ४।५॥१७) 
अयमास्मा ब्रह्म! ( बृह० २।५।१९ ) इल्यादिमिः। यदृप्यकतंव्यप्रधानमात्मश्ञानं हानायोपा- 
दान।|य वा न भचतीति, तत्त्थवेत्यस्युपंगम्यते । अलंकारों हायमस्माक यदूत्रह्मात्माव- 
गतौ सत्यां सर्वकृर्तव्यताह(निःछृतछत्यता चेति। तथा च श्रतिः-- आत्मानं चेह्तिजानीयादय- 
मस्मीति- प्रुष: । किमिच्छन्कस्य कामाय शरीरमनुसंज्बरंत्‌ ॥' (ब्ृह० ४।४।१२ ) इति 'एतदूबुद्धवा 
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श्रोतव्य:' इत्यादि विधि तुल्य वाक्य किसलिए हैं अर्थात्‌ इनका क्या प्रयोजन है ? हम कहते हैं कि 
विषयमें पुरुषकी जो स्वाभाविक प्रवत्ति होती है इससे उसको वे पराहमुख करनेके लिए हैं। जो 
पुरुष बाह्य विषयोंमें 'इष्ट वस्तु मुझे प्राप्त हो अनिष्ट प्राप्त न हो इस प्रकार बहिमुंख होकर प्रवृत्त होता 
है, वह उन विषयोंसे आत्यन्तिक पुरुषार्थ प्राप्त नहीं कर सकता। उस आत्यन्तिक पुरुषाथंके 
अभिलाषीको “आत्मा वा भरे द्रष्टव्यः' इत्यादि वाक्य काय ( शरीर ) करण ( इन्द्रिय ) समुदायकी 
स्वाभाविक प्रवृत्तिके विषय दब्दादिसि हटाकर उसकी चिकत्तवृत्तिको अन्तरात्माकी ओर प्रवाहरूपसें 
प्रवुत्त करते हैं। आत्मस्वरूपकी खोजमें प्रवृत्त हुए उस पुरुषको 'इदं सब॒०' ( यह जो कुछ भी है 
सब आत्मा है ) 'यत्र स्वस्य०” ( किन्तु जिस तत्त्वज्ञानावस्थामें इसके लिए सब आत्मा ही हो गय्ा 
वहाँ किससे किसे देखे, किससे किसे जाने, अरे उस विज्ञाताकों किससे जाने ) 'अय्रमात्मा० ( यह 
आत्मा ब्रह्म है ) इत्यादि श्रुतियोंसे हेय तथा उपादेयसे रहित आत्मतत्त्वका उपदेश किया जाता है । 
यद्यपि अकतव्य प्रधान आत्मज्ञान किसीके त्याग अथवा ग्रहणके लिए नहीं होता, तथापि हम डसको 
- उसीप्रकार स्वीकार करते हैं। हम वेदान्तियोंके लिए यह अलखझ्ूार है कि जो प्रत्यगभिन्न ब्रह्म का 
ऐक्यज्ञान होनेपर सब कर्तव्यताकी हानि और कृतकृत्यता होती है। इस विषयमें “आत्मानं०” ( यदि 
पुरुष स्वयं प्रकाश आत्माको 'यह मैं है” इसप्रकार विशेषरूपसे जान जाय तो फिर किस फलकी इच्छा 
करता हुआ किस कामनासे शरीरके पीछे स्वयं संतप्त हो) यह श्रुति और “एतद्बुूवा०! (हे अजुन ! इस 





सत्यानन्दी-दीपिका 

कं “निरुपममनादितस्व॑ स्वमहमिद्मद इति कल्पनादूरम्‌ । नित्यानन्दैकरसं सत्य ब्ह्माद्वितोय- 
मेवाहेम .।' (विं० चू० ४॥९४ ) ( जो उपमा रहित अनादितत्त्व 'तू, में, यह, वह आदि कल्पनासे 
अत्यन्त दूर है, वह नित्यानन्देकरस स्वरूप, सत्य और अद्वितीय ब्रह्म ही मैं हुँ ) इस्॒प्रकार जीव ब्रह्मका 
ऐक्यज्ञान होनेपर आत्मवित॒के लिए न कुछ हेय है और न कुछ उपादेय, न कुछ कतंव्य है और 
न कुछ अकतंव्य । जब वेदान्तशास्त्रद्वारा स्वतन्त्ररूपसे ब्रह्मत्मैकत्व ज्ञानसे अनथंकी अत्यन्त निवृत्ति 
प्रमानन्दस्वरूप ब्रह्मका आविर्भावात्मक मोक्ष और कृतकृत्यता अनुभव सिद्ध है, तब क्रियारूप उपासनासे 
अविद्याको निवृत्तिरूप संस्कार सहित प्रत्यगाभिन्नत्रह्मका आविर्भावात्मक मोक्ष होता है. तथा 'डपासीत' 
इस उपासनांरूप क्रियाका अज्भ होकर सम्पूर्ण वेदान्तवाक्य ब्रह्मका उपदेश करते हैं, इसप्रकार 


वृत्तिका रके मतका उपयुक्त रीतिसे खण्डन समझना चाहिए। अब “यद॒पि' आदिसे प्रभाकरके मतका 
उल्लेख करते हैं । 


७० प्रह्मसूत्र-शाड्ूर भाष्य [ अ० १ पा० * 


बुद्धिमान्स्यात्कृतकृत्यश्व भारत ( भ० गी० १७५।२० ) इत्त स्मृतिः। तस्मान्न प्रतिपक्षिविधि- 
विषयतया ब्रह्मण: समपंणस्‌। # यदपि केचिदाहुः-- प्रवृत्तिनिव क्तिविधितच्छेषव्यति 
रेकेण केवलवस्तुवादी वेदभागों नास्ति' इति,-तन्न; औपनिषदस्य पुरुषस्यानन्य शेषत्वात्‌ । 
योपसावुपनिषत्स्वेवाधिगतः पुरुषो5संसारी ब्रह्म, उत्पाद्यादिचतुव्िधद्र॒व्यविलक्षणः स्व- 
प्रकरणरथो एनन्‍्यशोेषः, नासी नारस्ित नाथिगम्यत इति वा दाक्‍यं ब्दितुम , स एप नेति 
नेत्यात्मा" ( बृह० ३९१२६ ) इत्यांत्मशब्दात्‌ आस्मन्नश्च प्रत्याख्यातुमशझ्क्‍येत्वात्‌ , य एव 
निराकतां तस्यवात्मत्वात्‌ । #» नन्वात्मा5हंप्रत्ययाविषयत्वादुपनिषत्स्वेव विज्ञयत 
इत्यनंपन्नम्‌ । न; तत्साज्षित्वेन प्रत्युक्तत्यात्‌। नहहंप्रत्ययविषयकतृव्यतिरेकेण तत्साक्षी 
सवभूतस्थः सम एकः कूटस्थनित्यः पुरुषो विधिकाण्डे तकसमये वा केनचिद्धिगतः 
सवस्यात्मा, अतः स न केन।चत्प्रत्याख्यातु शक्यों विधिशषत्वं वा नेतुम्‌। & आत्मत्वा- 
देव च सवषां न हेयो नाप्युपादेयः। स्व हि विनश्यद्धिकारजातं पुरुषान्तं विनश्यति | 


गुद्य तम तत्त्वको जानकर पुरुष ज्ञानी ओर कृतकत्य हो जाता है) यह स्मृति है । इस कारण वेदान्तवाक्य 
उपासना विधिके विषयरूपसे ब्रह्मका ज्ञान नहीं कराते । कोई कहते हैं कि प्रवृत्ति विधि, निवृत्ति विधि 
और उनके अज्ञोंसे भिन्न केवल सिद्ध वस्तुका प्रतिपादक'. वेद भाग नहों है ॥ यह कथन युक्त नहीं है, 
क्योंकि उपनिषद्‌ प्रतिपाद्य पुरुष अन्यका शेष ( अद्भ ) नहीं हैं। जो क्रेवल “उपनिषदोंसे ही अधिगत 
असंसारी पुरुष ब्रह्म है, वह तो उत्पाय आदि चार प्रकारकें द्वंव्योंसे विलक्षण, स्वप्रकरणमें स्थित 
अनन्यशेष है, यह नहीं है अथवा नहीं जाना जाता ऐसा नहीं कहा .जा सकता; क्योंकि 'स एषघ० ( यह 
नहीं, यह नहीं, इसप्रकार जो आत्मा उपादिश् है वह यह है ) इस श्रतिमें “आत्मशब्द” है, अत 
आत्माका निषेब नहीं किया जा सकता, क्‍योंकि जो निषेध कर्ता:है. उसका वही तो आत्मा ( स्वरूप ) 
है। यदि कहो कि आत्मा. मैं! इस प्रसिद्ध छोक प्रतीतिका विषय होनेसे केवल उपनिषदोंसे ही जाना 
जाता है, यह कथन अथक्त है, ऐसा नहीं, क्थोंकि आत्मा तो 'मैं' इस लोक प्रंसिद्ध प्रतीतिका साक्षी है 
विषय नहीं, ऐसा कहा जा चुका है। 'मैं! इस लोक प्रतीतिका विषय लोक प्रेसिद्ध कतसि मिन्न 
उसका साक्षी, सब भतोंमें स्थित, सम, एक, कूटस्थ, नित्य सबका आत्मा पुरुष है। वह विधिकाण्ड 
अथवा तकशास्त्रमें किसीसे भी अधिग्रत नहीं है। इसलिए. उसका न कोई निषेध कर सकता है 
ओर न कोई उसे किसी विधिके अजद्भुरूपसे ग्रहणकर सकता है । वह सबका आत्मा है, 
इसलिए न हेय है और न उपादेय ही। नष्ट होता हुआ सब विकार समुदाय पुरुष पयन्त नष्ट 
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# प्रवृत्ति (यागादि), निवृत्ति ( सुरापानादिका निषेध ) रूप कार्य तथा उनके अज्भोंका ही वेद 
प्रतिपादन करता है। इससे भिन्न केवल सिद्ध वस्तु (ब्रह्म) का प्रतिपादन नहीं करता, अतः वेदान्तवाक्य 
भी क्रियाके अद्भ होकर ही ब्रह्मका ज्ञान कराते हैं, क्योंकि 'आज्लायस्य क्रियाथव्वादानथक्यमतदर्थानाम' 
( वेद क्रियाथंक है, क्रियासे भिन्न अक्रियाथंक निष्फल है ) इसका समाधान “तज्न' आदिसे करते हैं । 


: मैं” इस प्रतीतिका विषय लोक प्रसिद्ध कर्ता भोक्ता संसारी है। उसीको प्रायः सब लोग 
आत्मा मानते हैं। परन्तु आत्मा तो अहंकारादिका साक्षी मात्र है। स्वयं साक्षी आत्मा अहंकारादिका 
विषय भला कैसे हो सकता है? किच्च आत्मा भ्रमात्मक द्ृतका अधिष्ठान है उसका विषेध करनेपर 
जप्रतूमें अस्ति, भाति, प्रियता कदापि सिद्ध नहीं होगी । इसलिए वेदान्तवेद्य आत्माका कोई निषेध नहीं 
क्र सकता और न. वह किसीका अद्भ ही हो सकता है । 
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पुरुषो विनाशहेतवभावादविनाशी, विक्रियाहेत्वभावाच्य कूटस्थनित्यः, अत एव नित्य- 
शुद्धबुद्धम॒ुक्तस्वभावः । तस्मात्‌ 'पुरुषाज्ञ पर किंचित्सा काष्टा सा परा गतिः' ( कढ० १।३।११ ) 
'त॑ त्वीपनिषदं पुरुष एच्छामि! (ब्ृह० ३।९२६) इति चौपनिषद्त्वविशेषणं पुरुषस्योपनिषत्स 
प्राधान्येन प्रकाइ्यमानत्व उपपच्यते। अतो भूतवस्तुपरों वेदभागो नास्तीति बचना 
साहसमात्रम । # यदपि शास्त्रतात्पर्यविदामनुक्रमणम्‌- दृष्टों हि तरयाथः कर्मावबोधनम्‌ 
इत्येबवमादि, तद्धम॑जिज्ञासाविषयत्वाद्धिधिप्रतिषेषशारद्मणिप्रायं दृश्टच्यम। अपि थे 'आगरना- 
यस्य क्रियाथत्वादानथक्यमतदर्थानाम' इत्येतदेकान्तेना भ्युपगचछतां भूतोपदेशानथक्‍्य 
प्रसड़॒ः । प्रवृत्तिनिवुक्तिविधितच्छेषव्यतिर केण भूत॑ चेद्व स्तृपदिशति भव्याथत्वेन, कूटस्थ- 
नित्यं भूत नोपदिशतीति को हेतुः ! नहि भूत प्रुपदिश्य मान क्रिया भवति । & अक्रियात्वे ६पि ' 


होता है । विनाश हेतुके अभावसे पुरुष अविनाशी है। विक्रिया हेतुके अभ्ावसे कूटस्थनित्य है 

अतएव नित्य शुद्ध बुद्ध मुक्त स्वभाव है। इस कारण पुरुषान्न०' ( पुरुषसे पर और कुछ नहीं है 
वह सूक्ष्मतवकी पराकाष्ठा ( अवधि ) है और वही परा गति है ) “तं स्वौपनिषदं पुरुष प्रच्छामि' 
इस श्रुतिमें १%षका औपनिषद” यह विशेषण उपनिषदोंमें मुख्यरूपसे ज्ञान गम्य होनेपर. उपपन्न 
होता है। इसलिए सिद्ध वस्तु विषयक वेद भाग नहीं है यह वादीका कथन साहस मात्र है। 
यदपि शास्त्रका तात्पय जाननेवालोंका “हष्टो हि०” ( कमका ज्ञान करना ही उनको दृष्ट ( प्रत्यक्ष ) 
प्रयोजन है ) इत्यादि कथन है। उन्हें धर्मंजिज्ञासाका विषय होनेसे विधि प्रतिषेंध शास्त्रके प्रकरणमें 
सिद्ध अथंके प्रतिपादक वाक्‍्योंके अभिप्रायके लिए समझना चाहिए। और “आम्नायस्य०' ( वेद 
क्रियाथंक है, अक्रियार्थक वेद वाक्य निष्फल हैं ) इस अव्यभिचारी नियमको माननेवाले मीमांसकोंके 
मतमें सिद्ध वस्तु प्रतिपादक वेद वाक्य भी निष्फल होंगे । यदि कहो कि शास्त्र प्रवृत्ति विधि, निवृत्ति 
विधि और उनके अड्भोंसे अतिरिक्त सिद्ध वस्तुका उपदेश धर्मके लिए करता है, कुटर्थ नित्य सिद्ध 
वस्तुका उपदेश नहीं करता इसमें क्या कारण है ? उपदिश्यमान सिद्ध वस्तु केवल उपदेशसे ही क्रिया 
नहीं हो जाती । यदि कहो कि सिद्ध वस्तु मले ही क्रिया न हो किन्तु क्रियाकी निष्पत्तिका साधन होनेके 
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# यदि कहो कि आत्मा अनित्य होनेके कारण हेय है, तो इसका समाधान 'सव हि आदिसे 
कहते हैं । आत्मा तो सब भूतोंमें पूर्ण होनेसे पुरुष कहा गया है। “अजो नित्य: शाश्वतोड्यं पुराणो न 
हन्यते हन्यमाने शुरीरे' ( गी० २।२० ) ( क्‍योंकि यह अजन्मा, नित्य, शाइ्वतत और पुरातन है। 
दरीरके नाश होनेंपर भी इसका नाश नहीं होता )/यह.स्पृति प्रमाण है । परन्तु आत्मा परिणामी 
होनेसे अनित्य होगा ? यह भी ठीक नहीं है. क्योंकि धरम, लक्षण, अवस्था. भेदसे परिणाम तीन 
प्रकारका होता है। उससे रहित होनेके कारण आत्मा कूटस्थ नित्य है। आत्मासे उत्कृष्ट वस्तु प्राप्य 
होनेके कारण आत्मा हेय है ? ऐसा भी नहीं, क्योंकि आत्मा ही सबकी पराकाष्ठा, परागति है। 
याज्ञवल्क्य - हे शाकल्य ! “तं त्वौपनिषदं पुरुष प्रृच्छामि' इत्यादि वेदान्त वाक्य अबाध्य, नित्य सिद्ध, 
अनन्यशेष ब्रह्मात्मतत्त्वका प्रतिपादन करते हैं। अतः वेद. भाग सिद्ध वस्तु ब्रह्मका प्रतिपादन नहीं 
करता यह कथन केवल साहस मात्र है । द 
. % यदि अक्रियाथथंक वेद वाक्य निष्फल है तो मीमांसकके मतमें 'सोमेन यजेत' ( सोम नामक 
याग् करे ) दध्ना जुहोति' ( दधिसे हवन करे ) इस प्रकार सोम, दधि आदि सिद्ध वस्तु प्रतिपादक 
वेद अनर्थक ही होगा । जो दाब्द क्रियार्थंक नहों है उनकी अन्थंकता कया है ? क्‍या उनका कुछ 
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भूतस्थ क्रियासाध॑नस्वात्क्रियाथ एवं भूतोपदेश इति चेत्‌ ,-नेष दोषः, क्रियाथत्वे5पि 
क्रियानिवतनशक्तिमदस्तृपदिष्टमे व । क्रियाथत्व तु प्रयोजन तस्य । न चेतावता वस्त्वनन 
पदिष्ट भचति। * यद्धथि नामोपदिद्ट कि तब तेन स्थादिति। उच्यते,-अनवगतात्मवस्तृप- 
देशश्व तथेव भवित्रुमहति | तदवगत्या मिथ्याज्ञानस्थ संसारहेतोनिवृत्तिः प्रयोजन क्रियत 
इत्यविशिष्टमर्थवर्व क्रियासाधनंवस्तृपदेशेन | # अपि च व्राह्मणो न हन्तव्यः इति चेव- 
माद्या निवृत्तिस्पदित्यते। न चा सा क्रिय[। नापि क्रियासाधनम | अक्रियार्यानामप- 
देशो पनथ कश्नत्‌ ब्राह्मणों न हन्तव्यः इत्यादिनिवन्त्यपदेशानामानथवबय प्रासम्‌। तच्चा- 
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कारण सिद्ध वस्तुका उपदेश क्रियाक्रे लिए ही होता है, तो यह दोष नहीं है, क्योंकि सिद्ध वस्तु क्रियाक्रे 
लिए होनेपर भी क्रियोत्पादन शक्ति विशिष्ट वस्तु उपदिष्ट है, क्रियाथेत्व ही उसका प्रयोजन है अर्थात्‌ 
क्रियाकों निष्पन्न॑ करना ही सिद्ध वस्तुका प्रयोजन है । क्रियार्थंक होनेंपर भी पिद्ध वस्तु अनुपदिष्ट नहीं 
होती । पृव॑पक्षी--यदि सिद्ध वस्तुका उपदेश होता भी तो उससे तुमको क्या छाम होगा ? सि०--- 
कहते हैं-दधि आदि पदार्थेके समान प्रत्पक्षादि प्रमाणोंसे अज्ञात ब्रह्म।त्म वस्तुका भी शास्त्रसे उपदेश 
होना ही युक्त है। उसके ज्ञानसे संसारके हेतु भूत मिथ्याज्ञानकी निवृत्ति: प्रयोजन होता है. इसकारण 
क्रियाके साधन भूत सिद्ध वस्तुके उपदेशके समान आत्माका उपदेश भी साथंक है। और “ब्राह्मणों 
न हन्तव्यः ( ब्राह्मणकी हिंसा नहीं करनी चाहिए ) इत्यादि श्रुतियाँ निवृत्तिका उपदेश करती हैं । 
वह निवृत्ति न तो क्रिया है और न क्रियाका साधन ही। यदि क्रियाको न कहने वाले वाक्य अनर्थक 
हैं तो ब्राह्मणों न हस्तव्यः” इत्यादि निवृत्ति परक उपदेश व्यथ्थं होंगें। परन्तु वह इष्ट नहीं है। 
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अर्थ नहीं है अथवा वे. फल रहित हैं ? 'आम्रायस्य” इस निथभसे यदि अक्रियाथंक दशंब्द अनथक हैं तो 
सोम, दधि आदि अथ अन्य होंगे। द्वितीय पक्ष भी यक्त नहीं है, क्योंकि उनका याग॑ आदिकी सिद्धिके 
लिए वणन मिलता है। यदि कहो कि वे 'स्वगकामो यजेत' 'सुरां न पिबेत्‌' इस प्रकार प्रवत्ति, निवृत्ति 
विधिसे भिन्न प्रलिपादित सोम दधि आदि सिद्ध पदार्थ ध्मके लिए कथित होनेके कारण साथंक हैं, तो 
प्रदन होता है कि 'सत्यं ज्ञानमनन्त ब्रह्म! इत्यादि सिद्ध वस्तु प्रतिपादक वाक्य साथक क्‍यों नहीं हैं ? 
इसमें यह कारण है कि सोम आदि क्रिया सम्बन्धी होनेसे कायं हैं, अतः उनका उपदेश युक्त है, किन्तु 
सिद्ध ब्रह्म किसी क्रियांका सम्बन्धी न होनेसे कार्य नहीं है, इसलिए उसके प्रतिपादक वाक्य अनथंक हैं। 

# यद्यपि 'सोमेन यजेत' 'दध्ना जहोति' आदि उपदेशोंसे दधि, सोमादि यागादि क्रिया नहीं 
हो जाते, फिर भी सोमादि सिद्ध वस्तु याग्रादि क्रियाकी निष्पत्तिमें साधन हैं, अतः वे साथंक हैं । 
सि०-- सिद्ध पदार्थ क्रियाके अज्भू भले हों फिर मी यह नहीं हो सकेता कि सोमादि पदाथ नंहीं रहते 
या उन पदोंका कुछ अर्थ नहीं है । 

# वादीका यह मत ठीक नहीं है कि सिद्ध वस्तुकी सफलतामें क्रिया ही द्वार है, क्योंकि जैसे 
रज्जु ज्ञानसे सर्पादि भ्रान्ति और उससे उत्पन्न भयादिकी निवत्ति होती है, उसी प्रकार आत्मसाक्षात्कारसे 
प्रपच्चके कारणभूत मिथ्याज्ञान और. उससे उत्पन्न प्रपच्चमें सत्यत्व बुद्धिकी निवृत्ति हो जाती है। 
दधि, सोमादि यागादि क्रिया द्वारा सफल होते हैं, किन्तु ब्रह्म तो स्वयं फलस्वरूप है। यद्यपि दोनोंमें 
इतना अन्तर है, तथापि दधि सोमादि शब्द जसे सफल सिद्ध दधि आदि बस्तुका बोध कराते हैं, 
उसीप्रकांर 'सत्यं ज्ञानमनंन्तं बह इत्यादि वेदान्त वाक्य भी सफल. सिद्ध वस्तु ब्रह्मका बोध कराते 

। जैसे विधि वाकक सिद्ध पदार्थ परक हैं, वसे ही वेदान्त वाक्य भी सिद्ध वस्तु परक हैं । 
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निष्रम । न च स्वभावप्राप्तहन्त्यर्थानुरागेण नञः शक्यमप्रोप्तक्रियार्थव्वं कल्पयितुं हनन- 
क्रियानिवत्योदासीन्यव्यतिरेकेण । नजश्वेष स्वभावो यत्स्वसंबन्धिनो भाव बोधयतीति। 
* अभावबद्धिश्लौदासीन्यकारणम्‌ । सा च दश्वेन्धनाग्निवत्स्वयमेबोपशाम्यति । तस्मा- 
व्पसक्तक्रियानिवृत्योदासीन्यमेव बाह्मणो न हन्तव्यः' इत्यादिषु प्रतिषेधाथ मन्यामहे, 
अन्यत्र प्रजापतिब्रतादिश्यः । तस्मात्पुरुषार्थानुपयोग्युपाख्यानादिभूताथ वादविषयमानर्थ- 
नज्का रागतः प्राप्त हनन क्रियाके साथ सम्बन्ध होनेसे हनन क्रियासे निवृत्त होकर औदासीन्‍न्यके 
अतिरिक्त अप्राप्त क्रियाकी कल्पना नहीं की जा सकती। नब॒का यह स्वभाव है कि जो अपने 
सम्बन्धी पदार्थके अभावका ज्ञान कराता है। अमभावज्ञान उदासीनताका कारण है। वह दः्धेन्धन 
अग्निके समान रवयं ही शान्त हो जाता है। इस कारण प्रजापति ब्रतादिके अतिरिक्त ब्राह्मणो न हन्तव्य 
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*#£ विधि वाक्यगत सिद्ध पदार्थोका विचारकर अब निषिद्ध वाक्यगत सिद्ध पदार्थोका विचार 
करते हैं--जसे 'ब्राह्मणो न हन्तव्य:: इस वाक्यके मध्यमें जो “न' है, वह निवृत्तिका उपदेश करता 
है। निवृत्ति अमावरूप है, अत: वह न क्रिया है और न क्रियाका साधन ही, क्‍योंकि क्रिया और 
क्रियाके साधन भावरूप होते हैं। अक्रियाथंक वेदवाक्य यदि अनर्थक हों तो “ब्राह्मणो न हन्तव्य 
इत्यादि निवत्ति परक वेद वाक्य व्यर्थ हो जाएगे। और 'स्वाध्यायो5ध्यंतव्य:” इस स्वाध्याय विधिसे 
प्राप्त होनेके कारण उनमें व्यथत्वकी कल्पना भी नहीं की जा सकती, इसलिए स्वाभाविक रागसे प्राप्त 
हनन क्रियासे 'नज्‌ हनन कर्ताको निवृत्तकर उदांसीनमावंमें लाता है। इस अथंसे भिन्न लक्षणाद्वारा 
हनन विरोधी संकल्पादि क्रिया, अहनन कुर्यात्‌' ( हनन न करे ) इस प्रकार “नज्ञा” के अर्थकी कल्पना 
करना ठीक नहों है । किम्तु अपने सम्बेन्धीके अमावका ज्ञान करना ही 'नज्‌' का स्वमाव है । 

“तत्सादइयममावश्चतदन्यत्वं तदल्पता । अप्राशस्त्यं विरोधश्र नजर्थाः षट्‌ प्रकीतताः ॥” 

“नजके छः अर्थ कहे गये हैं--| तत्साहद॒य ( उसके समान ), अमाव, उससे भिन्न, उससे 
अल्प, अप्राशस्त्य ( अयोग्य ) तथा विरोध ।” यदि विधिके समान निषेधका अथे भी काय॑ किया गया 

तो फिर विधि और निषेधमें अन्तर न रहेगा । 
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| टि०--तत्साद श्यम्‌-अनिशक्षु अर्थात्‌ ईखसे भिन्न ईंखके सदश शर, असाव:--यथा नास्ति 
अर्थात्‌ अस्तित्वका अभाव, तदन्यत्व-अब्राह्मण-ब्राह्मणसे मिन्न क्षत्रियादि, तदल्पता-अनुद्रा कन्या- 
कृशोदरी, अप्राशसरत्य-अपशवः-अन्ये गो3श्रेभ्यः, अर्थात्‌ गौ, अश्वसे मिन्न पश्चु हैं, विरोधः-अमिश्रः, 
अविद्या आदि अर्थात्‌ मित्रसे विरुद्ध शत्रु, विद्यासे मिन् अविद्या आदि । 

(क) “अप्राधान्यं विधेयत्न प्रतिषेधरे प्रधानता । प्रसज्यप्रतिषेधो5सो क्रियया सह यत्र नज्‌ ॥! 
(जिस वाक्यमें विधि अप्रधान और प्रतिषेध प्रधान हो और जहाँ नजका क्रियाके साथ सम्बन्ध हो, वहाँ 
नजका प्रसज्यप्रतिषेध अथ है ) यथा “न कलअं मक्षयेत' ( कलक्षका मक्षण न करे ) इसमें बलवत्‌ 
अनिष्टके असाधनत्वसे विशिष्ट इष्ट साधनरूप विधि वाचक प्रत्ययके अथके अमावका भक्षणक्रियामें 
बोध नज्‌ कराता है, इसलिए विधि अप्रधान है और नजका अथ अभाव प्रधान है, अतः क्रियापदके 
साथ जिसका अन्वय है, ऐसा नज्‌ प्रसज्यप्रतिषेध कहलाता है, प्रसत्य-प्रसक्त, प्रतिषेध-निषेष 
अर्थात प्रसक्तका निषेध । द 

(ख) 'प्राधान्यं हि विधेयत्र प्रतिषेघे5प्रधानता । पयुदासः स विज्ञेयो यत्रोत्तरपदेन नम ॥! 
जिसमें विधि प्रधान और प्रतिषेध अप्रधान हो तथा जिसमें उत्तरपदुके साथ नज॒का अन्वय हो वहाँ 
-नजका पयुदास अथ है । 





७४ ब्रह्मसूत्र-शाइूरभाष्य [ आ० हे पा० १ 


क्याभिधान द्रष्टव्यम्‌। # यदप्युक्तम-कतव्यविध्यनुप्रवेशमन्तरेण वस्तुमात्रमुच्यमान- 
मनथक स्थात्‌, सप्तद्वीपा वसुमती' इत्यादिवदिति, तत्परिहतम; “रज्जुरियं नायं सपः 
इति वस्तुमात्रकथने5पि प्रयोजनस्य दष्टत्वात्‌। नजु श्रुतत्रह्मणो5पि यथापूव संसारित्व- 
द्शनाजन्न रज्जुस्वरूपकथनवदथवत्त्वमित्युक्तम; अज्ोच्यते,-नावगततब्रह्मात्मभावस्य यथा- 
पूव संसारित्वं शक्‍य दशयितु, वेदप्रमाणजनितबत्रह्माव्ममावविरोधात्‌ | नहि शरीरायात्मा- 


इत्यादि स्थलोंमें रागसे प्राप्त हनन क्रियासे निवृत्त होकर औदासीन्य ही नब्‌” प्रंतिषेंधका 
अर्थ हम मानते हैं। इस कारण पुरुषाथके अनुपयोगी उपाख्यानादि भूताथंवाद विषयक आनथथंक्‍्य 
अभिधान है, ऐसा समझना चाहिए। जो पहले कहा गया है कि कतंव्य विधिके साथ सम्बन्धके 
विना कही हुई वस्तुमात्र सात द्वीप वाली पृथ्वी है” इत्यादिके समान अनथंक है । “यह रज्जु है सपे 
नहीं है. इस प्रकार वस्तु मात्रके कथनसे भी भयादिकी निवृत्ति रूप प्रयोजन देखा गया है, इस तरहसे 
कहकर उसका परिहार किया गया है। परन्तु श्रुत ब्रह्म पुरुषमें भी पृवके समान संसारित्व देखनेमें 
आता है, अतः रज्जुस्वरूप ( यह रज्जु है ) कथनके' समान न्रह्मास्वरूपको कथन साथंक नहों हो 
सकता, ऐसा पहले कहा गया है। सि०--इसपर कहते हैं-- मैं ब्रह्म हैं! इस प्रकार अवगत ब्रह्मात्म- 
माववाले विद्वानमें पूवके समान संसारित्व नहीं. दिखलाया जा सकता, क्‍योंकि वेद प्रमाणसे जनित 
सत्यानन्दी-दीपिका 

% “नतज्‌ से प्राप्त जो निवृत्त्यात्मक अभाव ज्ञान है वह ब्राह्मण हिंसाके प्रवर्तक रागका नाश 
करता हुआ हनन कर्ताको हनन क्रियासे हटाकर उदासीन भावमें लाता हुआ स्वयं भी शानन्‍्त हो जाता 
है । “'तस्य बटोबतम! ( उस ब्रह्मचारीका यह ब्रत है ) इस वाक्यमें अनुष्ठेय क्रियाका वाचक ब्रत 
शब्द है, उससे उपक्रमकर "नेक्षेतोद्रन्तमादीत्यम' ( उदय होते हुए सूर्यको ब्रह्मचारी न देखे आर्थात्‌ 
दर्शन विरोधी संकल्परूप क्रिया करे) यह उपसंहार वाक्य है । इससे ब्रह्मचारीके लिए प्रजापति ब्रतका 
विधान किया गया है। जंसे यहाँ लक्षणासे प्रजापति ब्रतमें सूयंदशन विरोधी संकल्परूप क्रिया 
मानती गई है, वंसे 'ब्राह्मणो न हन्तव्यः” में नहीं है। किन्तु यहाँ तो रागसे प्राप्त हतन क्रियाका 
अभाव 'नज' पदका अथ है। हनन विरुद्ध संकल्परूप क्रिया नहों। जेप्रिनि मुनिके आम्नायस्यं 
क्रियाथत्वात्‌!र॑ इस पृवपक्ष सुत्रसे क्रियासे भिन्न सिद्ध वस्तु प्रतिपादक वेदवाक्य अनर्थंक कहें गये हैं 
उनका भी तात्पयं यह है कि जिन वाक्योंका श्रवणादि करनेसे भी कुछ फल सिद्ध नहीं होता ऐसे 
पुरुषाथके अनुपयोगी उपाख्यान | यथा “बच्जहस्तः पुरन्दरः” इत्यादि ३ भूताथथवाद ( कथामात्र ) व्यथ॑ 
हैं। शेष वेदान्तवावय तो सफल होनेसे सवंथा साथक हैं । 

# सि०--क्या केवल श्रत ब्रह्म तत्त्वज्ञानके अनन्तर श्रोतामें पूवंकी माँति संसारित्व है अथवा 
ब्रह्म साक्षात्कारके अनन्तर ? प्रथमपक्ष तो हमें इष्ट ही है, क्योंकि केवल परोक्ष ज्ञानमात्रसे अपरोक्ष 
संसारित्व भ्रान्ति निवृत्त नहीं होती । द्वितीय पक्ष तो युक्त नहीं है, कारण कि मिथ्याज्ञानसे ही कतृत्व 
भोक्तृत्व संसारित्व अपनेमें माना हुआ है । वह 'स आत्मा तत्त्वमसि “अहं ब्रह्मास्मि' इत्यादि वेदान्त 
वाक्योंके श्रवणसे उत्पन्न तत्त्वज्ञानद्वारा निवृत्त हो जाता है । 


| टि०--“विरोधे गुणवादः स्थादनुवादो5वधारिते । भूताथवादस्तद्धानाद्थवादाखिधा मता 
( जहां ध्रत्यक्षादि प्रमाणोंसे विरोध उपस्थित हो वहाँ गुणवादं, जहाँ वाक्यसे प्रतिपादित अथ 
प्रत्यक्षादिसि अवधारित हो वहाँ अनुवाद और जहाँ वाक्यसे प्रतिपादित अथका प्रमाणान्तरसे बाघ 
न हो और अनुवाद मी न हो वह भूताथवाद कहा जाता है ) इसका विस्तृत वणन देवताधिकरण 
( ब्र० सू० १।३।२६ ) भें द्वृष्व्य हे । 


अधि० ४ सू० ४ | भाषाजुवांद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित जज 


मिमानिनों ठुःखभयादिमर्तवं दृष्टमिति तस्येव वेदप्रमाणजनितत्रह्मात्मावगमें तद्भिमान- 
निव॒त्तों तदेव मिथ्याश्ञाननिमित्त दुःखभयादिमरत्त्व॑ भवतीति शकयं कल्पयितुम। नहि 
धनिनो ग्रहस्थस्य धनामिमानिनों धनापह/रनिमित्त दुःखं दृष्टमिति तस्येव प्रतजितस्य 
धनामिमानरहितस्य तदेव धनापहारनिमित्त दुःखं भवति | नच कुण्डलिनः कुण्डलित्वा- 
भिमाननिमित्तं खुखं दशष्टमिति तस्येव कुण्डलवियुक्तस्थ कुण्डलित्वाभिमानरहितस्य तदेव 
कुण्डलित्वाभिमाननिमित्त सुखं भवति। तदुक्त श्र॒त्या 'अशरीरं वाव सन्त न प्रियाप्रिये स्पृशतः' 
(छान्दो० 4।१२।१) इति। शरीरे पतिते5शरीरत्वं स्यात्‌, न ज्ीवति इति चेत्‌,-न; सशरीर- 
व्वस्य मिथ्याज्ञाननिमित्तत्वात्‌। न हयत्मनः शरीरात्माभिमानल«्ष्णं मिथ्याज्ञानं मुक्त्वा- 
न्‍्यतः सशरीत्यं शक्‍यं कल्पयितुम । नित्यमशरी रत्वमकमनिमित्तत्वादित्यवोचाम | तत्कृत- 
धर्माधमेनिमित्तं सशरीरत्वमिति चेन्न, शरीरसम्बन्धस्य[सिदित्वादर्मा धमेयोरात्मकृतत्वा- 
सिर्लें!। दारीरसम्बन्धस्य धर्माधमंयोस्तत्कृतत्वस्थ चेतरेतराश्रयत्वप्रसड़ादन्धपर म्परै- 
घपाएनादित्वकल्पना । %# क्रियासमवायाभावाचात्मनः कतृ्‌त्वानुपपत्तेः । संनिधानमात्रेण 
राजप्रभ्वतीना द॒र्श कतृत्वमिति चेन्न; घनदानाय पाजितभृत्यसंबन्धित्वात्तेषा कठंध्योपपत्तेः। 
नत्वात्मनों घनदान(दिवव्छरी रादिमिः स्वस्वामिसंबन्धनिमित्तं किचिव्छक्‍्यं कल्पयितुम। 





ब्रह्मात्ममावके साथ उसका विरोध है । [इस अथंको स्पंष्ट करनेके लिए भगवान्‌ भाष्यकार तीन उदाहरण 
देते हैं, उनमेंसे प्रथम | अनात्म शरीरादिमें आत्मबुद्धि रखनेवाले पुरुषमें दुःख भयादि देखे गये हैं, परन्तु 
वेदसे जनित ब्रह्मात्ममावावगम ( ज्ञान ) होनेपर देहात्मबुद्धिके निवृत्त हों जानेपर मिथ्याज्ञान 
निर्मित्तक वही दुःख मयादि पहलेके समान उस (आत्मवित्‌) में होते हैं, ऐसो कल्पना नहीं की जा सकती । 
[ द्वितीयु उदाहरण | धनाभिमानी धनी गृहस्थक्रो धनापहारसे दुःख होता देखा गया है। संन्यास ग्रहण 
किए हुए धनाभिमान रहित उसी पुरुषको धतापहार निमित्तक वही दुःख नहीं होता । [ तृतीय उदा- 
हरण ] कुण्डल पहनने वालेको कुण्डलित्वाभिमान निमित्तक सुख होता देखा गया है, कुण्डलवियुक्त 
कुण्डलित्वाभिमान रहित उसी पुरुषको कुण्डलित्वाभिमान निमित्तक वही सुख नहीं होता । यही बात 
अशरीरं०' ( शरीर रहित हुए आत्माको सुख और दु:ख स्पर्श नहीं करते ) इस श्रुतिसे भी कही गई 
है । यदि कहो कि शरीरपात होनेपर अशरीरत्व हो जायगा जीवित होनेपर नहीं ? तो यह ठीक नहीं है 
क्योंकि सशरी रत्व मिथ्याज्ञान निमित्तक है। शरीर ही आत्मा है! इस अभिमानरूप भिथ्याज्ञानको 
छोड़कर अन्य किसी कांरणसे आत्मामें सशरीरत्वकी कल्पना नहों की जा सकती । कमंसे उत्पन्न न 
होनेके कारण अशरीरत्व नित्य है, ऐसा हम पहले कह चुके हैं । यदि कहो कि आत्मकृत धर्माधर्म 
निमित्तक उसमें सशरीरत्व है, तो ऐसा नहीं, क्योंकि आत्माका शरीरके साथ सम्बन्ध हो असिद्ध है, 
इससे धर्माधमंमें आत्मकृतत्व भी असिद्ध है। आत्माका दशरीरके साथ सम्बन्ध हो तो धमरधिमकी उत्पत्ति 
हो, आत्मकृत धर्माधम हों तो आत्माका शरीरके साथ सम्बन्ध हो, ऐसा अन्योच्याश्रय दोष प्रसक्त होगा | 
इन दोनोंका कार्यका रणभाव अनादि है, यह अनादित्व कल्पना भी अन्धपरम्परा है । क्रिया सम्बन्धके 
अभाव होनेसे आत्मा कर्ता मी नहीं हो सकता । यदि कहो कि सेवकोंके साथ सान्निध्यमात्रसे राजा दियें 
कतृत्व देखा गया है, तो यह युक्त नहीं है, क्योंकि धन दानादि उपायोंसे सम्पादित सेवकोंके साथ सम्बन्ध 
होनेके कारण उनमें कतृत्वंकी उपपत्ति होती है । परन्तु आत्मामें शरीरादिके साथ धनदानादिके समान 
स्वस्वामिमाव सम्बन्धके कारणको किख्विदपि कल्पना नहों की जा -सकती । किन्तु मिथ्याभिमान तो 
सम्बन्धका हेतु प्रत्यक्ष है। इस कथनसे आत्मामें यजमानत्वादिका प्रतिपादन हो गया अर्थात्‌ जब तकं 


जद ब्रह्म सूत्र-शाडूरभाष्य [ अ० १ पा० * 


मिथ्याभिमानस्तु प्रत्यक्ष: सम्बन्धहेतुः। एतेन यजमानत्वमात्मनों व्याख्यातम्‌। अबा- 
हुः-देहादिव्यतिरिक्तस्याप्मन आत्मीये देहादावभिमानो गोणो न मिथ्येति चेन्न; प्रसिद्धवस्तु- 
भेदस्य गोणत्वमुख्यत्वप्रसिद्धे:। यस्य हि प्रसिद्धों बस्तुभेद', यथा केसरादिमानाकृति 
विशेषो पनन्‍्वयव्यतिरेकाभ्यां सिहशब्दप्रत्ययभाडःमुख्योपन्यः प्रसिद्ध, ततश्चान्यः पुरुषः 
प्रायिकः क्रोयेशोर्यादिभिः सिहगुणः संपन्नः प्रसिद्ध, तस्य पुरुषे सिहरशब्दप्रत्ययों गोणो 
भवतो नाप्रसिद्धवस्तुभेदस्य । तस्य त्वन्यत्रान्यशब्दप्रत्ययों श्रान्तिनिमित्तावेव भवतो न 
गोणो। यथा मन्दान्धकारे स्थाणुरयमित्यग्रहमाणविशेषे पुरुषशब्दगप्रत्ययो स्थाणुविषयो, 
यथा वा शुक्तिकायामकस्माद्रज़तमिति निश्चितों शब्दप्रत्ययो, तद्ददेंह।दिसंघाते:हमिति 
निरुपचारेण शब्दप्रत्ययावास्मानात्माविवेकेनोत्पद्ममानों कथं गोणों शक्‍यों वदितम 
आत्मानात्मविवेकिनामपि पण्डितानासजाविपालानामिवाविक्तों दब्दप्रत्ययों भवतः । 
तस्माद हादिव्यतिरिक्तात्मास्तित्ववादिना देहादावहंप्रत्ययो मिथ्येव, न गोणः । तस्मान्मि- 
थ्याप्रत्ययनिमित्तत्वात्सशरी रत्वस्य सिद्ध जीवतो5पि विदुषो5शरीरत्वम्‌। #तथा च॒ ब्रह्म- 
विद्विषया श्रुतिः 'तद्यथा5हिनिल्वेयनी वत्मीके झूता प्रत्यस्ता शयीतैवमेवेद ४ शरीर ४शे। 
तेडथायमशरीरो5मूत: प्राणो ब्रह्मेव तेज एव” ( बृह० ४।४।७ ) इति । 'सचझ्षुरचक्षुरितर सकणों5कण 


मिथ्याभिमान है तमी तक आत्मामें यजमानत्वादि भी हैं। इस विषयमें प्रभाकर कहते हैं-- देहादिसे 
मिन्न आत्माका अपने देहादिमें 'मैं, मेरा' अभिमान गौण है मिथ्या नहीं, यदि ऐसा कहो तो ठीक नहीं, 
क्योंकि जिसको वस्तुका भेद ज्ञात है उसीको गोण मुख्य ज्ञान होता है यह प्रसिद्ध है। जिसको दो 
वस्तुओंका भेव ज्ञात है, जैसे अन्वय-व्यतिरेकसे सिंह शब्द सिंह ज्ञानका विषय केसर आदिसे युक्त, विशेष 
आक्ृति वाला, पुरुषसे भिन्न सिंह प्रसिद्ध है और उससे भिन्न प्राय: क्ररता एवं शरता आदि सिहके 
गुणोंसे सम्पन्न पुरुष भी ज्ञात है-। उसको सिंह गुण सम्पन्न पुरुषमें सिह शब्द प्रयोग और सिह ज्ञान ग्रोण 
होते हैं। परन्तु जिसको वस्तुका भेद ज्ञात नहीं है उसको नहीं होते । उसको तों दूसरे अर्थमें अन्य शब्द 
और ज्ञान भ्रान्तिसे ही होते हैं गोण नहीं । जैसे मनन्‍्द अन्धकारमें 'यह स्थाण है' ऐसे विशेष ज्ञानके गृहीत 
ने होनेपर 'पुरुष' यह शब्द और ज्ञान स्थाणमें होते हैं, जसे शुक्तिमें अकस्मात्‌ 'यह रजत है” यह शब्द 
ओर ज्ञान निश्चित होते हैं, बसे देहादि संघातमें मुख्यरूपसे होनेवाले 'मैं' ऐसा शब्द और ज्ञान आत्मा 
अनात्माके विवेक न होनेके कारण उत्पन्न होते हैं, वे गौण कैसे कहे जा सकते हैं ? आत्मा, अनात्माका 
भेद जाननेवाले पण्डितोंको भी भेड़ बकरी पालनेवाले प्राकृत पुरुषोंके समान देहादिमें अपुथकग्रुपसे 
शब्द प्रयोग और ज्ञान श्रान्तिसे उत्पन्न होते हैं। इस कारण आत्माको देहादिसे भिन्न माननेवालोंका 
देहादिमें अहं प्रत्यय ( मैं ) मिथ्या ही है गौण नहों। इससे यह सिद्ध हुआ कि सशरीरत्व 
मिथ्याज्ञानसे होता है और ज्ञान होनेपर जीवितावस्थामें आत्मंवित्‌को ही अशरीरत्व प्राप्त होता है । 
और उसी प्रकार “तद्यथा०” (जिस प्रकार सपंकी काँचुलो बाँबीके ऊपर मृत और सपं द्वारा परित्यक्त 
हुई पड़ी रहती है, उसी प्रकार विद्वान, जिसने अभिमांन त्याग दिया है उसका शरीर पड़ा रहता है 
और शरीरमें स्थित यह आत्मा अशरीर है, अमृत, प्राण, ब्रह्म है स्वयं प्रकाश ही है ) और 'सचक्षु 
रचछ्लु ० ( वस्तुत: वह नेत्र रहित भी सनेत्रके समान, श्रोत्र रहित भी श्रोत्र सहित-सा, वाणी रहित भी 


सत्यानन्दी-दीपिका 


% जेसे साँप अपनी काँचुलीमें अपनापन छोड़कर जहाँ . चाहे उसे उत्तार फैंक देता है उसमें 
फिर अहंता ममता नहीं करता, वसे ही आत्मवित्‌ अपने स्थल शरीरादिमें अहंता, ममता त्यागकर 


अधि० ४ स्‌ू० ४ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दो-दीपिकासहित ७७ 


इवसवागवागिव समना अमना इव सप्राणों5प्राण इव' इति च्ा। स्म्रतिरपि च-“स्थितप्रज्ञलस्थका 
माषा' (भग० गी० २।५४) इत्याद्या स्थितप्रश्ञलक्षणान्याचक्षाणा विदुषः स््रप्रवृत्यसम्बन्धं 
दर्शायति | तस्मान्नावगतत्रह्मात्मभावस्य यथापूव संसारित्वम्‌। यस्य तु यथापूर्व संसारित्य॑ 
नालाववगतब्रह्मास्मभाव इत्यनवद्यम्‌ । # यत्पुनरुक्तं श्रवणात्पराचीनयोमेनननिदिध्यास- 
नयोदशनाहिधिशेषत्ध॑ ब्रह्मणो न स्वरूपपर्यचसायित्वमिति। न; अवगत्यथंत्वान्मनन- 
निदि-यासनयोः । यदि हयमवगतं बह्मान्यत्र विनियुज्येत भवेक्तदता विधिशेषत्वमं । नतु 
तदस्ति; मनननिदिध्यासनयोरपि श्रवणबद्वगत्यथत्वात्‌। तस्मान्न प्रतिपक्तिविधिविषय- 
तया शास्ह्रप्रमाणकत्व ब्रह्मणः संभवतीत्यतः स्वतन्त्रमे व ब्रह्म शास्त्रप्रमाणक वेद(न्तवाव य- 














वाणी सहितसा, मन रहित भी मन सहित-सा, प्राण रहित भी ब्राण सहित-सा है) यह श्रुति ब्रद्मावित॒के 
सम्बन्धमें है। “स्थितप्रज्नस्थ ०” ( जिसको प्रज्ञा स्थित है उसकी भाषा ( लक्षण ) क्‍या है ) इत्यादि 
स्मृति भी स्थितप्रज्ञका लक्षण कहती हुई यह दिखलाती है कि विद्वानुका स्व प्रवृत्तिके साथ सम्बन्ध 
नहीं रहता है। इसलिए मैं ब्रह्म हैँ' इस प्रकार ब्रह्मात्मभाव साक्षात्कार करनेवाला विद्वान्‌ पूवके 
समान संसारी नहों रहता । जो एृवके समान संसारी है मानो उसने ब्रह्मात्मभावका साक्षात्कार ही नहीं 
किया है । इस कारण वेदान्तशास्त्र निर्दोष है। पहिले जो यह कहा गया है कि श्रवणान्तर मनन और 
निदिध्यासन देखनेमें आते हैं, इसलिए ब्रह्म विधिका अज्भ है स्वरूप पयवसायी नहीं, यह कथन युक्त 
नहीं है, वयोंकि श्रवणके समान मनन, निदिध्यासन भो ब्रह्मके साक्षात्‌ ज्ञानके लिए हैं। यदि ज्ञात 
ब्रह्मका कहीं कर्मादिमें विनियोग होता तो विधिका अज्भु भी होता, परन्तु ऐसा नहों है अर्थात्‌ वेदान्त 
श्रवणके विना ब्रह्म अज्ञात है। श्रवणके समान मनन निदिध्यासन भी ज्ञानके लिए हैं। इसलिए 
उपासना विधिकी विषयतारूपसे ब्रह्म शास्त्र प्रमाणक है यह संभव नहीं है । अतः वेदान्त वाक्योंके 
समन्वयसे ब्रह्म स्वतन्त्र शास्त्र प्रमाणक है, यह सिद्ध हुआ। ऐसा होनेसे ही “अथातों ब्ह्माजिज्ञासा' 
सत्यानन्दो-दीपिका 

उसमें रहता हुआ भी न रहेके समान होता है अर्थात्‌ देहादिमें मिथ्याज्ञान मूलक आत्माभिमान 
निवृत्त होनेपर विद्वान शरीरमें रहते भी अशरोर है, क्योंकि “बह्मवेद ब्रह्मव मवति' इत्यादि श्रुति 
ब्रह्मवित॒को ब्रह्मस्वरूप प्रतिपादित करती है । ब्रह्म अशरीर है, अतः ब्रह्मवित्‌ भी अशरीर है। परन्तु 
- व्यवहारमें वह “सचक्षुरचक्षुरिव' ( चक्ष आदि इन्द्रियोंसे रहित होता हुआ भी चक्ष आदि इन्द्रियों 
सहित-सा प्रतीव होता है ) जिसने आत्मसाक्षात्कार कर लिया है उसके लिए ही शास्त्र आरोपित 
संसारित्वका निषेव करता है; अन्यके लिए नहीं, इसलिए शास्त्र सवंथा दोष रहित है। 


# आत्मा वा भरे द्वष्व्यः श्रोनच्यो मनन्‍्तव्यो निदिध्यासितब्यः” ( ब्रृह० २।४॥५ ) इस श्रुति 
में श्रवणके अनन्तर मनन और निदिध्यासनकी विधि देखनेमें आती है। इसलिए ब्रह्म विधिका 
अद्भ है, क्योंकि श्रवणमात्रसे अपने स्वरूपमें निश्चित तात्पयंवाला नहीं होता । परन्तु यह ठीक नहीं 
है, कारण कि श्रवणके समान मनन निदिध्यासन भी ब्रह्मश्ानके लिए हैं। इनका श्रवणसे पृथक 
प्रयोजन नहीं है । ब्रह्मज्ञानकी उत्पत्ति ही सबका एकमात्र प्रयोजन है। ब्रह्माज्ञानका ब्रह्मसाक्षात्कार 
ही फल है। जब वह सोम यागादिके समान विधेय ही नहीं तो विधिका अज्भ कैसे ? विधिका अद्भ 
वह होता है जो प्रथम ज्ञात हो और स्वयं फल न हो । परन्तु ब्रह्म तो वेदान्त श्रवणके पूव अज्ञात है 
और ब्रह्मात्मज्ञान होनेपर स्वयं फलरूप है। इसलिए ब्रह्म किसी भी विधिका अजद्भ नहों है, तो 
उपासना विधिका विषयरूपसे शास्त्र प्रमाणक हो यह कथंन भी असंगत है। अतः ब्रह्ममें स्वतन्त्र 
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समन्वयादिति सिद्धम्‌ । # एवं च सति “अथातों ब्रह्मजिज्ञासा' इति तह्धिषयः प्रथक्शार्रा- 
रम्म उपपयद्यते | प्रतिपक्षिविधिपर त्वे हि 'अथातो धर्मजिज्ञासा' इत्येवारब्धध्वान्नपृथक्शार्त्र- 
मारभ्येत्‌। आरथ्यमाणं चेवमार भ्येत-& अथातः परिशिष्टध्मजिज्ञासा' इति, 'अथातः क्रत्वर्थ- 
पुरुषाथयोजिज्ञासा' ( जे० ४।१॥१ ) इतिबत्‌ | ब्रह्मास्मेक्यावगतिस्त्वप्रतिज्ञातेति तदथों युक्त 
शासखारस्भ;- अथातो ब्रह्मजिज्ञासा' इति | तस्मादहं ब्रह्मास्मीत्येददवसाना एवं सब विधयः 
सर्वाणि चेतराणि प्रमाणानि | नद्यहंयानुपादेयाह्वे तात्मावगतो' निर्विषयाण्यप्रमातकाणि च 
प्रमाणांन भावतुमहन्तात | आप चाह:-गाणासध्यात्मन #स तत्त्व पुत्रदेहादिबाधनात्‌ । सदन्रह्मात्मा- 
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इतप्रकार ब्रह्म विषयक प्रथक शज्ञास्त्रका आरम्भ युक्त है। वेदान्त यदि उपासना विधि परक होते तो 
अथातो घमजिज्ञासा' इसीसे आरब्ध हो जानेके कारण “अथातो ब्रह्मजिज्ञासा' इस पृथक शास्त्रका 
आरम्भ न होता । यदि कदाचित्‌ आरम्भ भी किया जाता तो “अथातः क्रत्वथ:०” ( अब अवशिष्ट 
धमको जिज्ञासा ) इसप्रकार प्रारम्भ होता । ब्रह्म आत्माके एकत्व ज्ञानकी प्रतिज्ञा पूव मीमांसामें 
नहीं है, इस कारण उसके लिए “अथातो ब्रह्मजिज्ञासा' इस अपू्व शास्त्रका आरम्भ युक्त है | इससे 
मैं ब्रह्म है! इसप्रकारके ज्ञान पर्यन्त सबं॑ विधियाँ और अन्य सब प्रमाण हैं, क्योंकि हेयोपादेयसे 
रहित अद्दत आत्मावगति होनेपर निविषयक प्रमाता रहित प्रमाण नहीं हो सकते। ब्रह्मवेत्ता 
लोग कहते हैं--“गोणमिथ्याव्मनो ०” ( अबाधित सत्‌, चित्‌, आनन्दस्वरूप ब्रह्म मैं है, ऐसा ज्ञान 
होनेपर पुत्र देहादिका बाध होता है अर्थात्‌ यह सब मायामात्र है वास्तविक नहीं, ऐसा निश्चय हो 
जाता है। उसमें गोणमिथ्यात्मा-पुत्र, दार, देहादिमें आत्माभिमान निवृुत्त हो जानेपर विधि निषेंधादि 
सब व्यवहार कैसे हो सकता है ? गोण और मिथ्याभेदसे आत्माभिमान दो प्रकारका है। पुत्र दारा 
आदियें मैं पुत्र है, यह मेरा है” इत्यादि आत्माभिमान गौण है, क्योंकि दोनोंका भेद ज्ञात है। 
उनके सुख दुःखसे अपनेको सुखी दुःखी अनुभव करता है। अपने देहादिमें "मैं मनुष्य हैँ, कर्ता 
सत्यानन्दी-दीपिका 

रूपसे शास्त्र प्रमाण है, क्योंकि 'सत्त्य ज्ञानमनन्तं ब्रह्म' इत्यादि वेदन्त वाक्योंका तात्पय ब्रह्ममें ही है । 

& यदि वेदान्त भी उपासना विधिका अद्भ होता तो 'अथातो धमजिज्ञासा' इस शास्त्रके 
प्रथम आरब्ध हो जानेके कारण इससे प्रथक ज्ञास्त्रका आरम्भ न होता, क्योंकि दोनोंका विषय एक 
ही होता । यदि पूव आरब्ध विषयका आरम्भ करते हो ऐसा वर्णन करते कि जो धर्म पृव॑ मीमांसामें 
प्रतिपादित है उस शेष धर्मके लिए जिज्ञासा करनी चाहिए तब तो इस श्ञास्त्रके आरम्भमें ही भगवान 
सृत्रकार मी ऐसी प्रतिज्ञा करते। किन्तु “अथातो ब्रह्मजिज्ञासा' इस सृूत्रसे पुर्वोक्त मीमांसा सूत्रसे 
विलक्षण ब्रह्मजिज्ञासाकी प्रतिज्ञा की है। इससे सिद्ध होता है कि ब्रह्म और वेदान्त किसी भी विधिके 
अज्भ नहीं हैं, अपितु स्वतन्त्र ही हैं। जैमिनि आचाय॑ने अपने पृव॑मीमांसा शज्ञास्त्रमें कमं, कमंका एल, 
इतिकतंव्यताका वर्णन किया है। उनके सिद्धान्तमें ब्रह्को नहों माना गया है इससे वहाँ जीव ब्रह्मकी 
एकताके विचारका अवकाश ही नहों है.। "मैं ब्रह्म है इसप्रकार ब्रह्मसाक्षात्कार जब तक नहीं होता तब 
तक “यजेत, जुहोति, दद्यात्‌ू, उपासीत' इत्यादि विधियाँ तथा प्रमाता, प्रमाण, प्रमेय इत्यांदि सब 
उपपन्न होते हैं अर्थात्‌ व्यावहारिक सत्यरूपसे उपयुक्त होते हैं। तत्त्वमसि, अहं ब्रह्मास्मि, अथमात्मा 
ब्रह्म, सर्व खल्विदं ब्रह्म” इत्यादि वेदान्तवाक्योंके श्रवणादिसे जब ब्रह्मरूपसे आत्माका साक्षात्कार हो 
जाता है तब शअ्रमाता, प्रमाण, प्रमेयरूपं सब द्वंत बाधित हो जाता है,. जैसे जाग़ने पर स्वप्न पदार्थोंका 
बाध हो जाता है ॥ ४ ॥ 

ह चतुः सूत्री समाप्ता । 


अधि० ४ सू० ४ | भाषानुवाद-सत्यानन्दो-दौपिकासहित ७९, 


हमित्येवं बोधे काय कर्थ भवेत्‌ ॥ अन्वेष्टव्यात्मविज्ञानात्माक्प्रमातृत्वमाव्सन: । अन्विष्ट: स्थात्थ्मातेव 
पाप्मदोषादिवर्जित: ॥ देहात्मप्रत्ययोयद्वत्प्रमाणत्वेन कल्पितः:। लोकिक तद्गदेवेद॑ प्रमाणं प्वा55व्म- 
निश्रयात्‌' इति ॥ ४ ॥ 
इति भाष्ये चतुःसूत्री समाप्ता। 
(५ ईश्वतव्यघधिकरणम सू० ५-११ ) 

# एवं तावह्ेदान्तवाक्यानां ब्रह्मात्मावगतिप्रयोजनानां ब्रह्मात्मनि तात्पयंण 
समन्वितानामन्तरेणापि कार्याजुप्रवेश ब्रह्मणि पर्यवसानमुक्तम | ब्रह्म च सर्वज्ञ स्वशक्ति 
जगदुत्पत्तिस्थितिनाशकारणमित्युक्तम । सांख्यादयस्तु परिनिष्टितं वस्तु प्रमाणान्तर- 
गम्यमेवेति मन्यमानाः प्रधानादीनि कारणान्तराण्यनुमिमानास्तत्परतयेव वेदान्त- 
वाक्यानिं योजयन्ति | सर्वेष्वेब वेदान्तवाक्येषु खश्टिविषयेप्वनुमानेनेच कार्यण कारणं 
मोक्ता हैँ यह मिथ्याभिमान है। ये दोनों प्रकारके अभिमान बाधित हो जानेपर विधि. निषेध आदि 
सब व्यवहार कैसे हो सकता है ? अर्थात्‌ नहीं हो सकता ॥ 

अन्वेष्टब्य:०” ( जो आत्मा सवंपापरहित, जरा, मृत्यु, शोक आदिसे रहित है उसकी खोज 
करनी चाहिए ) इस आत्मज्ञानसे पूव ही चिद्रप आत्मामें प्रमातृत्व रहता है। प्रमाताके यथा स्वरूपका 
ज्ञान होनेपर पाप पुण्य, रागद्वष, जन्मादिसे रहित परमात्मस्वरूप हो जाता है। यहाँ शंका होती है कि 
यदि प्रमाता कल्पित है तो प्रमाताके आश्रित प्रमाणमें प्रमाणता कैसे सिद्ध होगी ? समाधान-देहात्म ०! 
(जिसप्रकार 'में देह हूँ यह ज्ञान कल्पित होनेपर भी प्रमाण माना जाता है, उसीप्रकार प्रत्यक्षादि लौकिक 
प्रमाण भी आत्मसाक्षात्कार पयन्त प्रमाण हैं ) वेदान्त तीनों कालमें बाधरहित ब्रह्मात्मैकतवका बोध 
करता है, अत: इसको तत्त्वका बोध करानेवाला प्रमाण कहा जाता है। पूव॑ पक्षमें मुमुक्ष॒की वेदान्तोंमें 
प्रवत्तिकी अनुपपत्ति है, सिद्धान्तमें प्रवुत्तिको सिद्धि है, इसप्रकार दोनोंमें अन्तर है॥। ४ ४ 

चतु:सूत्रोी समाप्ता । 

इस प्रकार यह कहा गया कि वेदान्त वाक्योंका कार्यके साथ सम्बन्ध? बिना भी एक 
अद्वितीय ब्रह्ममें पयंवसान होता है, इन वाक्योंका प्रयोजन “यह आत्मा ब्रह्म है” ऐसा अपरोक्ष ज्ञान 
कराना है और वे ब्रह्मात्मामें तात्पयंसे समन्वित हैं। और श्रुतिमें यह भी कहा गया है कि स्व, 
सवशक्तिमान्‌ ब्रह्म ही जगत॒की उत्पत्ति, स्थिति और नाशका कारण है। परन्तु, सांख्य आदि तो ऐसा 
मानते हैं कि सिद्ध वस्तु अन्य प्रमाणसे ही अवगत होती है। और प्रधान आदि अन्य कारणोंका 
अनुमान करके तत्परत्व ( प्रधानादि परत्व ) से ही वेदान्त वाक्योंकी योजना करते हैं। सृष्टि विषयक 
सम्पूर्ण वेदान्त वारक्योंमें अनुमान द्वारा ही.कार्यसे कारणके लक्षण बतानेकी चेष्टा की गई है। और 
सांख्य ऐसा मानते हैं कि प्रधान, पुरुष और उतका संयोग नित्य अनुमेय हैं। कणादके अनुयायी तो 

सत्यानन्दी-दीपिका 

# किच्च सूत्रकारने “अथातो ब्रह्मजिज्ञासां” इस मृत्रसे जो ब्रह्मविषयक जिज्ञासाकी प्रतिज्ञा की 
है, वह ब्रह्म क्या वस्तु है? इस शंकाके समाधानमें सूत्रकारने “जन्माद्स्य यतः” इस द्वितीय सूत्रसे 
लेकर “तत्तु समन्‍्वयात्‌” इस चतुथ सूत्र तक सवज्ञ सवंशक्तिमान्‌ तथा जगत्‌को उत्पत्ति, स्थिति और 
नाशका जो का-ण है वही ब्रह्म है, यद्यपि ऐसा सूचित किया है, तथापि सूत्रकारने अभी तक यह 
स्पष्ट नहीं किया कि ब्रह्म चेतन ही इस -जगव्‌का उपादान कारण है अथवा अचेतन ? इसलिए तो 
यहाँ सन्देह होता है कि क्या जगतृका उपादानकारण चेतन है अथवा अचेतन ? इस विषयमें सांख्य 
कहते हैं--ब्रह्म, कुटस्थ और विकाररहित है, उसका परिणाम होना तो असम्भंव है, क्योंकि यह 
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लिलक्षयिषितम्‌ । प्रधानपुरु षसंयोगा नित्यानुमेया इति सांस्या मन्यन्ते। # काणादास्त्वे- 
तेभ्य एव वाक्येभ्य ईश्वर निमित्तकारणमनुमिमते, अणूंश्व समवायिकारणम्‌। एवमन्येपि 
तार्किका वाक्याभासयुक्‍त्याभासावष्टम्माः पूर्वपक्षबादिन इह्ोत्तिप्ठन्ते। तत्र पदवावय- 
प्रमाणझ्षे नाचायंण वेदान्तवाक्यानां ऋह्मात्मावगतिपरत्वदशनाय वाक्याभासयुक्‍त्याभास- 


उन्हीं वाक्योंसे ऐसा अनुमान करते हैं कि ईश्वर सृष्टिका निमित्त कारण है और अणु समवायिकारण 
हैं। इसी प्रकार अन्य ताकिक भी वाक्यामास और युक्त्यामासक्रा अवलम्बन लेते हुए अद्गतमतमें 
प्वपक्षी बनकर उपस्थित होते हैं। उक्त विवाद उपस्थित होनेपर वंदान्त बाक्योंका प्रयोजन ब्रह्मका 
अपरोक्ष ज्ञान कराना है, यह दिखलानेके लिए वाक्यामास और युकत्याभासके आधारपर उपस्थित 
विरोधोंको पू्रपक्ष बनाकर पद, वाक्य और प्रमाणके ज्ञाता आचाये (व्यास) उनेका निराकरण करते हैं। 
सत्यानन्दी-दीपिका 
अनुभव सिद्ध भी है कि कार्य कारणमें विकार लाए बिना उत्पन्न ही नहीं होता अर्थात्‌ अपने अस्तित्वको 
सिद्ध नहीं कर पाता । इसलिए “सर्गाद्यं काय जड़प्रकृतिकं कायत्वात्‌ घटवत” ( सृष्टि आदि कार्य 
काय ( जन्य ) होनेके कारण जड़ प्रकृतिवाला है, जैसे घट ।.) इस अनुमानसे प्रधान आदि जड़ 
कारणोंकी सिद्धि होती है 'यतो वा इमानि भूतानि जायन्ते' इत्यादि जगत्‌के उत्पत्ति आदिके प्रतिपादक 
वेदान्तवाक्य भी अनुमानद्वारा -कार्यसे कारणका ज्ञान कराते हुए प्रधान आदि जड़ कारणोंका 
प्रतिपादन करते हैं। प्रलयकालमें सत्त्व, रत और तम इन तीन गुर्णोकी साम्यावस्थाको वे प्रधान 
कहते हैं। वही प्रधान, पुरुष ओर इनका संयोग नित्य अनुमेय हैं। यथा “यज्जड तह्चेतनसंयुक्तं 
यथा रथादि” ) जो जड़ होता है वह चेतनसे .युक्त होता है, जैसे रथ सारथिसे युक्त होता है, बसे ही 
जड़ प्रधान भी चेतन पुरुषसे युक्त होना चाहिए )। इस प्रकार पुरुष, प्रधान और इनका संयोग नित्य 
अनुमेय ही हैं । 

# वेदान्तमतमें स्वज्ञ सवंशक्तिमान्‌ ब्रह्न जगव॒का अभिन्ननिमित्तोपादान करण है और सांख्य 
मतमें प्रधान कतृंकारण है। अब भगवान्‌ भाष्यकार इस उक्त मतके विरोधी अन्य मतका “काणादास्तु' 
इत्यादिसे उल्लेख करते हैं। कणादकें अनुयायी ऐसा मानते हैं कि “यत्का् तत्वुद्धिसकतृकम! (जो 
काय है वह बुद्धिमानु कर्तासे जन्य है, जैसे घट । ) क्योंकि चेतन कर्तामें कार्यानुकल ज्ञान, इंच्छा तथा 
प्रयत्न होते हैं, किन्तु जड़ प्रधान आदियें कार्यानुकल ज्ञान आदि नहीं होते, अतः जड़ प्रधानको जग्रत॒का 
कतृंकारण मानना अयुक्त है, किन्तु चेतनकों ही इस जड़ जगत्‌का कतृंकारण मानना चाहिए । यद्यपि 
बुद्धि आदि गुणोंसे युक्त जीव चेतन है और घट आदि काका कर्ता भी है, फिर भी अल्पज्न और अल्प 
शक्ति आदि युक्त होनेसे इस विचित्र, विशाल संसारके निर्माण आदि करनेमें वह सर्वेथा असमथ है । 
अतः यतों वा इमानि भूतानि जायस्ते! 'यः सर्वज्ञ: सववित्‌' इत्यादि श्रुतिवाक्योंके आधारपर जगतके 
उत्पत्ति आदिका निमित्तकारण सवज्ञ, सवंशक्तिमान्‌ ईश्वर है। वायु, अग्नि, जल और पृथ्वीके 
परमाणु इस कार्य जगतके प्रति उपादान कारण हैं । 

शूग्यवादी बोदइ--“असदेबेदमग्र आसीदेकमेवाद्वितोषम्‌” ( छा० ६।२।१ ) ( आरम्भमें यह 
एक्मात्र अद्वितीय असत्‌ ही था ) इत्यादि श्रुति वाक्‍्योंके आधारपर इस जगव॒का उपादान कारण 
शन्यको मानते हैं। और “यत्‌ वस्तु तत्‌ झून्यावसानें यथा दीपः”” जो बस्तु है वह अन्तमें शन्यमें लीन 
होती है, जैसे दीपक । । 

इस प्रकार वाक्यामास और युक्त्याभासोंका अवलम्बनकर वादी भिन्न-भिन्न. मतोंके द्वारा विरोध 
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विप्रतिपत्तयः पूर्वपक्षीकृत्य निराक्रियन्ते । +# तत्र खांख्याः प्रधानं त्रियुणमचेतनं जगतः 
कारणमिति मन्यमाना आहः-यानि वेदान्तवाक्यानि स्वज्ञस्य सवशक्त ब्रह्मणो जगत्का- 
रणत्वं प्रदर्शयन्तीव्यवोचंस्तानि प्रधानकारणपश्षेद्रपि योजयितुं शक्यन्ते । सबशक्तित्त्व 
तावत्प्रधानस्यापि स्वविकारविषयमुपपच्चते | एवं सवज्ञत्वमप्युपपद्यते । * कथम : यक्त 
ज्ञानं मन्‍्यसे स सर्वधमः, सच्तचात्संजायते ज्ञानम्‌! (गी० १४१७) इति स्मृतेः। तेन च सर्व- 

मंण ज्ञानेन कार्यकरणवन्तः पुरुषाः सवज्ञा योगिनः प्रसिद्धा:। सतक्त्वस्य हि निरतिशयो- 


उनमें त्रिगुणात्मक अचेतन प्रधान जगत्‌का कारण है, यह माननेगले सांख्यमतावलम्बी कहते हैं--- 
तुमने कहा है कि जो वेदान्त वाक्य सर्वज्ञ सवंशक्तिमान ब्रह्ममें जगत्‌की कारणताकों दिखलाते हैं, वे 
प्रधान कारण पक्षमें मी लगाए जा सकते हैं। स्वकार्यंकी अपेक्षा प्रधानमें भी सवंशक्तित्व उपपन्न है, 
एवं सर्वज्ञत्व भी उपपन्न है। प्रधान सवज्ञ कैसे हो सकता है ? जिसे तुम ज्ञान मानते हो वह सत्त्व- 
गुणका धर्म है, क्योंकि 'सत्त्वात्संजायते ज्ञानम' ( सत्त्गगुणसे ज्ञान उत्पन्न होता है ) यह स्मृति है । 
उस सत्त्वगुणके धर्मेरूप ज्ञानसे काये ( देह ) करण ( इन्द्रिय ) वाले पुरुष योगी सवज्ञ प्रसिद्ध हैं। 

सत्यानन्दी-दीपिका 

प्रदर्शित कंरते हैं। तब पद ( व्याकरण ) वाक्य ( मीमांसा ) प्रमाण ( न्‍्याय ) आदि शास्त्रोमें 
पारंगत भगवान्‌ विष्णुके ज्ञानशक्ति अवतार + आचाय॑ भगवान्‌ व्यास वेदान्त वाक्य ब्रह्म परक हैं, यह 
दिखलानेके लिए उन विरोधोंका उल्लेख करते हैं। अब भगवान्‌ भाष्यकार उनमेंसे प्रथम “तत्न” 
आदिसे सांख्यमतका उल्लेख करते हैं । 
# 'मूलप्रकृतिरविकृतिमहदाद्याः प्रकृतिविकृतयः सप्त। घोडशकस्तु विकारो न प्रकतिन विकृतिः पुरुष: ॥/' 
(सां० का० ३) (मूल प्रकृति-प्रधान सबका मूलकारण है वह किसीका काय॑ नहीं है अर्थात्‌ इसका कोई 
कारण नहों है । सृध्किलमें सवंप्रथम प्रकृतिसे महद्‌ उत्पन्न होता है, महदसे अहंकार, अहंकारसे मन 
पाँच ज्ञानेन्द्रियाँ, पाँच कर्मेन्द्रयाँ और पाँच तन्मात्राएँ उत्पन्न होती हैं। मह॒द्‌, अहंकार और पाँच 
तनन्‍्मात्राए ये सात काय और कारण उभयात्मक हैं, अर्थात्‌ मह॒द्‌ प्रधानका कार्य है और अहंकारका 
कारण भी है, अहंकार मह॒दका काय है और एकादश इन्द्रियों और पाँच तन्मात्राओं (शब्द, स्पर्श, रूप, 
रस और गन्ध )का कारण मी है। शब्द आदि पाँच तन्मात्राओंस आकाश आदि पाँच भूत उत्पन्न 
होते हैं, इसलिए ये उक्त तन्मात्राएँ आकाश आदि पाँच भूतोंके कारण हैं। एकादश इन्द्रियाँ और 
आकाश, वायु, अग्नि, जल और पृथ्वी ये पाँच स्थूलभूत, ये सोलह केवल कायं हैं अर्थात्‌ ये 
तत्त्वान्तरकों उत्पन्न नहीं करते, अतः कारण नहीं हैं और चेतन पुरुष तो न कार्य है और न कारण ) 
इस प्रकार सांख्यमतमें पच्चीस तत्त्व हैं। प्रधान चेतन पुरुषकें संयोग्से महदसे लेकर इस सम्पूर्ण. 
प्रपच्चको उत्पन्न करता है, इससे स्वकायंकी अपेक्षा प्रधानमें सवंशक्तिमत्त्व है इसी प्रकार सर्वज्ञत्व भी, 
अतः वेदान्तवाक्यींकी प्रधान जगत्‌का कारण है” इस पक्षमें योजना हो सकती है । 

% जितना जितना सत्त्वगुणका उत्कर्ष होता है अर्थात्‌ रजो और तमोगुणसे जितना जितना 
अनभिभूत-शुद्ध सत्त्त होता है उतना उतना ज्ञानका भी उत्कषं होता है। इस आधारपर योगदर्ंनमें 
भी कहा गया है कि “तत्र निरतिशयं सवज्ञबीजम! ( योग० १२५ ) ( उसमें सत्त्वगुणकी निरतिशयंता- 
अत्यन्तशुद्धता-रजो और त मोगुणसे अनभिभूतता ही सवज्ञताका कारण है ) 'सत्त्वं लघुप्रकाशकम 

( सां० का० १३ ) ( सत्त्व गुण लाघव युक्त और प्रकाशक है ) और यह लोकप्रसिद्ध भी है कि सत्तव- 


टि० :-| आचिनोति.च शास््ताथ आचारे स्थापयत्यपि। स्वयमाचरते यस्मादाचायः स उदाह्तः॥ 








टर ब्रह्मसूत्र-शा ड्ूर भाष्य [ अ० ९ पा० १ 


त्कर्ष स्वोज्षश्व॑ं प्रसिदम्‌। न केवलस्याकांयेकरणस्य पुरुषस्योपलब्धिमात्रस्य सर्वश्षत्व॑ 
किचिज्ज्ञत्वं वा कब्पयितुं शक्‍्यम । * तिग॒णत्वात्त प्रधानस्थ सर्वज्ञानकारणभूतं सच्त्व॑ 
 प्रधानावस्थायामपि विद्यत इति प्रधानस्याचेतनस्येब सतः सवज्ञत्वमुपचयते वेदान्त- 
वाक्येषु । अवश्य च त्वयापि सबज्ञ ब्रह्म? भ्युपगचछता सर्वज्ञानदाक्तिमच्वेनेव सवकज्गञत्वमु- 
- पगन्तव्यम्‌ । नहिं सथंदा सवंधिषयं ज्ञान कुवंदेव ब्रह्म वतते। # तथाहि-ज्ञानस्य नित्यत्वे 
ज्ञानक्रियां प्रति स्वातन्च्यं ब्रह्मणो हीयेत । अथानित्यं तदिति ज्ञानक्रियाया उपरमेतापि 
ब्रह्म, तदा सर्वज्ञानशक्तिमच्वेनेव सवज्ञत्वमापतति । अपि च प्रागुत्पत्तः सवकारकशुन्य॑ 


' सत्त्वका निरतिशय उत्करष होनेपर सवज्ञत्वं प्रसिद्ध हैं। देह और इन्द्रिय रहित केवल ज्ञानस्वरूप 
पुरुषमें सवज्ञत्व अथवा अल्पज्ञत्वकी कल्पना नहीं की जा सकती-। प्रधान त्रिगुणात्मक है, इसलिए तो 
सब ज्ञानोंका कारणभूत सत्त्वगुण प्रधान-अवस्थामें विद्यमान है। इस कारण अचेतन' होनेपर भी 
प्रधानका ही वेदान्त वाक्योंमें सवज्ञत्व उपचरित है अर्थात्‌ गोणवत्तिसे प्रतिपादित है। सवज्ञ ब्रह्म है 
ऐसा स्वीकार करनेवाले तुमको भी अवद्य सर्वज्ञानशक्तिमत्‌ होनेसे ही ब्रह्ममें स्वज्ञत्व मानना चाहिए 
क्योंकि ब्रह्म सदा ही सब विषयक ज्ञान करता हुआ नहीं रहता । यदि ज्ञान नित्य है तो ज्ञान क्रियाके 
प्रति ब्रह्मकी स्वतन्त्रता नष्ट हो जायगी, यदि वह अनित्य है तो ज्ञानक्रियाके न रहनेपर कदाचित्‌ ब्रह्म 
उंससे उपरत भी हो जायगा । इससे तो यह सिद्ध होता है कि सर्वज्ञान शक्तिमत्त्वसे ही ब्रह्ममें भी 
सर्वज्ञत्व प्राप्त होगा । किच्च उत्पत्तिके पूव॑ तुम. ब्रह्मकों सर्वकारकोंसे रहित मानते हो, तो ज्ञानके 
साधन शरीर, इन्द्रियादिके अभावमें ज्ञानकी उत्पत्ति किसीके मतमें भी युक्त नहों है। सत्त्व, रज 


सत्यानन्दी-दीपिका 
गुणके अत्यन्त उत्कष होनेपर देह और इन्द्रियय॒क्त पुरुष योगी सज्ञ होते हैं। उस सत्त्वगुणका अत्यन्त 
उत्कंष प्रधानमें तो है, अत: उसमें स्वज्ञता मानना युक्त है । 

# सि०--अब यहाँ शंका होती है कि जेब सांख्यमतसे प्रलयकालमें तीनों गुणोंकी साम्यावस्था 
ही प्रधान है तो उस अवस्थामें रत और तम दोनों ग्रुणोंकी समानरूपसे विद्यमानता होनेपर सत्त्व- 
गुणका अत्यन्त उत्कषं कैसे हो सकता है और तदाश्रित प्रधानमें सर्वज्ञता किस प्रकार हो सकती है ? 
पृ०--उस अवस्थामें प्रधान त्रिगुणात्मक है इस कारण उसमें सम्पूर्ण ज्ञानका कारणभूत सत्त्वगुण 
भी है, अतः अचेदन प्रधानमें वेदान्तवाक्योंद्रारा ग्ौणवृत्तिसे स्वज्ञता कही जा सकती है। किच्च 
वेदान्त प्रतिपाद्य सवज्ञब्रह्मको अद्भीकार करनेवाले तुमको भी ब्रह्मको सर्वज्ञ इसकारण स्वीकार करना 
होगा कि उसमें स्वंविषयक ज्ञान करनेकी शक्ति है। क्योंकि ब्रह्म सदा ही सब विषयोंका ज्ञान करता 
हुआ नहीं रहता । प्रछयकालमें अनित्य ज्ञानका तो नाश हो जाता है। किन्तु सत्त्यगुणमें सवज्ञताकी 
स्वरूप योग्यता रहती है, अतः: उसका. उत्कष होनेपर ईश्वर सवज्ञता प्राप्त कर लेगा । इसलिए सत्त्व- 
गुणमें स्वज्ञताकी शक्ति अवश्य माननी चाहिए । 

# सांख्यमतमें जड़ प्रधान ही, जगत्‌का कतृंकारण है और पुरुष पुष्करपलांशवत्‌ निर्लेप 
है । पुरुषके भोग तथा अपवर्ग ( मोक्ष ) के लिए प्रधान सृष्टि करनेमें प्रवृत्त होता है। प्रधान जड़ 
है, अत: एकाकी कुछ करनेमें समर्थ नहीं है और पुरुष अंग है, वह भी एकाकी कारण नहीं हो 
सकता । इसलिए प्रधान पुरुषके सँयोगसे सृष्टि करनेमें प्रवृत्त होता है। जैसे सभामें नतंकी अपना 
नृत्य दिखाकर हट जाती है, वैसे प्रधान भी पुरुषको अपना प्रपच्च दिखाकर अर्थात्‌ भोग और अप- 
वर्ग संपादन कर निवृत्त हो जाता है। 'असद्लो हथं पुरुषः” वस्तुत: पुरुष असंग होनेसे बन्ध और 
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ब्रह्मे प्यते ध्वया । न च शानसाधनानां शरीरेन्द्रियादीनामभाषे ज्ञानोत्पक्तिः कस्यचिद॒प- 
पन्ना । अपि च प्रधानस्थानेकात्मकस्य परिणामसंभवात्कारणत्वोपपत्तिस्ंदादवत्‌ , नाखं- 
हतस्येकात्मकस्य ब्रह्मण इत्येव॑ प्राप्त इदं सूजमारभ्यते-- 
ईश्वतेनो शब्दम्‌ ॥ ५ ।। 

पदच्छेद--क्षेते,, न, अशब्दम्‌ । 

सूत्राथ--(अशब्दम्‌) श्रुति अप्रतिपादित होनेके कारण प्रधान जगत्‌का कारण (न) नहीं है, (ईक्षते:) 
क्योंकि तर्देक्ष।' श्रुतिमें जमतृका कारण ईक्षण कर्ता कहा गया है, जड़ प्रवानमें ईक्षणकतृत्व नहीं है । 

न सांख्यपरिकल्पितमचेतन प्रधानं जगतः कारणं शक्यं वेदान्तेष्वाश्रयितुम । 
अदब्दं हि. तत्‌। कथमराच्दत्वम्‌ ! ईक्षतेः--ईश्षित्त्वश्रवणात्कार णस्य । कथम्‌ ? एवं हि 
श्रयते- सदेव सोम्येदमग्र आसीदेकमेवाद्वितीयम” (छानन्‍दो० ६।२।१) शस्युपक्रस्थ 'तदेक्षत बहुस्यां 
प्रजायेयेति तसेजो5सजत' (छान्दों० ६।२।३) इति । तत्रेद शब्दवाच्य नामरूपव्याकृर्त जञगत्पा- 
गुत्पत्तेः सदात्मनावधार्य तस्येव प्रकृतस्य सच्छव्दवाच्यस्येक्षणपूर्वेक तेजः प्रभृतेः स्ट्टत्वं 
दशायति | & तथान्यत्र-आत्मा वा इदमेक एवाग्न आसीत्‌ । नान्यल्किंचन सिषत्‌ । स ईक्षत 
लोकान्ुु सजा इति । स इमाँहोकानस्जत” ( ऐत० १।१॥३ ) इतीक्षापूर्विकामेव सष्टिमाच्टे । 
और तम इस भेदसे अनेकात्मक प्रधानका परिणाम सम्भव है, अतः: वह मृत्तिकादिके समान कारण 


हो सकता है। परन्तु सद्भात रहित असज्भ अद्वितीय ब्रह्म नहीं। इसप्रकार पूवपक्ष प्राप्त होनेपर इस 
सूत्रका आरम्भ किया जाता है--- 


सांख्य परिकल्पित अचेतन प्रधान जग्रत॒का कारण वेदान्तोंमें नहीं माना जा सकता, क्योंकि 
वह श्रुति सिद्ध नहों है। यदि कहो कि श्रुति सिद्ध क्‍यों नहीं है ? इससे कि कारणमें ईक्ष णकतृत्व 
सुना जाता है। कंसे ? 'सदेव सोम्य ०” (हे प्रियदर्शन ! आरम्भमें यह एकमात्र अद्वितीय सत्‌ ही 
था ) ऐसा आरम्म कर आगे कहा है--तदैक्षत०” ( उसने ईक्षण किया कि मैं अनेक हो जाऊँ 
अर्थात्‌ अनेक प्रकारसे उत्पन्न होऊं, इसप्रकार ईक्षणकर उसने तेज उत्पन्न किया ) यह श्रुति इदस्‌' 
शब्द वाच्य नाम-रूपसे अभिव्यक्त जग्रतका उत्पत्तिके पुव सद्रपसे निश्चयकर उसी प्रकृतः सत्‌ शब्द 
वाच्य ( ब्रह्म ) में ईक्षण पुवक तेज आदिका ख्ष्टत्व दिखलाती है। इसीप्रकार अन्य स्थकछपर “आत्मा 
वा०' ( आरम्ममें एकमात्र आत्मा ही था, उसके सिवा अन्य कोई स्वतन्त्र वस्तु नहीं थी, उसने 
ईक्षण किया कि लोकोंकी रचना करूँ, उसने अम्म, मरोचिं, मर और आप इन लोकोंकी रचना की ) 
इसप्रकार यह श्रुति ईक्षण पूर्वक सृष्टिको कहती है। कहीं पर षोडशकहू पुरुषको प्रस्तुत कर 
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मोक्षसे रहित है। धर्म, अधमं, ज्ञान, अज्ञान, वैराग्य, अवराग्य, ऐश्वर्य और अनैश्वयं .इन रंवभाव 
सिद्ध भावोंसे युक्त प्रधानका ही बन्ध और मोक्ष है, केवल पुरुषमें उनका व्यवहार मात्र होता है। 
जैसे सेवकके जय, पराजयका स्वामीमें गौण व्यवहार होता है, बसे ही प्रधानके बन्ध और मोक्षका 
पु रुषमें केवल गौण व्यवहार होता है। इससे यह सिद्ध हुआ कि जगत्‌का कारण प्रधान है। गत 
अधिकरणमें सववेदान्त प्रतिपाद्य ब्रह्को ही जगत्‌का कारण कहा गया है, परन्तु वह कृटस्थ होनेके 
कारण जगतृका कारण नहीं हो सकता, अपितु ज्ञान क्रिया शक्ति युक्त त्रिग्ुणात्मक प्रधान ही जगत्‌ 
का कारण है, इसप्रकार आक्षेपसद्भतिसे पूवपक्ष होनेपर इस अधिकरणका आरभम्म किया जाता है। 

# केलाओंसे रहित वह निष्फल पुरुष मायारूप उपाधिसे कलावानकी तरह प्रतीत होता है । 
'स इक्षांचक्रे! ( उपाधियुक्त उस षोडशकल पुरुषने ईक्षण किया कि किस कर्ता क्ल्लिषके देहसे उत्क्रमण 
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क्चिच्च षोडशकल पुरुष प्रस्तुत्याह-'स ईक्षांचक्रे । स प्राणमस्जत' ( प्रश्न० ६।३ ) इति । 
ईक्षतेरिति थे धात्वर्थनिद शो :मिप्रेतः, यज़तेरितिवत्‌ । न घातुनिदंशः । तेन 'यः सवज्ञ 
सवविद्यस्य ज्ञानमयं ठपः | तस्मादेतदूबहा नाम रूपमन्नं च जायते' ( मुण्ड०१।१।९ ) इत्येबमादी 
न्‍्यपि सवज्ञेश्वरकारणपराणि वाक्यान्युदाहतंब्यानि। # यक्तक्त सत््वथमंण ज्ञानेन 
सवज्ञ प्रधानं भविष्यतीति; तन्नोपपयंते। नहिं प्रधानावस्थायां गुणसाम्यात्सर्वधमों 
ज्ञान संभवति | ननूक्त स्वज्ञानशक्तिमत्वेन सचझ्ञ भविष्यतीति | तद्पि नोपपद्यते। यदि 
गुणासाम्ये सति सन्त्वव्यपाश्रंय। ज्ञानशक्तिमाश्रित्य सबज्ञ प्रधानमुच्येत, काम रज़स्तमो- 
व्यपाश्रयामपि ज्ञानग्रतिबन्ध कशक्तिमाश्रिस्य किचिज्ज्षमुच्येत। अपि च नालाक्षिका सत्त्व- 
वृत्तिर्जानातिनापभिंधीयते । न चाचेतनस्य प्रधानस्य साक्षित्वमस्ति । तस्सादलुपपन्नं 
प्रधानस्य सर्वेज्ञत्वम्‌ | योगिनां तु चेतनत्वात्सत््वोत्कषनिमित्तं सवशत्वमुपपन्नमित्यनुदा- 

'स॒.ईक्षचक्रे०” ( उसने ईक्षण किया अर्थात्‌ नाम रूपात्मक जगव्‌की उत्पत्तिका सद्धूल्प किया, उसने 
प्राणको उत्पन्न किया ) ऐसा कहा है। “यजति' के समान यहाँ “ईक्षति” से धातुके अथंका निर्देश 
अभिप्रेत है, धातु मात्रका निर्देश नहीं। इससे 'यः सवज्ञः०” ( जो स्वज्ञ और स्ंवत्‌ है जिसका 
ज्ञानमय ही तप है, उससे यह हिरण्यगरभ, नाम, रूप और अन्न उत्पन्न होता है ) इत्यादि सर्वज्ञ ईश्वर 
कारण परक वाक्य भी उदाहरणरूपसे देने चाहिएं। जो यह कहा गया है कि सत्त्वगुणके धर्मरूप 
ज्ञानसे प्रधान सर्वज्ञ होगा, यह कथन युक्त नही है, क्योंकि. प्रधाज्ञावस्थामें गुणोंका साम्य होनेसे 
सत्त्वगुणका धमरूप ज्ञान हो ही नहीं सकता । परन्तु जो यह कहां गया कि सवज्ञांनके शक्तिमत्त्वसे 
प्रधान सर्वज्ञ होगा ? वह भी यृक्त नहीं है, क्योंकि ग्रुणोंके साम्य होनेपर भी यदि सत्त्वगुणके व्यपाश्रय 
जशानशक्तिका आश्रयणकर प्रधानको सवज्ञ कहो तो रजो और तमोगुण व्यपाश्रय . ज्ञान प्रतिबन्धक 
शक्तिका आश्रयणकर ( प्रधानको ) अल्पज्ञ भी कहना होगा । और साक्षी रहित सत्त्वगुणकी वृत्तिका 
ज्ञा' धातुसे विधान नहों किया.जा सकता। अचेतन प्रधान साक्षी नहीं है, इस कारण प्रधानमें 
सर्वज्ञत्व अनुपपन्न है। योगी तो चेतन हैं, अत: उनमें सत्त्वगुणके उत्कर्षके कारण सर्वज्ञत्व युक्त है, 
इसलिए इस स्थलमें यह उदाहरण ठीक नहीं है। जैसे अयःपिण्डादिमें दग्धृत्व अग्निनिमित्तक है, 
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करनेपर मैं भी देहसे उत्क्रमण कर जाऊंगा और जिसके देहमें स्थित रहनेपर मैं भी देहमें स्थित 
रहेगा ) इसप्रकार पुरुषने ईक्षणकर 'सं प्रणमस्जत प्राणाच्छाद्धां खं वायुज्य॑तिरापः एथिवीन्द्रियं 
मनो>ज्ञमन्नाद्वीय तपो भन्त्राः कम लोका लोकेषु च नाम च! ( प्रशन० ६।८ ) ( उस पुरुषने प्राण 
( हिरण्यगर्भ ) की सृश्टिकी, फिर प्राणसे श्रद्धा, आकाश, वायु, तेज, जल, प्रथिवी, इन्द्रिय, मन 
और अन्नको तथा अन्नसे वीयं, तप, मन्त्र ( ऋग्वेदादि ), कर्म ( अग्निहोत्रादि ) और छोकोंको एवं 
'लोकोंमें ( देवदत्तादि ), नामको उत्पन्न किया ) यह षोडशकला विषयक श्रुति है। यद्यपि 'इक्श्तिपौ 
धातुनिदेशे' ( इक और श्तिप्‌ प्रत्यय धातुके निर्देशमें होते है ) इस कात्यायन 'वचनके अनुसार 
“दितप्‌' प्रत्ययान्त 'ईक्षति” शब्द ईक्ष' धातुका वाचक है, तथापि 'इतिकतंव्यताविधे: यजतेः पृव॑- 
वत्त्मम्‌' ( ७।४।१ ) ज॑मिनिसूत्रमें जंसे 'यजति” पद 'यज” धातुको न कहकर लरक्षणासे धात्वर्थ यागका 
बोधक है, वसे यहाँ मी 'ईक्षति” पद 'ईक्ष' धातु को न कहकर धात्वर्थ ईक्षणका बोधक है । 

# प्रधानमें सत्त्वगुणका उत्कथष तब होता जब उसके प्रतिबन्धक रजो और तमोगरुण समान 
.रूपसे विद्यमान न होते । इतना होनेपर भी यदि अभिनिवेश्यसे प्रधानकों स्वज्ञ कहो तो. अवश्य 
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हरणम्‌ | & अथ पुनः साक्षिनिमित्तमी क्षित्त्व॑ प्रधानस्य कल्प्येत, यथाग्निनिमित्तमयः 
पिण्डादेद ग्घृत्वम; तथा सति यन्निमित्तमी क्षित्त्व॑ प्रधानस्य तदेव स्क्ञ मुख्य ब्रह्म जगतः 
कारणमीति युक्तम्‌ । यत्पुनरुक्त-प्रह्मणी पि न मुख्यं सवश्त्यमुपपचते, नित्यज्ञानक्रियश्वे 
ज्ञानक्रियां प्रति स्वातंत््यासंभवादिति। # अच्चोच्यते-इ द॑ तावद्धवान्प्रष्टव्यः, कर्थ नित्यशान- 
क्रियत्वे सर्वशत्वहानिरिति | यस्य हि सर्दाविषययावभासनक्षमं ज्ञानं नित्यमस्ति सोपएसय 

इति विप्रतिषिद्धम । अनि्यत्वे हि ज्ञानस्थ कदाचिज्ञान/तिकदाचित्रजानातीत्यसचंक्षत्वमपि 
स्यथात। नासों श्ञाननित्यत्वे दोषोषश्ति । ७ शाननित्यत्वे श्ञानविषयः स्वातन्ड्यव्यपदेशों 
नोपपद्चत इति चेन्न, प्रततोष्ण्यप्रका शे पि सवितरि दहति प्रकाशयतीति स्वातन्त्यव्यपद्‌द- 
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वसे ही प्रधानमें ईक्षितृत्व साक्षी निमित्तक है ऐसी यदि कल्पना करो तो प्रधानमें ईक्षितृत्वका जो 
निमित्त है वही सर्वज्ञ मुख्य ब्रह्म जगत्‌का कारण है, यह युक्त है। और यह जो कहा गया है कि 
ब्रह्ममें भी मुख्य सर्वज्ञत्व उपपन्न नहीं है, क्‍योंकि ब्रह्मकी नित्य ज्ञानक्रिया होनेके कारण ज्ञानक्रियाके 
प्रति उसकी स्वतन्त्रता असम्भव है। इस बिंषयमें कहते हैं--परन्तु पहले तो आप यह बताइए कि 
नित्य ज्ञानक्रियाके होनेपर स्वज्ञ ताकी हानि किसप्रकार होगी ? सब पदार्थोके प्रकाश करंनेकी सामथ्य 
रखने वाला जिसका ज्ञान नित्य है और वह स्वयं असवज्ञ है, .यह कथन विरुद्ध है ! यदि ज्ञानको 
ही अनित्य मानें तो कभो जानता है और कमी नहीं जानता है इसप्रकार ब्रह्म असवज्ञ भी होगा ? 
परन्तु ज्ञानके नित्यत्व पक्षमें यह दोष नहों है । यदि कहो कि ज्ञानको नित्य माननेपर ज्ञानविषयकः 
( ब्रह्ममें ) स्वातन्त्य व्यपदेश अनुपपन्न है, तो यह कथन युक्त नहीं है, क्योंकि निरन्तर-स्थायो 
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अल्पज्ञ भी कहना होगा, क्‍योंकि प्रलूयमें प्रवतंक रजोगुण और आवरक तमोगुणका भी तो समान 
उत्कष है। ऐसी परिस्थितिमें अल्पज्ञता और सर्वज्ञता परंस्पर विरुद्ध दोनों धर्म युगपत्‌ प्रधानमें कैसे 
रहेंगे ? यदि कहो कि प्रधानावस्थामें केवल सत्त्वगुणका ही उत्कं होता है अन्य गुणोंका नहीं, तो 
यह कथन केवल साहसमात्र है, क्योंकि इसमें कोई नियामक नहीं । साक्षोके विना केवल सत्त्वगुणकी 
वत्ति भी ज्ञान नहीं होती, कारण कि वह जड़ है । साक्षो चेतनसे प्रतिबिम्बित चित्तवृत्तिकों ज्ञान कहा 
जाता है और उसप्तीसे वस्तुका ज्ञान होता है। अचेतन प्रधान भी साक्षी नहीं है, इस कारण प्रधानमें 
स्वज्त्त भी असंभव है। योगी पुरुष तो चेतन हैं, अतः उनमें सत्त्वगुणके उत्कषं और अन्य गुणोंके 
अपकषके कारण सवज्ञता हो संकतीं है। इसलिए प्रधानके विषयमें सत्त्व उत्कषं युक्त योगी पुरुष 
सवज्ञ होते हैं, यह उदाहरण ठीक नहीं है, क्योंकि प्रधान अचेतन है औरं योगी पुरुष चेतन हैं । 

# अब ईश्व रवादी पात>जलूमतकां “अथ पुनः” इत्यादिसे दिग्दशंन कराते हुए भगवान्‌ 
भाष्यकार निराकरण करते हैं । 

# सर्वज्ञत्वका अर्थ सवंविषयक ज्ञान है ज्ञानकतृत्व नहीं अर्थात्‌ सभी पदार्थोको जानना ही 
सवज्ञता है, क्योंकि ईइवर ज्ञानको किप्ती करण ( प्रयत्न ) द्वारा उत्पन्न नहीं करता प्रत्युत वह तो 
नित्य है। नित्यत्वके साथ व्यापकत्वका अविनाभाव सम्बन्ध है। ज्ञान नित्य होनेके कारण ब्रह्ममें 
स्वज्ञत्वकी हानि कदापि नहीं हो सकती । यदि ज्ञानको अनित्य मानें तो ब्रह्ममें असंवंज्ञता आ सकती 
है जैसे संसारी जीवोंमें देखी जाती है । परन्तु ज्ञानके नित्य होनेसे ब्रह्ममें अल्पज्ञ ता दोष भी नहीं है । 

# दंका--यदि ज्ञानको नित्य मानें तो नित्य ज्ञानके प्रति ब्रह्म स्वतन्त्र नहीं होगा, इसके 
साथ 'खब जानातीति सर्वज्ञः ( जो सभीको जानता है वह सबज्ञ है) यह सर्वज्ञताकी सबंमान्य 
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दर्शानात्‌। ननु सवितुर्दाद्मप्रकाइ्यसंयोगे सति दहति प्रकाशयतीति व्यपदेशः स्यात्‌, न तु 
ब्रह्मणः प्रागुत्पत्ते श्ञनकम संयोगो ५स्तीतिविषमो दृष्टान्तः। कै! न; असत्यपि कमेणि सबिता 
प्रकाशत इति कठवत्वव्यपदेशदशनात्‌ | एवमसत्यपि ज्ञानकर्मणि ब्रह्मणः 'तद श्षत (छानन्‍्दो० 
६२३ ) इति कतृत्वव्यपदेशोपपत्तेन वेषम्यम । कर्मापेश्षायां तु ब्रह्मणीक्षित्त्वश्नतयः 
सुतरामुपपन्नाः | कि पुनस्तत्कमे, यत्प्रागुत्पत्ते री श्वरज्ञानस्य विषयों भवतीति * ततक्त्वान्य- 
त्वाध्यामनिर्वचनीये नामरूपे अव्याकृते व्याचिकी पिते इति ब्रमः । यत्मसादाद्धि योगिनाम- 
प्यतीतानागतविषयं प्रत्यक्ष शञानामिच्छन्ति योगशास्त्रविदः,किमु वक्तव्य तस्य नित्यसिद्धस्थे 
श्वरस्य खटष्टिस्थितिसंहतिविषयं निव्क्षान भवतीते।| यदप्युक्त प्रागुत्पत्त ब्रह्मणः दशारोरादि- 


नाना तह -बकाटूफान 
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ध्म्क 


उष्णता और प्रकाशसे यक्त सूर्यमें मी जलहूाता है प्रकाश करता है इसप्रकार स्व॒तन्त्र शब्द व्यवहार 
देखा जाता है। यद्दि कहो कि सूयका दाह्य तथा प्रकाइ्य पदार्थोके साथ संयोग होनेपर जलाता है 
प्रकाश करता है ऐसा व्यपदेश होता है, तो यहां जगत्‌की उत्पत्तिके पहले ब्रह्मके ज्ञानका क्मंके साथ 
संयोग (सम्बन्ध ) ही नहों है, इससे यह हृशन्त विषम है। यह कथन युक्त नहीं है, क्योंकि 
कमके न होनेपर अर्थात्‌ कमके अविवक्षित होनेपर भी 'सूय प्रकाश करता है! जैसे सूयमें कतृत्व 
व्यंपदेश हो सकता है, वसे ही ज्ञानका कम न होनेपर भी “तदेक्षत' इसप्रकार ब्रह्ममें कतृंत्व व्यपदेश 
हो सकता है। इसलिए सू्यके दृशन्तसे कोई वंषम्य नहीं है। कमकी अपेक्षामें तो ब्रह्ममें ईक्षण- 
कतृत्व प्रतिपादक श्र॒तियाँ सुतरां उपपन्न हैं। यदि पूछो कि वह कर्म क्‍या है जो कि उर्त्पातके पहले 
ईइवरके ज्ञानका विषय होता है ? हम कहते हैं--जो सत्‌ और असतूसे विलक्षण अनिवचनीय है 
ओर है तो अब्याकृत ( अव्यक्त ) परन्तु व्याकृत ( अभिव्यक्त ) करनेके लिए इष्ट है वह नाम, रुप 
ही तो कर्म है। योग शास्त्रवेत्ता भी यही कहते हैं कि जिस ईहवरके प्रसादसे ही योगी पुरुषोंको भी 
जब भूत और भविष्यत्‌ विषयक व्रत्यक्षे ज्ञान होता है तो उस नित्य स्वयं सिद्ध ईश्वरका जगत्‌की 
उत्पत्ति, स्थिति तथा संहार विषयक ज्ञान नित्य हो, इस विषयमें तो फिर कहना ही क्‍या है। जो यह 
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व्यूत्पत्ति है । यदि ब्रह्ममें ज्ञानकतृत्व मानें तो यह व्युत्पत्ति कैसे सिद्ध होगी ? समाधान-- यद्यपि शुद्ध 
प्रकाशस्वरूप ज्ञान नित्य है, तथापि जेंसे नैयायिक आकाशको नित्य मानते हुए भी अनित्य घटादि 
उपाधिसे अनित्य मानते हैं, क्योंकि 'घटाकाशों जातः” ऐसा व्यवहार होता है, व॑से तत्‌, तत्‌ विषयरूप 
उपाधियोंसे युक्त होनेके कारण ब्रह्मस्वरूपसे उसमें भेदकी कल्पनाकर अनित्यत्वका गौण व्यवहार 
होता है । इसप्रकार अनित्यज्ञानके प्रति ब्रह्ममें कतृंत्व व्यवहार हो सकता है। जेसे सदा ही उंष्ण और 
प्रकाशरूप होनेपर भी सूर्यमें दाह और प्रकाशरूप क्रियाके प्रति कतृत्व व्यवहार होता है, ठीक वंसे 

ही ज्ञानस्वरूप ब्रह्ममें भी 'तदेक्षत' यह ईक्ष णहप ज्ञानकतृंत्व व्यवहार माना जाता है । 
% इसप्रकार निरीश्वरवादी सांख्यके प्रति ब्रह्ममें सवजञत्व॒ सिद्धकर अब ईश्वरवादी पातञ्जल 
 मतावल्‍ुम्बियोंके प्रति ब्रह्ममें सवज्ञत्व सिद्ध किया जाता है। पातञ्जल मतानुसार 'क्लेशकमविपाकाश- 
यैरपरासूेष्टः पुरुषविशेष ईश्वरःः ( यो० सू० १२४ ) ( अविद्या, अस्मिता ( अहंकार ) राग, देष और 
अभिनिवेश ये पाँच क्लेश हैं, ये वलेश-दुःख देते हैं, अत: क्लेश कहे जाते हैं, शुभ, अशुभ और 
मिश्रित भेदसे कम तीन प्रकारके हैं, विषाक-कमंफल ( जन्म, आयु और भोग ) । कम फलोंसे चित्तमें 
उत्पन्न वासना-संस्कार-आदशय हैं, इन सभीसे असम्बन्धित संसारी पुरुषोंसे विलक्षण ईद्वर है ) यह 
ईश्वरका लक्ष ण है। “ततः प्रत्यक्चेतनाधिगमो5प्यन्तरायाभावश्च' ( यो० सू० १।२९ ) ईदवरके प्रणि- 
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डार्यीरादि सम्बन्धप्तन्तरेणेक्षितृत्वमलठुपपन्नमिति, न तत्चीद्ममचतरति; सबितृप्रकाशवदू 
ब्रह्मणो ज्ञानस्वरूपनित्यत्वे शानसाधन/प्रेक्षानुपपत्तेः । अपि चा5विद्यादिमतः संसारिणः 
शरीरायपेक्षा ज्ञानोत्पक्तिः स्यात्‌ , नशञानप्रतिबन्धकारणरहितस्येश्वर स्त। मच्चो चेमावी श्व- 
रस्य रारीराह्मनपेक्षतामनवरणज्ञानतां च दशायत+-- न तस्य काथय करणं च विद्यते न तत्स- 
सश्चाभ्यधिकश्ष दृश्यते । पराउस्यथ शक्तिविंविधेव श्रयते स्वाभाविकी ज्ञानबलक्रिया चा (श्रेतां० ६८) 
इति । अपाणिपादो जवनो ग्रहीता पश्यव्यचक्षु: स श्यणोत्यकण: । स वेक्ति वेद्यं न च तस्यास्ति वेत्ता 
तमाहरभ्रय॑ पुरुष महान्तम! (शेत्रा० ३।१९) इति च। ननु भास्ति तावज्ज्ञानप्रतिबन्धकारण- 
वानीश्वरादन्यः संसारी; नान्‍यों3तो5स्ति द्रष्टा नान्‍्यो3तो5स्ति विज्ञात! (बृह० ३।७।२३) इति 
श्रतेः। तत्र किमिदमुच्यते संसारिणः शरीराद्रपेक्षा ज्ञानोत्पततिन श्वरस्येति ? अन्नोच्यते- 
संत्यम; नेश्वरादन्यः संसारी, तथापि देहाहिसंघातोपाधिलंवन्ध इृष्यत एव, घटकरक- 
गिरिगह/द्यपाधिसस्वन्ध इव व्योग्नः । तत्कृतश्ष शब्दप्रत्ययव्यवहारों लोकस्य दृष्टो घट- 


कहा गया है कि उत्पत्तिके पहले शरीरादिके साथ सम्बन्धके विना. ब्रह्ममें ईक्षणकतृत्व अनुपपन्न है । 
इस आक्षेपका अवकाश नहीं है, क्‍योंकि ब्रह्मका ज्ञानस्वरूप सूरययप्रकाशके. समान॑ नित्य है, अतः उसे 
ज्ञानके लिए साधनोंकी अपेक्षा नहीं हो सकंती, और अविद्यादि यक्त संसारी जीवको ज्ञानोत्पत्तिमें 
भले ही शरीरादिकी अपेक्षा हो, परन्तु ज्ञान प्रतिबन्धक कारणोंसे रहित ईश्व रको ज्ञान होनेपें दशरीरादि 
की अपेक्षा नहीं है । क्योंकि “न तस्य०” (उस परमात्माके कार्य (शरीर), करण (नेत्रादि इन्द्रिय) नहीं: 
हैं, उसके समान और उससे अधिक कोई देखनेमें नहीं आता । उस ईश्व रकी मायारूप पराशक्ति स्वमावसे 
ही ज्ञान, बल तथा क्रिया भेदसे विविधरूपसे श्रुतियोंमें प्रतिपादित है) तथा 'अपाणिपादो०” (बह हाथ, 
पैरसे रहित होकर भी अतिवेगवान्‌ और ग्रहण करनेवाला है, नेत्र रहित होकर भी देखंता है और श्रोत्र 
रहित होकर भी सुनता है, वह सम्पूर्ण वेद्यव्गंको जानता है, किन्तु उसे जाननेवाला कोई नहीं उसको 
प्रथम पुरुष-पुण और महान्‌ कहते हैं ) ये दो मन्त्र ईश्व रको शरीरादिकी अनपेक्षता और अनावरण- 
ज्ञानता दिखलाते हैं । परन्तु तुम्हारे मतमें तो ईश्व रसे भिन्न ज्ञान प्रतिबन्धक कारंणवाला कोई संसारी 
है ही नहीं, क्योंकि 'नान्‍्यो०” ( उससे अन्य द्रश् नहीं है उससे अन्य विज्ञाता नहीं है ) ऐसी श्रुति है। . 
तो यह कैसे कहते हो कि जीवको ज्ञानोत्पत्तिमें शरीरादिकी अपेक्षा है और ईश्वरको नहीं ? इसपर कहा 
जाता है--यद्यपि यह सत्य है कि ईश्वरसे अन्य संसारी नहीं है, तो भी जैसे घट, करक ( कमण्डल ) 
गिरि गुफा आदि .उपाधियोंके साथ आकाशका सम्बन्ध है, वसे ही देहादि सद्भातरूप उपाधिके साथ 
( ईव्वरका ) सम्बन्ध इष्ट ही है। जेसे आकाशसे अभिन्न होनेपर भी उपाधि सम्बन्ध कृत घदाकाश 
करकाकाश आदि रब्द व्यवहार और ज्ञान व्यवहार लोकमें देखे गये हैं और उपाधि सम्बन्ध॑ कृत 
घटाकाशादि भेदरूप भिथ्याबुद्धि आकाशमें देखी गई है, वसे यहाँ भी देहादि. सद्भातरूप 


सत्यानन्दी-दीपिका, 


धानसे व्याधि आदि विध्न निवृत्त हो जाते हैं और योगीको अन्तरात्माका दर्शन होता है ) यह ईव्वर 

उपासनाका फल है। 'भक्तिविशेषादावर्जित ईधरस्तमनुगृह्लाति ज्ञानवैराग्यादिना' ( उपासना विशेषसे 

प्रसन्न हुआ ईइवर उस योगीपर ज्ञान और वराग्य आदिसे अनुग्रह करता है ) इसप्रकार जब ईव्वर 
अनुग्रहसे योगीको इतना ज्ञान प्राप्त होता हैः तो ईब्वरके नित्यज्ञानमें शंकाका अवकाश ही कहाँ है ? 


* शक्का--प्रकाशमें अन्धकारके समान अखण्ड चिद्रप आत्मामें जब अविद्यारूप अविवेक ही 
सिद्ध नहीं हो सकता, तो फिर अविद्याके अधीन संसारित्वकी सिद्धि कैसे हो सकती है ? समाधान-- 


८८ ब्रह्मसत्र-शाइुरभाष्य [ आ० १ पा० १ 


चिछिद करकादिलिछद्र॒मित्यादिराकाशाब्यतिरेकेषपि; तत्कृता चाकाशे घटाकाशादिसभेद- 
मिथ्याबुद्धिर शा । तथेहापि देहादिसट्नगतोपाधिसम्बन्धाविवेककृतेश्वरसंसारिभेद्मिथ्या- 
बुद्धिः। & दश्यते चात्मन एवं सतो देहादिसट्ातेधनात्मन्याव्मत्वाभिनिवेशो मिशथ्या- 
बवुद्धिमात्रेण पूवपूतणण। सति चर्च संसारित्वे देहाद्रपेक्षमीक्षितृत्वमुपपन्न॑ संसारिणः 
यदप्युक्त प्रधान स्यानेकास्मकत्वान्म॒दा दिवत्कारणत्वोपपत्तिनासंहतस्य ब्रह्मण इति, तत्प्र- 
धानस्याशब्दत्वेनेव प्रत्युक्तम। यथा तु तकणापि ब्रह्मण एव कारणत्वं निोढुं शक्‍यत 
न प्रधानादीनां तथा प्रपश्चयिष्यति-न विलक्षणत्वादस्य- (बर० २।१।४) इत्येबमादिना ॥०॥ 
अब्ाह-यदुक्त नाचेतन प्रधान जगत्कारणम्‌ , ईक्षितृ॒त्वश्रवणादिति, तदन्यथाप्यु- 
पपद्यते; अचेतने ५पि चेतनवदुपचारद्शनात्‌। यथा प्रत्यासन्नपतनतां नद्याः कुलस्यालक्ष्य 
कूल पिपतिषतीत्यचेतने5पि कूले चेतनवदुपचारो दृष्टः, तद्ददचेतने५पि प्रधाने प्रत्यासन्न- 
सग चेतनवदुपचारो भविष्यति 'तदक्षत' इति। यथा लोके कश्चिच्चेतनः स्नात्वा भुकत्वा 
चापराह्ने आम रथेन गमिष्यामीतीक्षित्वानन्तरं तथेव नियमेन प्रवतते, तथा प्रधानमपि 
महदाद्याकारेण नियमेन प्रवतेते, यस्माच्चेतनवदुपचयेते । कस्मात्पुनः कारणादविहाय 





उपाधिके साथ सम्बन्धके अविवेकसे उत्पन्न हुई ईश्वर और संसारीकी भेदरूप भिथ्याबुद्धि है। 
सड्डातसे अतिरिक्त आत्माका देहादि सद्धातरूप अनात्मपदार्थोमें आत्मत्वका अभिनिवेश्ञ पूर्व पूब 
मिथ्याबुद्धिसे ही देखा जाता है। और इस प्रकार संसारित्वके सिद्ध होने पर संसारीमें देहा<की अपेक्षा 
करनेवाला ईक्षितृत्व युक्त है। यह जो कहा गया है कि मृत्तिकादिके समान अनेकात्मक होनेसे प्रधान 
जग्त्‌का कारण हो सकता है, परन्तु अकेला ब्रह्म नहीं, वह तो "प्रधान श्रुति प्रतिपादित नहीं है” इससे 
ही निराकृत हो गया । जिस प्रकार युक्तिसे ब्रह्य ही जगत्‌का कारण हो संकता है प्रधानादि नहीं, यह 
सब “न विलक्षणत्वादस्य' इत्यादि सूत्रोंद्वारा विस्तारपृवंक कहेंगे ॥ ५ ॥ 
इसपर पृवंपक्षी कहता है--ज़ो यह कहा गया है कि कारणमें ईक्षितृत्वका श्रवण होनेसे अचेतन' 
प्रधान जगत॒का कारण नहीं है, वह अन्य प्रकारसे"मी उपपन्न होता है, क्‍योंकि अचेतनमें भी गौण॑- 
वृत्तिसे चेतनका-सा व्यवहार देखा जाता है। जैसे नदीका तट नीचेसे [ मिट्टीके बह जानेके कारण ] 
टृटकर जल्दी गिरता देखकर [ कोई कहे ] तट गिरना चाहता है, तो यहाँ अचेतन तटमें जैसे चेतनका- 
सा व्यवहार देखनेमें आता है, वैसे ही सृष्टि समीप होनेपर अचेतन प्रधानमें मी “उसने. ईक्षण किया! " 
इसप्रकार चेतनका-सा व्यवहार हो जायेगा । अथवा लोकमें जैसे कोई पुरुष स्नानानन्‍्तर भोजनकर 
अपराह्तमें रथसे ग्राम जोऊँगा, इस प्रकारका ईक्षणकर अनन्तर नियमसे वंसे ही प्रवृत्त होता है, वसे 
ही प्रधान भी मह॒द्‌ आदिके आकारसे नियमत:ः प्रवत्त ( परिणत ) होता है। इसलिए उसमें चेतनका- 
सा उपचार किया जाता है। परन्तु प्रधानमें मुख्य ईक्षितृत्व ( ईक्षण कतूंत्व ) का त्यागकर गौणकी ' 
सत्यानन्दी-दीपिका 
पूर्व पूर्व अनुमवजन्य संस्कारोंद्वारा भ्रान्तिरूप मिथ्याबुद्धिसे देहादि अनात्मपदां्थोमें मैं मनुष्य हूँ 
: इत्यादि जो आत्मत्व अभिमान है वह अविद्यांसे कल्पित है। सामान्य चेतनात्मा अंविद्याका विरोधी 
हीं, अपितु उसका पोषक है। जंसे सामान्य अग्नि वृक्षादिका पोषक है। विशेषरूपसे अभिव्यक्त बही 
ग्नि वक्षादिका दाहक है, बसे ही “तक्त्तमसि, अंहं ब्रह्मास्मि' इत्यादि वेदान्तवाक्योंसे उत्पन्न चेतन- 
प्रतिबिम्बित ब्रह्माकार अन्त:ःकरणकी वृत्ति (विद्या) अविद्याकी निक्‍्तिका है, इसलिए आत्मामें अविद्या- 
रूप अविवेक पिद्ध है। इससे अविद्यामें प्रतिबिम्बित चेतनरूप जीव भी सिद्ध है। इस प्रकार ईदवरसे 
अन्य संसारी सिद्ध होनेसे उसे ईक्षणके लिए देहादि साधनोंकी अपेक्षा है किन्तु ईश्वरको नहीं ॥ ५॥। 


धधि० ५ सू० ६ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ८९, 


मुख्यमिक्षतृ॒त्वमोपचारिक कब्प्यते १ 'तत्तेज ऐक्षत', 'ता आप ऐक्षन्त' ( छान्दो० ६।२।३,४ ) 
इति चा्च्येतनयोरप्यप्तेज़सोइ्चेतनवदुपचारदशनात्‌ । तस्मात्सत्कतृकमपीक्षणमोपचा- 
रिकमिति गस्यते, उपचारप्राये वचनात' इति । एव प्राप्त दर्द सूत्रमार भ्यते-- 
गौणश्रेन्नात्मशब्दात्‌ ॥ ६ ॥ 

पदच्छेद---गौणः, चेत्‌, न, आत्मशब्दात्‌ । द 

सूत्राथ--( गौणः ) प्रधानमें ईक्षितृशब्द गौण है, ( चेन्न ) यदि ऐसा कहो तो यह युक्त 
नहीं है, ( आत्मशब्दात्‌ ) क्योंकि 'एतदात्म्यम्‌” श्रुतिसि जगत्‌ कारणमें आत्मशब्दका प्रयोग किया 
गया है । इसलिए चेतन ही जगतुका कारण है। 

यदुक्त प्रधानमचेतनं सच्छब्द्वाच्यं, तस्मिन्नोपचारिक ईक्षतिः; अप्तेज़सोरिवेति । 
तदसत; कस्मात्‌ ? आत्मशब्दात्‌। 'सदेव सोस्प्रेदमग्न आसीत्‌' इत्युपक्रम्य तदेक्षत तत्तेजो5- 
सजत' ( छान्‍्दो० ६।२।१,३ ) इति च तेज़ो5बन्नाना स्वृष्टिमकक्‍त्वा तदेव प्रक्ृतं सदीक्षित, 
तानि च _ तेजो5बन्नानि, देवताशब्देन परामुश्याह--% 'सेयं देवतैक्षत हन्ताहमिमास्तिस्रो 
देवता अनेन जीवेनांत्मनानुप्रविश्य नामरूपे व्याकरवाणि! (छान्दो ० ६३२) इति। तत्र यदि प्रधान- 


“क्षत्पना क्‍यों की जाती है ? यदि कहो कि “तत्तेजो०' ( उस तेजने ( उस तेजने ईक्षण किया ) 'ता आप०! ( उस 
जलने ईक्षण किया ) इस प्रकार जैसे अचेतन तेज और जलमें चेतनके समान उपचार देखनेमें आता 
है, अतः सत्कतृंक ईक्षण भी औपचारिक है, ऐसा ज्ञात होता है, क्योंकि उपचार प्रचुर प्रकरणमें उंसका 
कथन है अर्थात्‌ जिस प्रकरणमें बहुत स्थलोंमें गौण अर्थ माना जाता है उसी प्रकरणमें पठित होनेसे 
इसमें मी गौण ईक्षण होता चाहिए। इसप्रकार पृवपक्ष प्राप्त होनेपर इस सूत्रका आरम्भ किया जाता है- 

जो यह कहा गया है कि अचेतन प्रधान सत्‌ शब्द वाच्य है, उसमें जल और तेजके समान 
“इंक्ष! धातुका प्रयोग औपचारिक है। वह ठीक नहीं है, क्योंकि श्रुतिमें आत्मदशब्द है। जैसे 'सदेव 
सोम्य ०! ( हे सोम्य | आरम्भमें यह केवल सत्‌ ही था ) ऐसा आरम्म कर "तदैक्षत' ( उसने ईक्षण 
किया, उसने तेज उत्पंन्न किया ) इसप्रकार तेज, जल और अन्नकी सृष्टि कहकर उस ईल्षिता प्रकृत 
सत्‌का तथा इन तेज, जल और अज्नका देवता शब्दसे परामश कर पुनः 'सेयं देवता०” ( उस सत्‌ 
नांमवाले देवताने ईक्षण किया कि अब मैं इस जीवात्मंबपसे इन तीनों देवताओंमें अनुप्रवेशकर 

सत्यानन्दी-दीपिका 

* जैसे अचेतन तेज और जलमें ईक्षण गौण है, वसे ही अचेतन प्रधानमें भी ईक्षण गौण 
है। इस सांख्य मतका भगवान्‌ सूत्रकार और भाष्यकार खण्डन करते हैं--सेयं देवतैक्षत' इस 
श्रुतिमें ईक्षण कर्ताकों 'अनेन जीवेनात्मना' इसंप्रकार आत्मशब्दसे निर्देश किया गया है। और इसी 
श्रुतिमें जगत्‌की उत्पत्तिक; ईक्षण करनेवाले सद्रप ब्रह्मग्र तथा तेज, जल और अन्न ( प्रथिवी ) का 
देवता शब्दसे ग्रहण किया गया है। "सेयं॑ देवतैक्षत०” इस श्रुतिमें देवता पदका दो वार निर्देश पाया 
जाता है 'सेयं देवता' और 'तिस्रो देवता” इसका तात्पय॑ यह है कि प्रथम देवता शब्दसे सद्रप चेतन्य 
ब्रहाका और दूसरे देवता शब्दसे अपंचीकृत तेज, जल और अजन्नका ग्रहण है। सृश्टिके पहले अब्या- 
कृत होनेके कारण: ये तीनों अस्मदादिसे प्रत्यक्षेके अयोग्य थे, अतेः जगत॒के कारणभूत सद्रप चेतन 
देवताने संकल्प किया कि अनेन जीवेनात्मना०” पूर्व सृष्टिका अनुभव करनेवाला स्वरूपभूत जीवात्म- 
रूपसे मैं बव्याकृत तेज, जल और अन्न तीनोंमें अनुप्रवेशकर इनको अभिव्यक्त करूँ। इन तीनोंमें 
जीवात्मरूपसे ब्रह्म देवताका वास होनेके कारण देवता शब्दका गौण प्रयोग किया गया है अथवा 
भोगके साधन होनेसे इनका देवताशब्दसे गौण निर्देश किया गया है । 


९० ब्रह्मसूचअ-शाइ्ूरभाष्य [ अ० १ पा० १ 


मचेतनं गुणवृस्येक्षित्‌ कल्प्येत, तदेव प्रकृतत्वात्सेयं देवतेति पराम्नश्येत । न तदा देवता 
जीवमात्मशब्देनामिद्ध्यात्‌ । & जीवो हि नाम चेतनः शरीराध्यक्षः प्राणानां धारयिता; 
तत्प्रसिद्धेनिंवंचनाच | स कथमचेतनस्य प्रधानस्यात्मा भवेत्‌ ? आत्मा हि नाम स्थरूपम । 
नाचेतनस्य प्रधानस्य चेतनो जीवः स्वरूपं भवितुमहेति। अथ तु चेतन ब्रह्म मुख्यमीक्षित्‌ 
परिगृह्यते, तस्य ज़ीवविषय आत्मशब्दप्रयोग उपपद्यते । तथा 'स य एषघो5णिमैतदात्म्यमिदं 
सब तत्सत्यं स आत्मा तत्तमसि इवेतकेतो” ( छान्दो० ६।१४।३ ) इत्यत्र स आत्मा! इति प्रकृतं॑ 
सदणिमानमात्मानमात्मशब्देनोपदिश्य 'तत्वमसि इवेतकेतो' इति चेतनस्य श्वेतकेतोरात्म- 
व्वेनोपद्शिति। अस्तेजसोस्तु विषयत्वाद्चेतनत्वम; नामरूपव्याकरणादौ च प्रयोज्यत्वेनैय 
नाम और रूपकी अभिव्यक्ति करूँ ) ऐसा कहा है। यदि इस ईक्षण वाक्यमें अचेतन प्रधानको गौण- 
वृत्तिसे ईक्षणकर्ता माना जाय तो प्रक्ृत होनेसे 'सेयं देवता” इस श्रुतिमें उसीका परामश होगा ? 
ऐसा मानें तो 'सेयं देवता' 'अनेन जीवेनाव्मनाः वह देवता जीवका आत्मशब्दसे अभिधान नहीं 
करेगा । क्‍योंकि जीव चेतन शरीरका स्वामी और प्राणोंका धारण करनेवाला है, यह अर्थ छोक 
प्रसिद्धि और व्युत्पत्तिक अनुसार है। वह चेतन जीव अचेतन प्रधानका आत्मा किस प्रकार होगा ? 
आत्माका अर्थ स्वरूप है, अतः सुतरां चेतन जीव अचेतन प्रधानका स्वरूप नहीं हो सकता। यदि 
चेतन ब्रह्म मुख्य ईक्षिता ग्रहण किया जाय तो वहाँ उस ( पर देवता ) का जीवविषयक आत्मशब्दका 
प्रयोग युक्त है। इसी प्रकार 'स य एषो०” ( जो यह सद्गप है वह अतिसूक्ष्म है, एतद्रप ही यह सब 
है, वह सत्य है, वह आत्मा है और हे श्वेतकेतु ! वह तू है ) इस श्रुतिमें “वह आत्मा है' इस प्रक्ृत 
सत्संज्रक अतिसृक्ष्म आत्माका आत्मशब्दसे उपदेशकर “तत्त्वमसि इवेतकेतो०” ( हे श्वेतकेतु ! वह 
तू है) इसप्रकार श्रुति चेतन ब्वेतकेतुको आत्मशब्दसे उपदेश करती है। जल और तेजमें विषयता 
होनेसे अचेतनत्व है। नाम रूपकी सृष्टि आदि करनेमें [| जल और तेजका ] प्रयोज्यरूपसे निर्देश है । 
सत्यानन्दी-दीपिका 
% जीव प्राणधारणे! “'जीवति प्राणान्धारयतीति जीवः ( जीता है और प्राणोंको धारण 
करता है वह जीव है ) इस व्युत्पत्ति और लोक प्रसिद्धिके अनुसार जीव चेतन सिद्ध होता है। आत्मा 
दब्दका अथं स्वरूप है, अतः यह स्पष्ट है कि चेतन जीव अचेंतन प्रधानका स्वरूप नहीं हो सकता । 
वेदान्त सिद्धान्तमें बिम्ब और प्रतिबिम्बका भेद औपाधिक होनेसे कल्पित है। जैसे दपंणमें 
मुखका प्रतिबिम्ब वस्तुतः बिम्बरूप मुखसे भिन्न नहीं है, क्योंकि उसकी पृथक्‌ प्रतीति केवल दर्पणरूप 
उपाधिकी विद्यमानतासे है, अत: औपाधिक होनेसे दोनोंका भेद कल्पित है, वसे ही बिम्बरूप ब्रह्मका 
अविद्या उपाधिमें प्रतिबिम्ब जीव है और माया उपाधिमें प्रतिबिम्ब ईश्वर है। इसलिए जीव ब्रह्मका 
भेद औपाधिक होनेसे कल्पित है वास्तविक नहीं, अतः जीव सद्रप ब्रह्मका आत्मा ( स्वरूप ) है यह 
कथन सवंथा युक्त है। 'स आत्मा तत्त्वमसि! इस श्रुतिमें 'स” दब्दके द्वारा उपक़ममें 'सदेव सोम्य' 
इस श्रति वाक्यमें ईक्षण कर्ता सत्‌का' परामर्श किया गया है और उसके लिए यह आत्मशब्दका 
प्रयोग है, इस कारण सत्‌ शब्दका अर्थ अचेतन प्रधान नहीं है प्रत्यृत चेतन है। अतः “ततक्त्तमसि 
इवेतकेतो” यह श्रुति चेतन इ्वेतकेतुको सत्‌ आत्मरूपसे उपदेश करती है। यदि यहाँ सत्‌' शब्दसे 
प्रधानका ग्रहण किया जाय तो चेतन श्वेतकेतुको तू अचेतन प्रधानरूप है, ऐसा कहना होगा । परन्तु 
यह युक्त नहीं है। द 
# चेतन कतृंक ईक्षणमैं मुख्यत्वका साधक ज॑ंसे आत्मशब्द है, बसे तेज और जल कतृंक 
ईक्षणमें नहीं है, अतः दोनोंका ईक्षितृत्व गौण है। अथवा दोनोंका भी ईक्षितृत्व लक्षणावृत्तिसे 


अधि० ५ सू० ७] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ९ 


निद्शात्‌। न चात्मशब्द्वत्किचिन्मुख्यत्वे कारणमस्तीति युक्त कूलवद्गोणत्वमीक्षित्त्वस्य | 
तयोरपि च सद्धिष्ठितत्वापेक्षमेवेक्षित्‌॒त्वम्‌ | सतस्त्वात्मशब्दान्न गोणमी क्षित॒त्वमित्युक्तम।५ 


# अथोच्येत-अचेतने 5पि प्रधाने भवत्यात्मदब्दः आत्मनः सर्वाथकारित्वात्‌ , यथा 
राज्षः सर्वाथकारिणि भृत्ये मव॒त्यात्मशब्दो ममात्मा भद्गर सेन इति। प्रधान हि पुरुषस्यात्मनो 
भोगापवर्गों कुबदुपकरोति, राज्ञ इब भ्रृत्यः संधिविश्रद्दिषु वतमानः । अथवैक एवात्म- 
शब्द्ओंतनाचेतनविषयो भविष्यति; भूतात्मेन्द्रियास्मेति च प्रयोगदर्शनात्‌। यथेक एव 
ज्योतिःशब्दः क्रतुज्वलनविषयः। तत्र कुत एतदात्मशब्दादीक्षतेरगोणत्वमिति-अत 
उत्तरं पठति-- 

तन्निष्ठस्य मोक्षीपदेशात्‌ ॥ ७ ॥ 

पदच्छेद--तन्निष्ठस्य, मोक्षोपदेशात्‌ । 

सूत्राथ--( तनिष्ठस्य ) सतमें निष्ठा रखनेवाले चेतन पुरुषके लिए ही “अथ संपत्स्थे' श्रुतिने 
( मोक्षोपदेशात्‌ ) मोक्षका उपदेश किया है। 

# न प्रधानमचेतनमात्मशब्दालम्बनं भवितुमहेति, 'स आत्मा' इति प्रकृतं सदणि- 
मानमादाय 'वच्दमसि खवेतकेतो' (छान्दो० ६।८।७) इति, चेतनस्य श्वेतकेतोर्मोक्षयितव्यस्य 

आत्मशब्दके समान उन ( जल और तेज ) का मुख्य ईक्षितृत्व माननेमें कोई कारण नहीं है। जल 
और तेजका ईक्षितृत्व तो नदीतटके गिरनेकी इच्छाके समान गोौण होना युक्त है। दोनोंका ईक्षितृत्व 
भी लक्षणावत्तिसे सद्रोप अधिष्ठानकी अपेक्षासे ही है, और यह कहा गया द्वै कि आंत्मशब्दके प्रयोग- 
के कारण सत्‌का ईक्षितृत्व गौण नहीं है ॥ ६ ॥। 

यदि कहो कि जैसे राजाके सब प्रयोजन सिद्ध करनेवाले सेवकमें “मद्रसेन मेरा आत्मा है 
इसप्रकार आत्मशब्दका प्रयोग होता है, वसे अचेतन प्रधानमें भी आत्मशब्दका प्रयोग होता है, 
क्योंकि वह आत्माके सब प्रयोजन सिद्ध करता है। जेसे सन्धि ( मेल ), विग्रह ( युद्ध ) आदि 
कार्यमें नियुक्त सेवक राजाका उपकार करता है, वसे ही पुरुष-आत्माके लिए भोग और मोक्षका 
सम्पांदन करता हुआ प्रधान भी आत्माका उपकार करता है। अथवा जैसे एक ही “ज्योति: दाब्द 
यज्ञ और अम्निमें प्रयुक्त होता है, बसे एक हो आत्मशब्द चेतन और अचेतनमें प्रयुक्त होगा, क्योंकि 
'भूतात्मा, इन्द्रियात्मा' ऐसे प्रयोग देखनेमें आते हैं। तो केवल आत्मशब्दके प्रयोगसे ईक्षति ( ईक्ष 
धातु ) मुख्य है यह कैसे माना जाय ? इसका उत्तर कहते हैं--- 

अचेतन प्रधान आत्मशब्दका आलम्बन नहीं हो सकता, क्योंकि 'स आत्मा' ( वह आत्मा है ) 
इस्त प्रकार प्रकृत सूक्ष्म सत्‌को लेकर “तत्त्वमसि इवेतकेतो” मोक्ष प्राप्त कराने योग्य चेतन व्वेतकेतुको 

सत्यानन्दी-दीपिका 
सद्रप अधिष्ठानकी अपेक्षासे है। इस कारण “तदैक्षत' इत्यादि श्रुतियोंका मुख्य ईक्षणकर्तं चेतन ब्रह्ममें 
ही तात्पय है, अतः चेतन ब्रह्म हो जगत्‌॒का कारण है अचेतन प्रधान नहीं ॥ ६ ॥ 

# पूवपक्षोने राजा और सेवकका उदाहरण देकर प्रधानमें आत्मशब्द और तत्प्रयक्त ईक्षण 
भी गोण सिद्ध किया है। परन्तु अब “अथवा” इत्यादिसे प्रधानमें आत्मशब्द और ईक्षितृत्व दोनों 
मुख्य सिद्ध करता है। 

# पहले पृवपक्षीद्वारा अचेतन प्रधानमें गौण अथवा मुख्यरूपसे आत्मशब्दका प्रयोग सिद्ध 
करनेके लिए किया गया सारा प्रयास व्यथथं है, इसे 'न” आदि भाष्यसे कहते हैं। 


९.३ ब्रह्मसूत्ं-शाड्ररभाष्य [ आ० १ पा० है 


तन्निष्टामु पद्श्य 'आचायवान्पुरुषो वेद, तस्य तावदेव चिरं यावज्न विमोधक्ष्येडथ संपत्स्ये' ( छान्‍्दो० 
६।१४।२) इति मोक्षोपदेशात्‌ | यदि ह्यचेतन प्रंचानं सच्छब्दवाच्यं तदसीति ग्राहयन्मुम॒श्चु 
चेतन सनन्‍्तमचेतनो :सीति, तदा विपरीतवादि शास्त्र पुरुषस्यानर्थायेत्यप्रमाणं स्यात्‌। न तु 
निरदोष॑ शास्त्रमप्रमाणं कल्पयितु युक्तम। यदि चाज्ष स्‍्प सतो मुमुक्षोरचेतन मनात्मानमात्मेत्यु 
पदिशेत्ममाणभूतं शासत्रम, स भ्रदर्घधानतयान्धगोलाइलन्यायेन तदात्म्ष्टि न परित्यजेत , 
तद्दयतिरिक्त चात्मानं न प्रतिप्येत, तथा सति पुरुषार्थाद्ठिहन्येतानथ च ऋच्छेत्‌ । 
& तस्माद्यथा स्वर्गाद्यथिनो ग्निहोत्रादिसाथनं यथाभूतमुपदिशति, तथा मुमक्षोरपि “स 
आत्मा तत्तमसि खेतकेतो' इति यथाभूतमेयात्मानमुपदिशतीति युक्तम । एवं च्‌ सति तप्त- 

"तू सत्त्वरूप है' इस प्रकार उपदेशकर “आर सत्स्वरूप है' इस प्रकार उपदेशकर “आचायवान्‌०” ( आचायंबानु पुरुष ही सद्रप ब्रह्मको जानता 
है, उस आत्मनिष्ठ पुरुषके मुक्त होनेमें उतना ही विलम्ब है जब तक वह देह ( सूक्ष्म देह ) बन्धनसे: 
मुक्त नहीं होता उसके अनन्तर तो वह सत्सम्पन्न ( ब्रह्मको प्राप्त ) हो जाता है ) ऐसा मोक्षका उपदेश 
किया है । यदि अचेतन प्रधान ही सत्‌ शब्द वाच्च हो तो शास्त्र चेतन मुमुक्षुको 'तदसि' ( वह तू है ) 
अर्थात्‌ तु अचेतन है' यदि ऐसा ग्रहण करावे तो इस प्रकार विपरीतवादी शास्त्र पुरुषके अनर्थके 
लिए हो०था, इससे शास्त्र अप्रमाण हो जायगा । परन्तु इस तरह इस निर्दोष शास्त्रमें अप्रमाण॑त्वकी 
कल्पना युक्त नहीं है। यदि प्रमाणभूत शास्त्र अज्ञ मुमुक्ष॒ुको अचेतन अनात्म पदार्थंको आत्मा है, 
ऐसा उपदेश करे तो अन्धग्रोलाइगूलन्यायसे | शास्‍्त्रोंमें ] श्रद्धा रखनेवाला वह पुरुष इस उपदेशसे 
अनात्म पदार्थोमें हुई आत्महृष्टिका कमी त्याग नहीं करेगा और अनात्मपदार्थोसे भिन्न / शास्त्र 
सिद्ध ] आत्माको मी प्राप्त नहीं करेगा, इस तरहसे वह पुरुष अपने परम पुरुषाथसे भ्रष्ट हो आयगा 
और अनथंको प्राप्त होगा । इस कारण स्वर्ग आदिकी कामना करनेवाले पुरुषको जँसे अग्निहोत्र आदि 
उपयुक्त साधनोंका शास्त्र उपदेश करता है, बसे मुमुक्षके लिए भी 'स आत्मा तत्त्वमर्सि स्वेतकेतो' 
इस प्रकार यथाथ आत्माका ही शास्त्र उपदेश करता है यह युक्त है। ऐसा होनेसे तपाये हुए फरसेके 


सत्यांनन्‍नदी-दीपिका 

# अब भगवान्‌ भाष्यकर एक ऐसा स्पष्टीकरण उपस्थित करते हैं जिससे सुतरां यह निर्णय 
किया जा सकता है कि आत्मशब्दसे प्रधानका कभी ग्रहण सम्भव नहीं । यह तो मानी हुईं बात है कि 
सांख्यमतमें प्रधात अचेतन है और आत्मशब्दका मुख्याथ चेतन हैं। फिर भी यदि सत्‌ शब्दका 
वाच्यार्थ प्रधानको- मानें तो “तत््वमसि” इसमें 'तत्‌ पदसे अचेतन प्रधानका ही ग्रहण होगा, तब तो 
चेतन मुमुक्षुको 'त्वमचेतनो5सि” अर्थात्‌ अचेतन प्रधान तु है” इस प्रकार विपरीत उपदेश करनेवाला 
शास्त्र अप्रमाण हो जायगा। और इस प्रकारके उपदेशसे अन्धगोलागूल न्यायके समान वह मुमुक्ष 
अनथको ही प्राप्त होगा । “अन्धगोलाडगूलन्याय” इस प्रकार है--बड़ जड्लमें मा्गके निकट अपने 
बन्धुके नगरमें जानेकी;कामना करनेवाले एक अन्धेसे किध्षी दुष्टात्माने पुछा कि तुम यहाँ क्‍यों पड़े 
हो ? तब उसने नगरमें जानेकी असांमथ्यं प्रकट की । उसे अधिक कष्ट देनेकी भावनांसे उस दुष्टत्माने 
एक मस्त साँढ लाकर उसकी पूछ हाथमें पकड़ाकर अन्धेकों कहा कि यह बे तुमको नगरमें पहुँचा 
देगा परन्तु तुम इसकी पूँछ छोड़ना नहीं । अन्धेने भो वसा ही किया और महान कष्टका अनुभव किया । 

# इवेतकेतुको विशेष समझानेके लिए उद्दालकने 'स्तेयमकार्षीत्परशुमस्मै ततपेति! ( छा० 
६।१६।१ ) ( इसने चोरीकी है, अतं: इसके लिए फरसा तपाओ ) यह दृष्टान्त कहा है । इसका तात्पय॑ 
यह है--राजपुरुष किसी व्यक्तिको चोरीके सन्देहमें पकड़कर- राजाके पास लाये। राजाने कहा कि 
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परशाग्रदणमोक्षदशन्तेन सत्यांभिसंघस्य मोक्षोपदेश उपपच्यते। अन्यथा झामुख्ये सदात्म- 
तच्वोपदेशे 'अहमुक्थमस्मीति विद्यात्‌! (ऐु० आर० २।११२।६) इतिवत्संपन्मात्रमिदमनित्यफल 
स्थाव्‌ । तत्र मोक्षोपदेशों नोपपेत। तस्मान्न सदणिमन्यात्मशब्दस्य गोणत्वम । भ्ृत्ये तु 
स्वामिभ्रत्यभेदस्य प्रत्यक्षत्वादुपपत्नो गोण आत्मशब्दो ममात्मा सद्बसेन इति । आप च॑ 
कविद्गोणः शब्दों दृष्ट इति नेतावता शब्दप्रमाणके5थ गोणी कल्पना न्याय्या; सवत्नाना- 
धश्वासप्रसड़ात। यत्तक्तम-चेतनाचेतनयों: साधारण आत्मशब्दः ऋतु-ज्वलनयोरिव ज्योतिः 

शब्द इति,-तन्न; अनेकाथस्वस्थान्याय्यत्वात्‌ | तस्माच्चेसनविषय एव मुख्य आत्मशब्दशेत- 
नध्वोपचारादुभूतादिषु प्रयुज्यते भूतात्मन्द्रियात्मोत थे । साधारणत्वेष्प्यात्मशब्दस्य न 
प्रकरणमुपपदं वा किचिन्निश्लायकमन्तरेणान्यतरवृत्तिता निधोरयितुं शवयते। #न चात्रा 
चेतनस्थ निश्षायक किजिस्काशणमस्ति। प्रकतं तु सदीक्षित्‌ू, संनिहितश्रेतनः श्वेतर्केतुः । 
नहि चेतनस्य श्वेंलकेतोरचेतन आत्मा संभवतीत्यवोचाम । तस्साच्चेतनविषय इहात्मशब्द 
पकड़नेसे | चोरीसे ] मुक्त हुए पुरुषकी तरह सत्यमें निष्ठा रखनेवाले मुमुक्षुके लिए शास्त्रका मोक्षो- 
पदेश भी उपपन्न है अन्यथा--सदात्मतत्त्वोपदेशको ग्रोण मानें तो अहम्ुक्थभ०' ( मैं प्राण हूं ऐसा 
जाने ) इसके समान यह केवल .संपद्रुप और अनित्य फलवाला होगा। और उससे मोक्षोपदेश 
उपपन्न नहीं होगा । इसलिए परम सूक्ष्म सतमें आत्मशब्द गौण नहीं है । 'मद्रसेन मेरा आत्मा है” यहाँ 
तो सेवकके लिए आत्मशब्द गौण है, यह युक्त है, क्योंकि यहाँ स्वामी और सेवकका भेद प्रत्यक्ष है । 
और यदि कहीं पर गौण झंब्द देखा भ्रया हो तो इतंने मात्रसे शब्दके प्रामाणिक अथेमें भी गौणत्वकी 
कल्पना युक्त नहीं है, क्योंकि इस तरहसे तो सत्र शब्दाथके सम्बन्धमें अविश्वास प्रसंग होगा । जो 
यह कहा गया है कि ज॑ंसे ज्योति: शब्द याग और अग्निमें साधारण है, वेसे ही आत्मशब्द भी चेतन 
और अचेतनमें साधारण है, वह युक्त नहीं है, क्नोंकि एक शब्दके अनेक अथ मानना अनुचित है। 
इससे चेतन विषयक ही आत्मशब्द मुख्य है और जो भूतादिमें भूृतात्मा, इन्द्रियात्मा इस प्रकार 
आत्मशब्दका प्रयोग होता है. यह तो चेतनत्वके उपचारसे होता है। यदि आत्मशब्द चेतन और 
अचेतनमें साधारण मानें तो प्रकरण अथवा उपपद किसी एक निश्चायकके विना दोनोंमें से किस 
अर्थमें आत्मशब्द प्रयुक्त है, इसका निश्चय नहीं हो सकता । और यहाँ अचेतनका निव्चायक कोई हेतु 
नहीं है, शत्युत यहाँ प्रक्ृत ईक्षणकतृूं स्तेके सन्निकट चेतन ख्वेतक्रेलु | पठित ] है। अचेतन पदार्थ 
चेतन ब्वेतकेतुका आत्मा ( स्वरूप ) नहीं हो सकता, ऐसा हम कह चुके हैं । इसलिए ऐसा निरचय 
कि. जाता है कि यहाँ आत्मशब्द चेतन विषयक ही है। ज्योति: शब्द भी लौकिक प्रयोगसे प्रसिद्ध 

सत्यानन्दी-दी पिका 

इसके हाथमें तप्त फरसा पकड़ा दो । यदि अचोर होगा तो इसका हाथ न जलेगा और मुक्त कर दिया 
जायग़ा अन्यथा दण्डित किया जायग्रा । वह व्यक्ति चोर नहीं था, अत: हाथमें तप्त फरसा पकड़ने पर 
हाथके न जलनेसे वह मुक्त कर दिया गया । इस प्रकार हे वत्स ! इत्त सद्गप ब्रह्म में "में अह्म हूँ” ऐसा 
जो सत्यवादी है वह संसार बन्धनसे मुक्त. हो जाता है, अन्यथा नहीं । जीवका प्रधानके साथ यदि 
अभेद मानें तो वह संपद्रप उपासना होनेसे निश्चित अनित्य फलवाला होगा; तब तो 'तस्य तावदेव चिरं 

यह मोक्ष प्रनिपादक श्रति बाधित होगी । 


# सदेव सोम्य' इस श्रति वाक्यस्थ 'संत्‌' पदका तथा “तत््वमसि इवेतकेतो' इस श्रतिस्थ 
तत्‌ पदका अथ जगत्‌ कारण ईक्षण कर्ता चेतन है। जैसे उसमें आत्मत्वका निश्चायक “सदेव सोम्य 
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इति निश्चीयते। ज्योतिःशब्दोपि लोकिकेन प्रयोगेण ज्वलन एवं रूढः, अथवादकल्पितेन 
तु ज्वलनसाहस्येन क्रतो प्रवृत्त इत्यटशान्तः। अथवा-पूर्वसत्र एवात्मशब्दं निरस्तसमस्त- 
गोणत्वसाधारणत्वशड्डतया व्याख्याय ततः स्वतन्त्र एव प्रधानकारणनिराकरणहेतुर्व्या 
ख्येयः- तब्निष्ठस्य मोक्षोपदेशात्‌' इति । तस्मान्ना चेतन प्रधान सच्छवब्दवाच्यम्‌ ॥ ७॥ 

कुतश्च न प्रधान सच्छब्दवाच्यम 


हेयत्वावचनाच ॥ ८ ॥ 

पदच्छेद--हेयत्वावचनात्‌, च । 

सूत्राथ--प्रधानमें निष्ठा रखनेवाला न हो जाय, इससे निषेध वचन भो नहों कहा गया है, 
अत! स्थुलारुधती न्यायसे भी प्रधान सत्‌ शब्द वाच्य नहीं है । ( व) शब्द विरोध संग्रहाथ है । 

यद्यनात्मेव प्रधान सच्छब्द्वाच्यं 'ल आत्मा तत्त्मसि! ( छान्दो० ६।८।७ ) इतीहो 
पदिएं स्यात्‌, स तदुपदेशश्रवणादनाध्मज्ञषतय। तज्निष्ठी ८ भूदिति मुख्यमात्मानमुपदि- 
दिश्लुस्तस्य हेयत्वे ब्रयात्‌। यथा5रुून्चर्ती दिदशयिषुस्तत्समीपस्थां स्थूलां ताराममुख्यां 
प्रथप्महन्चती(ते ग्र(हत्येत्वा ता प्रत्याख्ययय पश्चादरुन्धतीमेव ग्राहयति, तद्दन्नायमात्मेति 


अग्निमें हो मुल्य है, परन्तु अथवादसे कल्पित अग्निके साहब्यसे यागमें प्रवृत्त होता है, अत: यह 
दृश्टान्त ठीक नहीं है। अथवा [ गोणश्चेब्नाव्मशब्दात्‌ |] ईस पूर्व सूत्रमें ही आत्मशब्दका ग्ौणत्व, 
साधारणत्व विषयक सब शरद्भाओंका निराकरण कर व्याख्यान किया गया है। इसलिए 'तन्निष्टस्य' 
यह सूत्र प्रधान कारणवादके निराकरणाथे स्वतन्त्र हो हेतु है, ऐसा व्याध्थात करना चाहिए । इससे 
अचेतन प्रधान सत्‌ दब्द वाच्य नहों है ॥। ७ ॥ 

प्रधान सत्‌ शब्दका वाच्याथ क्यों नहीं है ? 

यदि अनात्मा प्रधान ही सत्‌ शब्द वाच्य हो तो 'स आत्मा तत्त्वमसि' इस श्रतिमें भी वह 
उपदिष्ट होता, तब उस उपदेशको सुतकऋर अनात्मज्ञ होनेते वह श्वेतकेतु कहीं अनात्मनिष्ठ न हो जाय, 
इसलिए मुख्य आत्माके उपदेशको इच्छा करनेवाले आवायको अनात्माकी हेयता कहनी चाहिए। 
जसे अरुन्धती ताराको दिखलानेकी इच्छा करनेवाला उसके सर्मीपस्थ किसी एक अमुख्य स्थल 
ताराको 'यह अरुच्धती है' पहले ऐसा ग्रहण कराकर परचात्‌ उसका निषेधकर मुख्य अरुन्धतीको ही 
दिखलाता है, वंसे ही यह ( प्रधान ) आत्मा नहीं है, ऐसा कहना चाहिए, परल्तु उसने ऐसा कहा 
नहों, केवल सद्रप आत्माकी ज्ञाननिष्ठा करानेमें ही छान्‍्दोग्यके छठे अध्यायकी समाप्ति देखी जाती है । 

सत्यानन्दी-दीपिका 

यह प्रकरण और 'इ्वेतकेतु” यह संनिहित पद है, वसे आत्मशब्द प्रधानका वाचक है इसका निश्चायक 
न प्रकरण है और न संनिहिंत पद ही, अतः अचेतन प्रधान चेतन ह्वेतकेतुका स्वरूप कदापि नहीं हो 
सकता, इसलिए आत्मशब्द चेतन ब्रह्म विषयक है। आत्मशब्द प्रधानमें गौण है अथवा अनेकार्थक 
होनेसे ज्योति: शब्दकी तरह चेतन और अचेतन दोनोंमें मुख्य है ? इस शद्भूाके समाधानमें इस 
सूत्रका आरम्म ठीक नहीं है। क्योंकि 'गोणइचेन्नाव्मशब्दात्‌” इस पूर्व सूत्रमें ही आत्मशब्दमें गौणत्व. 
तथा अनेका्थंकत्व विषयक . सभी श्भाओंका निराकरण करना उचित था। इस अरुचिसे भगवान्‌ 
भाष्यकारने “अथवा इत्यादिसे पक्षान्तरका उल्लेख किया है ॥ ७ ॥ 

# “तामधेयं विकारो5यं वाचा केवलमुच्यते । वस्तुत: कारणा:्डरज्नो नास्ति तस्मान्मृषव स) ॥।! 
( नाम मात्र विकार है, केवल वाणीसे कहा जाता है, वस्तुतः कारणसे भिन्न नहीं है, इससे बह 
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ब्रयात। नवेवमवोचत्‌। सन्मरात्रात्मावगतिनिष्ठेव हि षष्ठप्रपाठकपरिसमाप्तिव्च्यते । 
# थे शब्दः प्रतिज्ञाविरोधाध्युत्यप्रदशनाथः । सत्यपि हेयत्ववचने प्रतिज्ञाविरोधः 
प्रसज्येत । कारणविज्ञानाद्धि सब विज्ञातमिति प्रतिज्ञातम्‌ ॥ 'डत तमादेशमप्राध्ष्यों येनाश्रुतं 
श्रत॑ मवत्यमतं मतमभविज्ञातं॑ विज्ञातमिति कथं नु भगवः स आदेशों मवतीति यथा सोम्यरकेन 
मृत्पिण्डेन सब झन्‍्मयं विज्ञातं स्याद्वाचारम्मणं विकारों नामधेयं झत्तिकेत्येव सत्यम्‌! । एवं सोग्य 
स आदेशो भवति' (छा० ६।१।१,३) इति वाक्योपक्रमे श्रवणात्‌ । न च सच्छब्दवाच्ये प्रधाने 
भोग्यवर्गका रणे हे यत्वेनाहेयत्वेन वा विज्ञाते भोक्तवर्गों विज्ञातो भवति; अप्रधानविकार- 
त्वाद्भोक्ततगस्य । तस्मान्न प्रधान सच्छब्द्वाच्यम ॥| ८॥ 
कुतश्व न प्रधान सच्छब्दवाच्यम्‌ 


स्वाप्ययात्‌ ॥ ९ ॥ 

सूत्राथ--श्रुति कहती है कि सुषुप्तिमें जीव सत्‌ शब्द वाच्य ब्रह्ममें ही लीन होता है, अतः 
सत्‌ शब्द वाच्य चेतन ब्रह्म है, अचेतन प्रधान नहीं । 

तदेव सच्छब्दवाच्यं कारणं प्रकृत्य श्रूयतें-यत्रेतत्पुरुषः स्वपिति नाम सता सोम्य तदा 
संपन्नो भवति स्वमपीतों सव॒ति तस्मादेनं स्वपितीत्याचक्षते स्व॑ं ह्पीतों भवति! ( छा० ६।८।१ ) 
च शब्द प्रतिज्ञामें विरोधका संग्रह दिखलानेके लिए है। यदि प्रधानका हेय भी कहा होता तो भी 
प्रतिज्ञाका विरोध प्रसक्त होता, क्‍योंकि कारणके विज्ञानसे हो सबका ज्ञान होता है, ऐसी प्रतिज्ञा की 
गई है । कारण कि “उत तमादेशम०” (उद्दालक--हे श्वेतकेतु ! क्या तुसने आंचायंसे आदेश पूछा है? 
जिससे अश्रुत श्रुत हो जाता है, अमत मत हो जाता है और अधिज्ञात विशेषखूपसे ज्ञात हो जाता है। 
[ यह सुनकर श्वेतकेतुने बीचमें पुछा | “कथं०” हे भगवन््‌ ! वह आदेश कैसा होता है ? उद्दालक-- 
हे सोम्य ! जिस प्रकार घटादिके कारण भूत एक ही मृत्पिण्ड ( मृत्तिकाके स्वरूप ) के ज्ञानसे सारे 
मृन्मय पदार्थोंका- ज्ञान हो जाता है, विकार केवल वाणीके आश्रय भूत नाममात्र हैं सत्य तो केवल 
मृत्तिका ही है, 'एवं सोम्य०'“---हे सोम्य ! इसका आदेश भी है ) इस प्रकार वाक्यके उपक्रममें श्रुति 
है। सम्पूर्ण मोग्य पदार्थोके कारण भूत सत्‌ शब्द वाच्य प्रधानका हेयल्व अथवा अहेयत्वसे ज्ञान 
होनेपर मी मोक्‍्तृवगंका ज्ञान नहीं हां सकता, क्योंकि भोकतृवर्ग प्रधानका विकार नहीं है, इसलिए 
प्रधान सत्‌ शब्द वाच्य नहीं है ॥ ८ ॥ 

प्रधान सत्‌ शब्द वाच्य क्‍यों नहीं है ? 

उसी सत्‌ छाब्द बाच्य कारणको प्रस्तुतकर श्रुति कहती है--यत्नेतत्पुरुष:०” ( जिस सुषुप्ति 
अवस्थामें यह पुरुष स्वपिति--सोता है, ऐसा कहा जाता है उस समय हे सोम्य ! वह सद्रपके साथ 

सत्यानन्दी-दीपिका 

मिथ्या है ) कारणसे कार्यकी भिन्न सत्ता न होनेसे कारणके ज्ञानसे कार्यमात्रका ज्ञान होता है, अतः 
सबका अधिष्ठानत्वेन कारण होनेसे ब्रह्म ही सत्य है। मृत्तिकामें घटादिके समान यह हृत्यमान 
आकाशादि सारा प्रपच्च ब्रह्ममें कल्पित है। सर्वाधिष्ठान ब्रह्मके ज्ञानसे कार्यमात्रका ज्ञान हो जाता है 
प्रधानके ज्ञानसे भोक्तवगंका ज्ञान न होनेसे प्रतिज्ञा बाधित होती है। ब्रह्मके ज्ञानसे मोक्तृवर्ग तथा 
भोग्यवर्ग सबका ज्ञान हो जाता है, क्योंकि यह सम्पूर्ण भोक्त॒वर्ग,: मोग्यवर्ग सद्रप ब्रह्मसे अभिन्न है । 
इस प्रकार वेदान्तमें उक्त प्रतिज्ञा सबथा निर्दोष है, अतः यह सिद्ध हुआ कि प्रधान स॒त्‌ शब्द 
वाच्य नहीं है ॥ ८ ॥ 


९ ब्रह्मसत्र-शाड्डर भाष्य [ आ० » पा० १ 


इति | एषा श्रतिः स्वपितीत्येतत्पुरुषस्य छोकप्रसिद्धं नाम निवक्ति। स्वशब्देनेहास्मोच्यते 
यः प्रकृतः सच्छब्दवांच्यस्तमपीतो मवत्यपिगतों भवतीत्यथः। -अपिपूर्वस्यतरेलयाथत्वं 
प्रसिद्धम; प्रभवाष्ययावित्युत्पत्तिप्रलययोः प्रयोगद शंनात्‌।#मन:प्रचा रोपाधिविशेषसं वन्धा- 
दिन्द्रियाथान्यह् स्तद्विशेषापन्नो जीवो ज़ागति। तद्वासनाविशिष्ठट: स्वप्नान्पश्यन्मनःशब्द- 
वाच्यो भवति। स उपाधिद्योपरमे सुषुप्तावस्थायामुपाधिक्ृृतविशेषाभावात्स्वात्मनि 
प्रलीन इवेति' स्व छपीती भवति' इत्युच्यते। # यथा हृदयशब्दनिवचनं श्रत्या दर्शितम- 
स वा एव आत्मा ह॒दि तस्येतदेव निरूुक्त हृद्ययमिति तस्माद्ृदयमिति' (छा० 4।३।३) इति। यथा 
वा5शनायोदन्‍न्‍्याशब्द प्रवृत्तिमूल दशयति श्रतिः “आप एवं तदशितं नयन्ते, तेज एवं तत्पीत॑ 
नंयते! ( छा० ६।८।३,५ ) इति चर, एवं स्वमात्मानं सच्छब्दवाच्यमपीतों भवतीतीममथ 


एक रूप हुआ रहता है अर्थात्‌ वह अपने स्वरूपको ही प्राप्त हो जाता है। इसोसे उसे उस अवस्थामें 
'स्वपिति” ऐसा कहते हैं, क्योंकि वह अपनेमें ही लीन होता है ) यह श्रुति भी पुरुषके स्वपिति ( सोता 
है ) इस लोक प्रसिद्ध तामका निवंचन करती है। श्रुतिमें स्वशब्दसे आत्मा कहा जाता है, जो प्रकृत 
और सत्‌ शब्द वाच्य है। उसमें जीव अपीत होता है अर्थात्‌ लीन होता है ऐसा अर्थ है। अपि 
पूर्वक 'इण्‌” ग्रत्यथंक धातुका लय अर्थ [ व्याकरणमें | प्रसिद्ध है, क्योंकि प्रमव और अप्य दोनों 
दब्द उत्पत्ति और प्रलूय अर्थमें प्रयुक्त हुए देखनेमें आते हैं। मनके प्रचार इन्द्रियों द्वारा अन्तः- 
करणका परिणाम वृत्तिरूप उपाधिविशेषके सम्बन्धसे विषयोंको ग्रहण करता हुआ उनके साथ 
ऐक्यकी भ्रान्तिको प्राप्त हुआ [ विश्वसंज़्क ] जीव जागता है। जाग्रत अवस्थामें अनुभूत विषयोंकी 
वासनासे युक्त होकर स्वप्नोंकी देखता हुआ मन शब्दसे वाच्य होता है। दोनों उपाधियोंके लुय होने- 
पर सुषुप्ति अवस्थामें उपाधि जन्य विद्येषके अमावसे वह स्व स्वरूपमें विलीन-सा होता है, अतः 
अपनेको ही प्राप्त हो जाता है, ऐसा कहा जाता है। 'स वा एष०” ( वह यह आत्मा हृदयमें है 
'हृदि अयमृ-हृदयम्‌ यह हृदय है। यही इसका निरुक्त ( व्यत्पत्ति ) है। इसीसे यह (आत्मा ) 
हृदय कहलाता है ) इसप्रकार हृदय दब्दका निवंचन जैसे श्रुतिसि दिखलाया गया है। तथा आप 
एव» तेज एव०” ( उस समय जल ही उस पुरुषके द्वारा भुक्त अन्नको द्रवीभूतकर ले जाता है अर्थात्‌ 
रंसादि रूपमें परिणत कर देता है, उसके पीये हुए जहृुको तेज ही ले जाता है अर्थात्‌ तेज जलूका 
शोषणकर उसे रक्त और प्राणरूपमें परिणत कर देता है ) इसप्रकार जेसे अशनाया ओर उदन्या'. 
शब्दोंकी प्रवुत्तिका मूल श्रुति दिखलाती है। वसे ही सत्‌ शब्द वाच्य् स्वरूपमें लीन होता है। 
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# यद्यपि 'स्वं हपितो भमवति! ( अपनेमें ही लीन होता है ) इस छ.न्दोग्य श्रूतिमें जीवका 
विलय कथन अयुक्त है, क्‍योंकि व्रिलय तो उत्पत्ति मद्वस्तुका होता है नित्यका नहीं । जीव तो नित्य 
है।तोभी श्र॒तिमें साक्षात्‌ नित्य जीवका विलय नहीं कहा गया है, किन्तु अनित्य उपाधियोंका 
कारणमें विलय होनेसे तदुपहित जीवका भी गोणरूपसे विलय कहां गया है। इसका स्पष्टीकरण 
करनेके लिए भगवान्‌ भाष्यकार “मंनः प्रचार! इत्यादिसे जाग्रत्‌ और स्वप्नावस्थाओंका वर्णन करते 
हैं। नेत्रादि इन्द्रियोंद्ठारा घट आदि आकारमें परिणत अन्त:करणकी वृत्तिका नाम 'मनः प्रचार” है। 
उन वृत्तिर्प उपाधियोंद्वारा स्थल घट आदि विशेष पदार्थोक्रा आत्माके साथ कल्पित सम्बन्ध 
होता है, इंससे नेत्रादि इन्द्रियोंसे रूप आदि अर्थोका अनुमव करता हुआ स्थूल देह रूप उपाधिके 
साथ “मैं मनुष्य हे” इसप्रकार ऐक्यरूप भ्रान्तिको प्राप्त हुआ आत्मा “विश्व” नामक होकर जाग्रता 


अधि० ५ खू० १० | भाषानुवाद-सत्यानन्दो-दीपिकासहिंत ९७ 


स्वपितिनामनिवचनेन दर्शयति। नच चेतन आत्मा5 चेतन प्रधान स्वरूपत्वेन प्रतिपयेत। 
यदि पुनः प्रधानमे वात्मीयत्वात्स्वशब्देनवोच्येत, एवमपि चेतनो5चेतनमप्येतीति विरुद्ध- 
मापद्ेत | श्रत्यन्तरं च- प्राज्ञेनात्मना संपरिष्वक्तो न बाह्य किंचन वेद नान्तरम्‌' (बृह० ४७।३।२१) 
इति सुषुप्तावस्थायां चेतने5प्ययं दशयति | अतो यस्मिन्नप्ययः सवंधां चेतनानां तच्चेतनं 
सच्छब्दवात््य जगतः कारणं न प्रधानम ॥ ९. ॥ 

कुतश्च न प्रधानं ज़गतः कारणम्‌ £ 

गतिसामान्यात्‌ ॥ १० ॥ 

सूत्राथ--सभी वेदान्तोंमं कारण ज्ञान समान है। अतः चेतन ही जगत्‌का कारण है, 
प्रधान' नहीं | 

यदि ताकिकसमय इव वेदान्तेष्वपि भिन्ना कारणावगतिरभविष्यत्कनिचे तन त्रह्म 
जगतः कारणं, कचिदच्चेतन प्रधानं, कचिदन्यदेवेति, ततः कदानित्प्रधानका र णवादानुरो- 
घेनापीक्षत्यादिश्वणमकल्पयिष्यत। नत्वेतद्स्ति; समान व हि सवषु वेदान्तेषु चेतनकार- 

णावगतिः।' 'यथा5प्नेज्वऊतः सर्वा दिशो विस्फुलिज्ञा विप्रतिष्ठेर कवमेवतरमादात्मन: सर्व प्राणा यथाय- 


इसी अथंको श्रुति 'स्वपिति'शब्दके निवंचनसे दिखलाती है। और इसप्रकार चेतन आत्मा अचेतन 
प्रधानको अभेदरूपसे प्राप्त नहीं होगा । यदि आत्मीय होनेके कारण प्रधानको ही स्वशब्दसे कहा जाय 
तो भी चेतन अचेतनमें लीन होता है, यह कथन विरुद्ध ही होगा | 'प्रा्ञेनाव्मना०” ( प्राज्ञ आत्माके 
साथ ऐक्यको प्राप्त हुआ यह पुरुष न किसी बाह्य वस्तुको ओर न किसी आन्तर वस्तुको ही जानता 
है ) यह दूसरी श्रुति भी सुषुप्ति अवस्थामें चेतनमें जीवका लय दिखलाती है। अतः जिसमें सभी 
चेतनोंका लय होता है वही चेतन सत्‌ दाब्द वाच्य और जगत्‌का कारण है प्रधान नहीं ॥ ९॥ 

और किस कारणसे प्रधान जगत्‌॒का कारण नहीं है ? 

ताकिक सिद्धान्तके समान यदि वेदान्तोंमें भी भिन्न-भिन्न कारण ज्ञान होता, कहीं चेतन ब्रह्म, 
कहों अचेतन प्रधान और कहीं अन्य ( परमाणु आदि ) ही जगतृका कारण होता, तो कदाचित्‌ 
प्रधान कारणवादके अनुरोधसे प्रधानके विषयमें 'ईक्षति” आदि श्रुतियोंकी कल्पना की जा सकती, परन्तु 
ऐसा नहीं है, क्योंकि सभी वेदान्तोंमें कारण ज्ञान समान ही है। 'यथाअग्नेज्वलूतः०! ( जैसे प्रज्वलित 
अग्तिसे निकली हुई चिनगारियाँ सभी दिद्याओंमें फंलती हैं, वंसे ही इस आत्मासे सभी प्राण 
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है। जाग्रत्‌ अवस्थामें अनुभूत पदार्थके अनुरूप संस्कारों सहित मनसे युक्त होकर जीव अविद्याके 
परिणामात्मक स्वप्न पदार्थोको देखता हुआ 'सोम्य तन्‍्मनः०' ( हे सोम्य ! वह मन है ) इसप्रकार 
श्रति प्रतिपादित मन शब्दसे वाच्य होता है अर्थात्‌ अहं कर्ता, भहं मोक्ता”' इसप्रकार मनरूप 
उपाधिके साथ ऐक्यरूप श्रान्तिको प्राप्त हुआ आत्मा स्वप्नावस्थामें 'तेजस” नामवाला. होता है । 
सुषुष्ति अवस्थामें स्थूल और सूक्ष्म दोनों उपाधियोंका कारणमें विलय होनेसे “मैं मनुष्य हुँ, कर्ता 
मोक्ता हुँ' इत्यादि विशेष अभिमानके अभाव होनेके कारण केवरू अविद्योपाधिक होकर जीव 
अपनेमें लीनकी तरह कहा जाता है। 'स्वं ह्पितो मवति” इसप्रकार लय गुणके योगसे प्राज्ञ आत्मा 
का नाम 'स्वपिति' है । 

# जैसे मे..उक्त सारी व्युत्पत्तियाँ यथाथ हैं, बसे ही ,'स्वमाव्मानमपीतो भवतीति स्वपिति' 
यह अ्ुत्पत्ति भी यथार्थ है। यहाँ श्रुति स्व शब्दसे अचेतन प्रधानका ग्रहण नहीं करती अपितु 
ब्रात्माका ही ग्रहण करती है॥ ९॥ 


९८ ब्रह्मसत्र-शाह्लरभाष्य [ अ० है पा० १. 


तन॑ विप्रतिष्ठन्ते प्राणेभ्यो देवा देवेभ्यो लोका:” (कौ० ३।३) इति । 'तस्माद्दा एतस्मादात्मन आकाश: 
संभूतः' (तै० २।१) इति। 'आत्मन एवेदं सवम्‌! (छा० ७।२६।१) इति। आत्मन एप प्राणो जायते' 
( प्र० ३।३ ) इति चात्मन: कारणत्वं दशयन्ति सब वेदान्ता।। आत्मशब्दतश्वय चेतनवचन' 
इत्यवोचाम । महच्च प्रामाण्यकारणमेतय्रद्वेदान्तवाक्याना चेतनकारणत्वे समानगतित्वम, 
चक्षुरादीनामिव रूपादिषु । अतो गतिसामान्यात्सवज्ञ ब्रह्म ज़गतः कारणम्‌ ॥ १०॥ 

कुतश्च सवज्ञ ब्रह्म जगतः कारणम्‌ 

श्रुतत्वाच ॥ ११॥ 

पदच्छेद- -श्रतत्वात , च। 

सूत्राथ--ओर 'स कारणम्‌ इसप्रकार श्रतिमें स्वशब्दसे सवज्ञ ब्रह्म ही जगतका कारण 
कहा गया है। अतः सवज्ञ ब्रह्म ही जगत॒का कार्रण है । 

#*'स्वशब्देनेव च सदज्ञ ईश्वरो ज़गतः कारणमिति श्रयते श्वेताश्वतराणां मन्त्रो- 
परन्निषदि स्वज्षमीश्वरं प्रकरत्य-/स कारणं करणाधिपाधिपो न चास्य कश्रिज्निता न चाथिपः! 
(श्रे० ६।९) इति । तस्मात्सवज्ञ ब्रह्म जगतः कारणम, नाचे तन प्रधान मन्यह ति सिद्धम्‌ ॥ ११॥ 
( इन्द्रियाँ ) यथा स्थान ( ग़ोलक ) में प्रादुभूत होते हैं, प्राणोंसे तदुपकारक सूर्य आदि देवता प्रकट 
: होते हैं, तदनन्तर देवोंसे लोक ( इन्द्रियोंके रूप आदि विषय ) उत्पन्न होते हैं और “तस्माद्वा० 
( इस सद्रप आत्मासे आकाश उत्पन्न हुआ ) आत्मन०' ( आत्मांसे यह सारा जगत्‌ उत्पन्न हुआ ) 
आत्मन०” ( आत्मासे प्राण उत्पन्न होता है ) इस प्रकार सभी वेदान्त आत्मा कारण है” यह 
दिखलाते हैं। आत्मशब्द चेतन वाचक है यह हम कह चुके हैं। जैसे चक्ष्‌ आदि इन्द्रियोंमें रूप 
“ आदि विषयक ज्ञान समान है, बसे ही वेदान्त वाक्‍्योंका चेतन कारणत्वमें जों समान ज्ञान है यही 


प्रामाण्य होनेमें महान कारण है। इस कारण---वेदान्त वाक्योंसे चेतन कारणत्व अवग्रति समान 
होनेके कारण सवज्ञ ब्रह्म जगत्‌का कारण है ॥ १० ॥ 


और किस कारण सवज्ञ ब्रह्म जगतुका कारण है ? क्‍ 

सवंज्ञ ब्रह्न जग्रत्‌का कारण है ऐसा स्वशब्द ( ईव्वर वाचक शब्द ) से ही श्रृंति कहती है 
क्योंकि व्वेताश्वेतरोंके मन्त्रोपनिषद्में सर्वज्ञ ईश्वरको प्रस्तुतकर 'स कारण०” ( वह सवज्ञ परमेश्वर 
समीका कारण है और इन्द्रियाधिष्ठाता जीवका स्वामी है। उसका न कोई उत्पत्तिकर्ता है और न 


कोई स्वामी है ) ऐसा कहा गया है। इसलिए यह सिद्ध हुआ कि सवज्ञ ब्रह्म ही जगतृंका कारण है 
अचेतन प्रधान अथवा अन्य कोई नहीं ॥ ११ ॥ 
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# यद्यपि 'तदैक्षत” ( उसने ईक्षण किया ) इत्यादि श्रुतिसि कारणमें केवल ईक्षण मात्र प्रति- 
पादित है। सर्वज्ञत्व नहीं, तो भी ईक्षण कर्तामें अपना चेतन वाचक 'सवंवित्‌' शब्द भी है। 
स विश्वकृद्विश्वविदात्मयोनिज्ञ कालकालो गुणी सवविद्यः । ( वह विश्वका कर्ता, आत्मयोनि (स्वयंत्रु) 
ज्ञाता, कांलका प्रेरक, अपहतपाप्मत्वादि गुणवान्‌ और सभी विद्याओंका आश्रय और जो सवंवित्‌ है ) 
यः सवज्ञः:सवबित” “अतः 'समुद्रा गिरयश्र सव3स्मात्स्यन्दन्त सिन्‍्धवः सवरूपाः: ( मुण्ड० 
२।१।९ ) ( उस परमेश्वरसे ही सभी समुद्र और पव॑त उत्पन्न हुए हैं, इसीसे गड़ा, सिन्धु आदि 
विविध नदियाँ बहती हैं ) इसप्रकार समी उपनिषदोंमें यही सिद्ध होता है कि स्वज्ञ, सवंशक्ति ब्रह्म 
ही जगत॒का कारण है, जड़ प्रधान अथवा परमाणु आदि नहीं। पृवपक्षमें जीवका प्रधानके साथ 


अभेद मानकर उपासना करना फल है और सिद्धान्तमें ब्रह्म तथा प्रत्यगात्माका अभेदरूपसे 
साक्षात्कार फल है ॥ ११॥ 


अधि० ५ सू० १९ ] भाषाजुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ९९, 


( ६ आनन्दमयाधिकरणम्‌ । छ्ू० १२-१६ ) 

जन्माद्यस्य यतः इत्यारभ्य श्रुतत्वाच्च इत्येवमन्तेः सूच्रे यॉन्‍न्युदाह्न॒तानि वेदान्त- 
वाक्यानि तेषा सवज्ञः सवशक्तिरीश्वरो ज़गतो जन्मस्थितिलयकारणमित्येतस्याथस्य प्रति 
पादकव्वं न्‍्यायपूवक॑ प्रतिपादितम्‌ । गतिसामान्योपन्यासेन च सब वेदान्ताश्रेतनकारण- 
बादिन इति व्याख्यातम-अतः परस्य ग्रन्थस्य किमुत्थानमिति | & उच्यते,-छ्विरूपं हि 
ब्रह्मावगम्यते, नामरूपविकार भेदोपाधिविशिष्ट, तहिपरीतं च सर्वोपाधिविवाजतम्‌ । “यत्र 
हि ह्वेतमिव भवति तद्तिर इतर पश्यति यत्र त्वस्थ सवमासत्मेवाभूत्तत्केन के पश्येत्‌' (ब्ृह० 8/५॥१७) 
यत्र नान्‍्यत्पदयति नान्‍्यच्छणोति नान्यद्विजानाति से भूमा5थ यत्रान्यत्पर्यत्यन्यच्छणोत्यन्यद्विजा- 
नाति तद॒ल्पं यो वे भूमा तदस्टतमथ यद॒रूपं तनन्‍्मत्यम! ( छानन्‍दो० ७।२४।१ ) 'सर्वाणि रूपाणि 
विचित्य घोरो नामानि क्रृत्वाउईभिवदन्यदास्ते' ( तें० आ० ३॥१२।७ ) “निष्कल निष्क्रियं शान्तं 
निरव्य॑ निरक्षमम्‌ । अम्ृतस्य परं सेतुं दग्धेन्धनमिवानलम्‌' ( रवे० ६।१९ ) “नेति नेति' (ब्र० 

“जन्माथयस्य यतः” सूत्रसे लेकर “श्रतत्वाच्' पयन्त सूत्रोंसे जो वेदान्त वाक्य उदाहृत किए गए 
हैं वे सबंत्न सवंशक्ति ईश्वर जगत्‌॒के जन्म स्थिति और छूयका. कारण है इसी अथंके प्रतिपादक हैं, 
यह बात युक्ति पृवक कही गई है। सभी वेदान्त वाक्योंमें कारण विषयक अवगति समान है, इस 
कथनसे सारे वेदान्त वाक्य चेतनवादी हैं, ऐसा व्याख्यान किया गया है, तो अग्रिम ग्रस्थका आरम्भ 
क्यों किया जाता है ? इसपर कहते हैं--नाम रूपात्मक विकार विशेष उपाधिसे यक्त और उससे 


विपरीत सभी उपाधियोंसे रहित, इसप्रकार ब्रह्मके दो रूप अवगत होते हैं | जैसे कि 'यत्र हि०” ( जहाँ- 
अविद्यावस्थामें द्वत-सा होता है वहीं अन्य-अन्यको देखता है किन्तु जहाँ-विद्यावस्थामें उस विद्वान॒के 


लिए सब आत्मा ही हो गया- तो उस समय किस करणसे किस विषयको कौन देखे ) और “यत्र० 
( सनत्कुमार--जहाँ व्यापक आनन्दस्वरूप आत्मामें स्थित हुआ विद्वान अपनेसे भिन्न कुछ और 
नहीं देखता, कुछ और नहीं सुनता, कुछ और नहीं जानता वह भूमा-व्यापक ब्रह्म है और जहाँ अपनेसे 
भिन्न कुछ और देखता है कुछ और सुनता है, कुछ और जानता है वह अल्प-परिच्छिन्न है, जो 
भूमा है वही अमृत है और जो अल्प है वह मरत्य-मरणशील है ) 'सर्वाणि०” ( जो परमेश्वर सब 
देव, मनुष्यादि शरीरोंको उत्पन्नकर यह देव है, यह मनुष्य है, इत्यादि नाम रखकर उन नामोंसे 
स्वयं व्यवहार करता है ) 'निष्कलं०” ( कला रहित-अवयवरहित, निष्क्रिय, शान्त, रागादि दोष रहित, 
निर्लेप-- पापादि रहित, अमृतत्वका उत्कृष्ट सेतु और जिसका ईन्धन जल चुका है उस धम रहित 
सत्यानन्दी-दीपिका 

# वेदान्त शास्त्रमें सगुण तथा निगुण ब्रह्मके प्रतिपादक अनेक वाक्य देखनेमें आते हैं, उनमें 
कौन-से सगुणकी उपासना द्वारा निगुण ब्रह्ममें समन्वित होते हैं और कौन-से .साक्षात्‌ निगुंण ब्रह्ममें 
समन्वित होते हैं। इस प्रकारकी जिज्ञासा अग्रिम ग्रन्थके आरभ्ममें हेतु है। मगवान्‌ भाष्यका रने सगुण 
बोर निगुंण ब्रह्मके प्रतिपादक “यत्र हि ह्ृतमिव' “यतन्न नान्‍्यत्पश्यति” इत्यादि अनेक वाक्य उद्धृत किये 
हैं। माया उपाधि विशिष्ट सगुण ब्रह्म और दूसरा माया उपाधिसे रहित निगुंण ब्रह्म इस प्रकार ब्रह्मके 
दो रूप हैं। यद्यपि ब्रह् एक ही है, फिर भी उपाधिके भाव और अभावके कारण ब्रह्मके दो रूप 
श्रुतियोंमें कहे गये हैं। इसलिए उपाधि सहित सगरुण ब्रह्म निगुंण ब्रह्मसे भिन्न परिच्छिन्न तथा मिथ्या 
है, क्योंकि उसकी उपाधि परिच्छिन्न तथा मिथ्या है, इससे उसे भी ऐसा ही कहा जाता है। इस प्रकार 
ब्रह्मके दो रूप माननेमें कोई विरोध नहीं है । “निष्कलू' इस श्रुतिमें सेतु शब्द लौकिक सेतुके समान 


तत्त्वमसि, अहं ब्रह्मास्मः इत्यादि वेदान्त वाक्‍्यींसे उत्पन्न ब्रह्माकार वृत्तिमें स्वयं स्थित या प्रति 
बिस्बित ब्रह्म संसार सागरसे पार ले जाने ( मोक्ष प्राप्ति ) में एक मात्र साधन है । 


१०० ब्रह्मसूत्र-शाडूरभाष्य [ आ० १ पा० १ 


२।३।६) 'अस्थूलमनणु! (बृ० ३८८) इति, 'न्यूनमन्यत्स्थान संपूर्णमन्यत्‌' इति चेव॑ सहसख्नशो 
विद्याविद्याविषयम्रेदेन ब्रह्मणो छ्विरूपतां दर्शयन्ति वेदन्‍्तवाक्यानि | # तत्राविद्याचस्थायां 
बरह्मण डपास्योपासकादिलक्षणः सर्चों व्यवहारः। तत्र कानिविद्त्र्मण उपासनान्य- 
भ्युदयार्थानि, कानिचित्क्रममुक्स्‍्यर्थानि, कानिचित्कमेंसमुद्ध चर थानि। तेषां मुणविशेषोपा- 
घिभेदेन भेदः | एक एव तु परआत्मेश्वरस्तेस्तेगुणविशेषेविशिष्ट उपास्यो यद्यपि भवर्ति, 
तथापि यथागुणोपासनमेव फलानि भिच्चन्ते | 'तं यथा ग्रेथोपासते तदेव मवति” इति श्रुते3, 
“यथाक्रतुरस्मिब्लोके पुरुषो मव॒ति तथेतः: प्रेत्य भवति” (छा० ३।१४।१ ) इति च। स्मृतेश्व-यं 
यं वापि स्मरन्मावं त्यजत्यन्ते कलेवरम्‌ | तं तमेबेति कोन्तेय सदा तद्भावभावितः ॥! ( गी० ८।६ ) 


अग्निके समान ( देदीप्यमान ) देवकी मैं शरण लेता हूँ )। 'नेति०” ( यह नहीं, यह नहीं, ऐसा ). 
अस्थूलम० ( जो न स्थल है और न सूक्ष्म है ) 'न्‍्यून०” ( एक न्यून-अल्प स्थान है ओर दूसरा 
सम्पूर्ण स्थान है अर्थात्‌ सोपाधिक सगुण ब्रह्म अल्प और उपाधिरहित निगुंण ब्रह्म पूर्ण-व्यापक है ) 
ऐसे सहस्न वाक्य विद्या और अविद्याके विषय भेदसे ब्रह्मके दो रूप दिखलाते हैं। उसमें अविद्या- 
वस्थामें उपास्य उपासक आदि लक्षण सभी व्यवहार ब्रह्ममें होते हैं। उपासनाओंमें ब्रह्मकी कई एक 
उपासनाएं अभ्युदयके लिए हैं, कई एक ( दहरादि ) उपासनाए क्रममुक्तिके लिए हैं और कई एक 
कमसमृद्धिके लिए हैं। गुणविशेषसे तथा उपाधिभेदसे उनका परस्पर भेद है। यद्यपि उन-उन 
गुण विशेषोंसे विशिष्ट एक ही ईश्वर परमात्मा उपास्य है, तथापि जिस गुणकी उपासना होती है 
तदनुसार भिन्न-भिन्न फल होते हैं, क्योंकि 'तं तथा०” ( उसकी जिस-जिस रूपसे उपासना करता है 
वसे ही रूपको प्राप्त होता है ) और “यथा क्रतु०' ( इसलोकमें पुरुष जंसे निर्चयवाला होता है बसे 
ही यहाँसे मर कर जानेपर होता है ) इस प्रकारकी श्रुति ओर “यं यं०' ( हे कुन्तीपुत्र ! मनुष्य जिस- 
जिस भी भावका स्मरण करता हुआ अन्तकालमें शरीर छोड़ता है, उस भावकी भावनावाला वह पुरुष 
उस-उस भावको ही प्राप्त होता है ) ऐपती स्मृति है। यद्यपि एक ही आत्मा जड़ और चेतन सभी 
सत्यानन्दी-दीपिका 
% अब भगवान्‌ माष्यकार “ततन्र” इत्यादिसे अविद्या विषयक विचार करते हैं-निमुण बह्यके 


ज्ञानके लिए कल्पित प्रपश्चका आश्रयकर उसके बाध होनेसे पहले “गुड़जिह्नान्याय से तत्‌ तत्‌ फलके 
लिए उपासनाओंका विधान किया गया है। उनका भी चित्तकी एकाग्रता द्वारा ब्रह्मज्ञान ही मुख्य 


फल है, इसलिए इनका मी महातात्पय॑ ब्रह्ममें ही है। उपासनाओंका अवान्तर फल इस प्रकार है--- 
'स यो नाम बद्योत्युपास्ते' ( छा० ७।१॥५ ) ( जो कोई उपासक “नाम' ब्रह्म है, ऐसी उपासना करता 
है उसको जहाँ तक नामका विषय है वहाँ तक यथेष्ट कामाचार रूप फल प्राप्त होता है ) इस प्रकारकी 


प्रतीकोपासनाओंका फल अभ्युदय है। दहरादि उपासनाओंका फल क्रममुक्ति है अर्थात्‌ दहर उपासनाके 
बलसे ब्रह्मलोकमें पहुँचकर वहां ब्रह्माद्वारों ब्रह्माज्ञान प्राप्तकर मुक्त हो जाता है। इस उपासनाका विश्येष 


विवरण [( ब्र० सू० १।३।१४ ) में द्रष्टव्य है । “उद्नीथमुपासीत' ( छा० १।१॥१ ) ( उद्गीथके अवयव 
भूत वर्णात्मक 5४ ( ओंकार ) की उपासना करे ) इस प्रकार उद्गीथादि उपासनाओंका फल कम 
समृद्धि है। विधेय होनेसे इन उपासनाओंका विधान यद्यपि कमकाण्डमें ही उपयुक्त था, फिर भो 
उपासना ( ध्यान ) मानसिक है और ज्ञानका अन्तरज्गञ साधन है, इसलिए. उनका ज्ञानकाण्डमें 
विधान किया गया है । यद्यपि परमेश्वर एक है तथापि सत्यकामादि गुण अनेक हैं, ध्यान करने योग्य 
हृदय, आदित्य आदि उपाधियाँ-स्थान अनेक हैं। इस तरह उपाधियोंके भेदसे उपहित भो भिन्न-भिन्न 
होता है, अतः जिस-जिस गुण सहित परमेश्वरका जिस/जिस उपाधिरूप स्थानमें ध्याव किया जाता 
है, उस-उस गुण तथा उस-उस उपाधिके भेदसे उपास्थका भेद, उपास्यभेदसे उपासनाका भेद, 


अधि० ५ ख्‌० १२५ ] भाषाजुवाद-सत्यानन्दी-दीपिंकासहित १०१ 


इति ।# यद्यप्येक आत्मा स्वभूतेषु स्थावरजहुमेषु गूढः, तथापि चित्तोपाधिविशेषतार- 
तम्यादात्मनः कूटस्थनित्यस्येकरूपस्याप्युत्तरोत्तरमाविष्कृतस्थ तारतम्थमैश्वर्यशक्ति 
विशेषेः श्रयते- तस्य य आत्मानमाविस्तरां वेद' (ए० आ० २।३।२।१) इत्यत्र। स्सतावपि-यच॒द्वि- 
भूतिमत्सच्च श्रीमदूजितमेव वा । तत्तदेवावगच्छ त्वं मम तेजों5शर्संभवम्‌ ॥' (गी० १०४१) इति यत्र 
यत्र विभूत्यायतिशयः सस ईश्वर इत्युपास्यतया चोद्यते। एवमिहाप्यादित्यमण्डले 
हिरण्मयः पुरुषः सवपाप्मोदयलिड्ञात्पर एवेति वश्ष्यति | एवं 'जाकाशस्तछिज्ञात्‌! ( ब्र० 
१।१।२२ ) इत्यादिषु द्रश्टव्यम | एवं सद्योमुक्तिकारणमप्यात्मज्ञानमुपाधिविशेषद्धारेणोप- 
दिव्यमानमप्यविवक्षितोपाधिसंबन्धविशेष॑ परापरविषयत्वेन संदिद्यमान वाक्यगतिपर्या- 
लोचनया निर्णतव्यं भवति। यथेहेव तावत्‌ 'आनन्दमयो 5 भ्यासा त्‌' इति । एचमेकमपि ब्रह्मा- 
पेक्षितोपाधिसंबन्धं निरस्तोपाधिसंबन्धं चोपास्यत्वेन क्षेयत्वेन च वेदान्तेषृपदिश्यत इति 
प्रदर्शयितुं परो ग्रन्थ आरभ्यते | यज्च गतिसामान्यात्‌' इत्यचेतनकारणनिराकरणमुक्तम, 
तद॒पि वाक्यान्तराणि ब्रह्मविषयाणि व्याचक्षाणेन ब्रह्मविपरीतकारणनिषेधेन प्रपश्चयते- 
भूतोंमें गृढ ( छिसा हुआ ) है, तथापि चित्तरूपी उपाधिविशेषके तारतम्यसे उत्तरोत्तर अभिव्यक्त, 
कूटस्थ नित्य एकरूप आत्माका ऐश्वय शक्तिविशेषत्ते तारतम्य 'तस्य०” ( उस उक्थरूप पुरुषके 
शरीरमें वतंमानः चिद्रंप आत्माको जो पुरुष अतिशय जानता है--उपासना करता है ) इस श्रतिमें 
सुना जाता है। और “यद्यदू०” ( इसलिए हे अजुन ! जो-जो ऐश्वयं शाली कान्तियुक्त एवं उत्कृष्ट वस्तु 
है उस-उसको तुम मेरे तेजके अंशसे ही उत्पन्न हुई जान ) इस प्रकार स्मृतिमें भी है। जहाँ-जहाँ 
विभूति आदिका अतिशय है वह-वह ईषवर है, इस प्रकार उसका उपास्यरूपसे विधान किया जाता 
है । इस प्रकार यहाँ ( सूत्रमें ) भी आदित्यमण्डलमें हिरण्यमय पुरुष है वह सब पापोंसे रहित होनेके 
कारण परमात्मा ही है, ऐसा ( ब्र० सू० १।१।२० ) सूत्रमें कहेंगे । इस प्रकार ( ब्र० सू० १।१।२२ ) 
इत्यादि सूत्रोंमें भी समझना चाहिए । इस प्रकार विदेह मुक्तिका कारण आत्मज्ञान भी उपाधि विशेष 
द्वारा उपदिश्यमान होनेपर भी और उपाधि सम्बन्ध विशेष विवक्षित न होनेसे पर विषयक है अथवा 


अपर विषयक है ऐसा सन्देह होता है, अतः तात्पयंका पर्यालोचनकर उसका निर्णय करना चाहिए । 
जैसे कि यहीं 'आनन्दमयो<भ्यासात' सूत्रमें किया है। इस प्रकार एक ही ब्रह्म उपाधि सम्बन्धकी अपेक्षा 


उपास्यरूपसे और उपाधि सम्बन्ध रहित ज्ञेयरूपसे वेदान्त वाक्योंमें उपदिष्ट है, यह दिखलानेके लिए 
अग्निम ग्रन्यका आरम्म किया जाता है। “गतिसामान्यात्‌” वेदान्त वाक्योंसे ब्रह्म कारणविषयक 
ज्ञान समान होनेसे अचेतन कारणका जो निराकरण कहा गया है, उसका भी ब्रह्म विषयक अन्य 
वाक्योंका व्याख्यान करनेकी डच्छावाले सृत्रकार ब्रह्मसे भिन्न कारणके निषेधसे विस्तार करेंगे--- 
सत्यानन्दी-दीपिका 

उपासना भेदसे फलका भेद होता है। इस विषयमें श्रुति और स्मृति भी उद्धृत किये गये हैं॥ लोग 
राजाकी उपासनाकी तरह परमात्माका जिस-जिस रूपसे उपासना करते हैं उस-उस रूपको प्राप्त 
करना ही उनके लिए फल होता है । 


# बुद्धि आदि उपाधिकी शुद्धिके तारतम्यसे ऐश्वयं, ज्ञान आदिका तारतम्य विशेष होता है । 
इस भेदसे एक रूप आंत्माका मनुष्य आदिसे लेकर हिरण्यगर्भ पर्यसत उत्त रोत्तर ऐश्वर्यादिके उत्कषंका 
आविर्माव सुना जाता है। उपास्य उपासक भावमें मी अल्प उपाधिवाला आत्मा उपासक ओर उत्कृष्ट 
उपाधिवाला आत्मा उपास्य है । इस तरह उपाधिको लेकर यह सारा तारतम्य है। “आदिसत्य॑ अद्योत्यु- 
पासीत' यहाँ आदित्य आदि भी जीवरूपसे उपास्य नहीं हैं किन्तु ईश्वररूपस उपास्य हैं, इसमें 


मगवान्‌ भाष्यकार “आकाशस्तल्लिद्भधात्‌” इत्यादिसे भगवान्‌ सूत्रकारकी सम्मति देते हैं कि इस सूत्रमें 
आकाश शब्दसे भी परमेश्वरका ही ग्रहण किया गया है । 


१०४६ ब्रह्म सूज-शांडूरभाष्य [ आ० ९ पा० है 


आनन्दमयोउ्भ्यासात्‌ ॥ १२ ॥ 

पदच्छेद--आनन्दमय:, अभ्यासात्‌ । 

सूत्राथ--( आनन्दमयः ) “अन्योउन्तर आत्मा55नन्‍्दमय:” इस श्रुतिमें आनन्दमय परमात्मा 
ही है जीव नहीं, (अभ्यासात्‌) क्योंकि आनन्द शब्दका ब्रह्मके लिए अनेक वार अभ्यास देखा गया है। 

# तेत्तिरीयके5न्गयं प्राणमयं मनोमयं विज्ञान्नमयं चानुक्रस्याम्नायते-तस्माद्दा 
एतस्माद्िज्ञानमयात्‌। अन्योउन्तर आत्मानन्द्मथ/ ( ते० २५ ) इति। तत्र संशयः-किमिहा- 
नन्‍्दमयशाब्देन परमेच ब्रह्मोच्यते यत्पक्ृतम्‌ सत्य ज्ञानमनन्तं ब्रह्म! ( तै० २।१ ) इति; 
किवा5न्नमयादिवद्‌बह्मणो<र्थान्तरमिति । कि तावत्पाप्त ? # ब्रह्मणोई्थान्तरममुख्य 
आत्मानन्दमयः स्थांत्‌। कस्मात्‌ ? अन्नमयाद्रमुख्यात्मप्रवाहपतितत्वात्‌ । अथापि स्यात्स- 
वॉन्तरत्वादानन्दमयों मुख्य एवात्मेति; न स्यात्प्रियाद्यययवयोगाच्छारीरत्वश्रवणाच्च । 
मुख्यश्रेदात्मानन्द्मयः स्यात्‌, न प्रियादिसंस्पशः स्यात्‌ | इह तु 'तस्य प्रियमेव शिरः” इत्यादि 
श्रयते | शारीरत्वं च श्रुयते-/तस्येष एवं शारीर आत्मा यः पू्वस्य' इति। तस्य पूवस्य विज्ञान- 
मयस्थेष एव शारीर आत्मा य एब आनन्दमय इत्यथ:। नच सशरीरस्य सतः प्रिया- 
| प्रियसंस्पशों वारयितुं शक्यः । तस्मात्संसायवानन्दमय आतप्मेत्येव॑ं प्राप्त, # इद्मुच्यते- 


तैत्तिरीयक उपनिषदमें क्रमश: अन्नमय, प्राणमय, मनोमय, और विज्ञानमयंका आत्मरूपसे 
उपक्रमकर “तस्माद्वा०' ( उस विज्ञानमय्से भिन्न उसके अन्तर आत्मा आनन्दमय है ) ऐसा श्रुति 
कहती है | इससे सन्देह होता है कि क्‍या यहाँ आनन्दमय शब्दसे परब्रह्म ही कहा जाता है, जो “सत्य 
ज्ञानमनच्त ब्रह्म' इस प्रकार प्रकृत है अथवा अन्नमयादिके समान ब्रह्मसे भिन्न पदार्थ ? तब क्‍या थप्त 
होता है ? पू्वपक्षी---आनन्दमय ब्रह्मसे भिन्न पदार्थ अमुख्य आत्मा होना चाहिए, क्योंकि अन्नमयादि 
अमुख्य आत्माके प्रवाह ( परम्परा ) में पठित है। परन्तु सर्वान्तर होनेसे आनन्दमय मुख्य आत्मा ही 
होना चाहिए ? ऐसा नहीं हो सकता, कारण कि उसमें प्रिय आदि अवयवोंका योग तथा शारीरत्वका 
श्रवण है| आानन्दमय यदि मुख्य आत्मा होता तो उससे प्रियादिका सम्बन्ध न होता । परन्तु यहाँ तो 
तस्य०' ( उसका प्रिय ही थिर है ) इत्यांदि श्रति है। और “तस्येष०” ( यह जो आनन्दमय है यही 
उस पुवका शारीर आत्मा है ) यह शारीरत्वकी श्रुति है। उस पूब विज्ञानमयका यही शारीर आत्मा 
है जो यह आनन्दमय है, ऐसा अथ्थ है। सशरीर होनेपर प्रिय और अप्रियके सम्बन्धका निवारण नहीं 
किया जा सकता, इसलिए आनन्दमय संसारी जीवात्मा है। इस प्रकार प्राप्त होनेपर उसके निरा- 
सत्यानन्दी-दीपिका 
# 'तस्माद्वा' यह तैत्ति रीयक वाक्य इस अधिकरणका विषय वाक्य है । इस उपनिषदमें प्रतिपादित 
विज्ञानमयस भिन्न उसके आन्तर आनन्दमय आत्मा है अर्थात्‌ अज्ञानी पुरुषोंकी अन्नमयांदि कोशोंमें 
जो आत्मबुद्धि है. उसे पूव॑-पू्व कोशोंसे हटाती हुई अन्तमें विज्ञानमय कोशमें से आत्मबुद्धिका निरा- 
करण करती हुई श्रुति आनन्दमयमें आत्मंबुद्धि कराती है। यहाँ अन्नका विकार प्रसिद्ध यह स्थरू शरीर 
अन्नमय. है। समष्टि प्राण, मन और बुद्धि हिरण्यगर्भ रूप हैं व्यध्टिि प्राण, मन तथा बुद्धि क्रमसे 
प्राणमय, मनोमय तथा - विज्ञानमय कहे जाते हैं। जो त्रिम्ब चेतन्‍्य आनन्दरूप ईव्वर है उसका 
प्रतिबिम्ब जीव आनन्दमय है। इस प्रकार क्रमसे अन्नमय, प्राणमय, मनोमय, विज्ञानमय तथा 
आलनन्दमथ पाँच कोश क़हे जांते हैं । अब यहाँ 'किमिह” से संशय उपस्थित करते हैं । 
# यहाँ वृत्तिकारके मतानुसार आनन्दमय ही ब्रह्म है, पहले इसपर विचार किया जाता है- 
आनन्दशब्दसे 'मथट्‌” प्रत्यय होकर आनन्दमय दाब्द सिद्ध हुआ है। मयट्‌' प्रत्ययका अथ विकार 
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'आनन्दमयो5भ्यासात्‌ ।' पर एवात्मा55नन्‍्दमयों मवितुमहति । कुतः ? अभ्यासात्‌ | परस्सि- 
सेव द्यात्मन्यानन्दशब्दों बहुकुत्वो 5भ्यस्यते । आनन्दमयं. प्रस्तुत्य रसों वे सः ( ते० २।६ ) 
इति तस्थेव रसत्वमुकत्वोच्यते-रसे _ झोवायं लूब्ध्वा5।नन्‍्दी भवति' इति, को होवान्यात्क 
प्राण्यात । यदेष आकांश आनन्दो न स्थात्‌। एप होवानन्दयाति' ( तैं० २।७ ) 'सैषानन्द्स्य 
सीमा सा मवति', 'एतमानन्द्मयमाव्मानमुपसंक्रामति', 'आनन्दं बह्मणों विद्वान न बिभेति कुतश्रन 
( तैक्ति० २।८,९ )इति। आनन्दो ब्रह्मेति व्यजानात्‌ ( तैत्ति9 ३।६ ) इति च। भ्रवत्यन्तरे च॒ 
“पविज्ञानमानन्दं बह्मा ( बृ० ३।९।२८ ) इति ब्रह्मण्येवानन्द्शब्दों हछः। एवमानन्दरब्दस्य 
बहुरुत्वो ब्रह्मण्यभ्यासादानन्दमय आत्मा ब्रह्मेति गस्‍्यते। # यतक्तृक्तमन्नम्याय्यमुख्यात्म- 
प्रवाहपतितत्वादानन्दमयस्याप्यमुख्यत्वमिति, नासो दोष;; आनन्दमयस्य सर्वान्तरत्वात्‌ । 


करणाथ “आनन्दमयो०” यह सूत्र कहा जाता है। परमात्मा ही आनन्दमय हो सकता है। क्‍योंकि 
उसमें उसका अभ्यास है। परमात्मामें ही आनन्द शब्दका वार-वार अभ्यास है। आनन्दमयको 
प्रस्तुत कर 'रसो ( निश्चय वह आनन्द है ) इस प्रकार उसीका रसत्व कहकर 'रस _होवाय॑० 
( यह पुरुष रसको प्राप्त कर ही आनन्द युक्त होता है ) 'को होवान्यात्क:०! ( यदि आकाझ-हृदया- 
काशमें स्थित यह आनन्दरूप आत्मा न होता तो कौन व्यक्ति अपान व्यापार ( निःश्वास ) करता और 
कौन प्राण व्यापार ( उच्छवास ) करता, अतः यह आत्मा ही सबको आनन्दितं करता है ) 'सेषा० 
( यह आननन्‍दका विचार होता है ) 'एतम०” ( विद्वान उस आनन्दमय आत्माको प्राप्त होता है ) ह 
“आनन्द ब्रह्मणो०” ( ब्रह्मके आनन्दको जाननेवाला किसीसे भयभीत नहीं होता ) आननन्‍्दो०' 
( आनन्द ब्रह्म है, ऐसा भूगुने जाना ) ऐसा श्रुति कहती है। “विज्ञानम०” (विज्ञान आनन्द ब्रह्म 
है ) इसप्रकार अन्य श्रतिमें भी ब्रह्ममें ही आनन्द शब्द देखा गया है। इस तरह आनन्द 
शब्दका ब्रह्ममें बहुत वार अभ्यास होनेसे आनन्दमय आत्मा ब्रह्म है। ऐसा ज्ञात होता है। 
जो यह कहा गया है कि अन्नमयादि अंमुख्य आत्माके प्रवाहमें पठित होनेसे- आनत्दमय भी अमुख्य 
आत्मा है। यह दोष नहों है, क्योंकि आनन्दमय सबके आन्तर है। मुख्य आत्माका ही उपदेश 


सत्यानन्दी-दीपिका 
तथा प्राचुय ( बहुत ) है। गत “ईक्षिति' अधिकरणमें गौण और मुख्य ईक्षण दोनोंके तुल्य न होनेसे 


संशय नहीं होता, क्योंकि ग्रोण प्राय पाठ निश्चायक नहीं होता । परन्तु यहाँ “आनन्द्रेमय' में तो मयट 
प्रत्यय विकार और प्राचर्य दोनोंमें .सख्य होनेसे संशय होनेपर अन्नमयादि विकारोंके' प्रवाहमें आनन्द- 
» मयका पाठ होनेसे यह निश्चय होता है कि आनन्दका विकार जीव आनन्दमय है । इस प्रकार प्रत्य- 


दाहरण संगतिसे “कि तावत' से पूर्वपक्ष करते हैं। अब पृवपक्षी पर कोई शद्भा करते हैं--सर्वान्तर 
होनेसे आनन्दमय मुख्य आत्मा ही है। पुवपक्षी 'न स्थात” आदिसे कहता है । 


क्‍ # यहां आनन्दमय दब्दसे परमात्माका ही ग्रहण करना चाहिए, क्‍योंकि उसमें अनेक वार 
आनन्द छाब्दका प्रयोग किया गया हैं। यद्यपि आननन्‍्दशब्द वार वार ब्रह्ममें प्रयुक्त है तो इससे 
आनन्दमय हाज्द ब्रह्मका वाचक नहीं हो सकता है तो भी 'वसन्‍्ते वसन्‍्ते ज्योतिषा यजेत” जैसे यहां 
ज्योतिश्टेमके प्रकेरण॑में पठित 'ज्योति:” .शब्दका अथ ज्योतिशोम है, वैसे ही. आनन्दमयके प्रकरणमें 
पठित आनन्दपद भी आनन्दमयको वाचक है, इसलिए आतननन्‍्दशब्दका अभ्यास आनन्दमयमें 
ब्रह्मततका साधक है । ह जे 

# 'आनन्दमयः मुख्यात्माभवितुमहति सर्वान्तरत्वात्‌ यज्नेवं तज्नेबं यथा अज्ञमयादि 
आनन्दमय मुख्य आत्मा हो सकता है, क्‍योंकि वह सर्वान्तर है, जो सर्वान्तर नहों है वह आत्मा 
नहीं हो सकता जैसे अन्नमयादि ।” इस अनुमान से भी आनन्दमय मुख्य आत्मा सिद्ध होता है ॥ १२ ॥ 


१०७ ब्रह्मसूत्र-शाडूर भाष्य [ आ० १ पा० १ 


मुख्यमेव ह्यात्मानमुपदिदिश्षु शास्त्र लोकवुद्धिमनुसरत, अन्नमयं दारीरमनात्मानमत्यन्त- 
मूढानामात्मत्वेन प्रसिद्धमनूद्य मूषानिषिक्तद्गतताप्रादिप्रतिमावत्ततो5न्तरं ततो5न्तर- 
मित्येब पूषण पूण समानमुत्तरमुत्तरमनात्मानमात्मेति ग्राहयत्‌, प्रतिपक्तिसौकर्यापेक्षया 
सर्वान्तरं सुख्यमानन्दमयमात्मानम्ुपदिदेशेति स्छिष्रतरम। यथारुन्धतीनिदर्शने 
बह्ीष्वपि तारास्वमुख्य|स्वरुन्धतीषु दर्शितासु या<न्त्या प्रदर्यते सा मुख्येवारुन्धती 
भवति, एवमिहाप्यानन्दमयस्य सर्वान्तरत्वान्मुख्यमात्मत्वम्‌ । यत्तु बषे, प्रियादीनां 
शिरस्त्वादिकल्पनासुपपन्ना मुख्यस्यात्मन इति, अतीतानन्तरोपाधिजनिता सा, न 
स्वाभाविकीत्यदोषः । शारीरत्वमत्यानन्दमयस्यान्नमयाद्शियीरपरम्परया प्रदच्यमा- 
नत्वात्‌ , न पुनः साक्षादेव शारीरत्य॑ संसारिवत्‌ , तस्मादनन्दमयः पर एवात्मा ॥१२॥ 
विकारशब्दान्नेति चेन्न प्राचुर्यात्‌ ॥. १३ ॥ 

पदरच्छेद---विका रशब्दात्‌, न, इति, चेत्‌, न, प्राचुर्यात्‌ । 

सूत्नाथ---( विकारशब्दात्‌, मयट प्रत्यय विकाराथंका वाचक है, अत: ( न ) ब्रह्म आनन्दमय 
शब्दका अर्थ नहों है। ( इति चेन्न ) ऐसा यदि कहो तो यह ठीक नहीं है, ( प्राचुर्यात्‌ ) कारण कि 
प्राचुर्याथमें मयट्‌ प्रत्ययका विधान है, अतः: आनन्दमय परमात्मा ही है । 

£ अन्नाह--नानन्दमयः पर आत्मा भवितुमहंति। कस्मात्‌ ? विकारशब्दात्‌। 
प्रस्तिवचनादयमन्यः दब्दो विकारवचनः समधिगतः, आनन्दमय इति मयटो दिकाराथ- 
त्वात्‌ । तस्मादन्षमयादिशब्दवह्धि कारविषय एवानन्दमयरब्द इति चेत्‌, न; पराचुर्याथ ५पि 
मयठः स्मरणात्‌ | 'तत्पकृतवचने मयद्‌' (पा० ५।७।२१) इति हि प्रचुरतायामपि मयट स्मयेटे । 
करनेकी इच्छावाले शास्त्रने लोकबुद्धिका अनुसरण कर अत्यन्त मृढ पुरुषोंमें आत्मरूपसे प्रसिद्ध अनात्मा 
अन्नमय शरीरका अनुवादकर सांचेमें ढाले हुए द्रवोभूत ताम्बे आदिकी प्रतिमाके समान उसके अभ्यन्तर, 
उसके अभ्यन्तर इस प्रकार पूव॑-पृवके समान उत्तर, उत्तर अनात्माका आत्मरूपसे ग्रहण कराके अनन्तर 
ज्ञान सौकयंकी अपेक्षा सबके आन्तर मुख्य आनन्दमय आत्माका उपदेश किया है, यह सवंथा युक्त है । 
ज॑से अरुन्धती दृशन्तमें बहुत अमुख्य ताराओं ( नक्षत्रों ) को अरुन्धती रूपसे दिखलाए जानेपर जो 
अन्तका तारा दिखलाया जाता है वह मुख्य अरून्धती ही होता है, वंसे ही यहाँ आनन्दमय सबके 
आन्तर होनेके कारण मुख्य आत्मा ही है। किन्तु यह जो कहते हो कि मुख्य आत्माके प्रियादियें 
शिरस्त्वादिकी कल्पना अयुक्त है, तो यह दोष नहीं है, क्योंकि आनन्दमयसे पूर्व एवं मनोमयके पश्चात्‌ 
विज्ञानमय उपाधिसे वह कल्पना उत्पन्न हुई है स्वाभाविक नहीं है। आनन्दमयका शारीरत्व भी 
अन्नमयादि शरीर परम्परास दिखलाया गया है। संसारीके समान साक्षात्‌ शारीरत्व नहीं है, अतः 
आनन्दमय परमात्मा! ही है ॥ १२ ॥ 

यहाँ पूत्रपक्षी कहता है कि आनन्दमय परमात्मा नहों हो सकता, क्योंकि यहाँ विकार वाचक 
“मयट प्रत्ययका प्रयोग किया गया है, इसलिए प्रकृति' वचन आनन्दसे भिन्न यह शब्द विकार वाचक 
जाना गया है, कारण कि “आनन्दसथ' इसमें मयट्‌ विकाराथंक है। अतः अन्नमयादि शब्दके समान 
आलनन्दमय शब्द भी विकाराथंक ही है। ऐसा यदि कहो तो यह ठीक नहीं है, क्योंकि प्राचुर्याथंमें 
भी 'मयट्‌' का प्रयोग होता है। 'तम्प्रक्ृत०! ( प्राचुयस प्ररतुत जो प्रकृत तद्बाचक शब्दसे मयट्‌ प्रत्यय 

सत्यानन्दी-दीपिका 

# मिथड्वेतयोर्माषायामभक्षा55चछादुनयो:? ( पा० ४।३।१४३ ) इस सूत्रसे प्रकृति मात्रमें 

विकार और अवयवकेः अंथंपें मयद्‌ प्रत्ययका विकल्पसे विधान किया गया है। अतः इस सूृत्रके 
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यथा अब्रमयो यज्ञ' इत्यन्नप्रचुर उच्यते, एव्मानन्दप्रचुरं ब्रह्मानन्द्मय उच्यते | आनन्द- 

प्रचुरत्व॑ च ब्रह्मणो मनुष्यत्वादार भ्योत्तशिज्षुत्तरंस्मिन्स्थाने शतगुण आनन्द इत्युकत्वा 

ब्रह्मनन्दस्य निरतिशयत्वावधारणात्‌ । तस्मास्प्राचु्याथ मयट ॥ १३ ॥ 
तद्भेतुव्यपदेशाच | १४ ॥ 

पदच्छेद--वद्वेतुब्यपदेशात्‌, च । 

सूत्रार्थ--एष होवानन्दयाति” इस शरुतिमें सब जीवोंके आनन्दके प्रति ब्रह्म ही कारण कहा 
गया है, अतः आनन्दमय परमात्मा ही है । 

इतश्र प्राचुर्याथ मयद | यस्मादानन्द्देतुत्व॑ ब्रह्मणो व्यपदिशति श्रुतिः-- एप झोवा- 
नन्‍्दयाति! इति। आननदयतीत्यथः | यो ह्ान्यानानन्दयति स प्रचुरानन्द इति प्रसिद्ध 
भ्वति | यथा लोके योउ5न्येषां धनिकत्वमापादयति स प्रचुरधन इति गम्यते, तद्बत्‌ । 
तस्मास्पाचुर्याथ5पि मयटः संभवादानन्दमयः पर एवात्मा ॥१४॥ 

मान्त्रवणिकृसेव च गीयते ॥ १५॥ 

पदच्छेद--मान्त्रवणिकम्‌, एवं, च, ग्ीयते । 

सूत्राथ --६( मान्त्रवणिकमेव च ) सत्य ज्ञानमनन्तं ब्रह्म! इस मन्त्रमें निर्धारित ब्रह्मका ही 
( ग्रीयते ) अन्यो5न्तर आत्सानन्दमथः” इस ब्राह्मणवाक्यमें कथन है, क्योंकि वही प्रकृत है, अतः 
आनन्दमय परमात्मा ही है। 

#&8इतश्रानन्दमयः पर एवात्मा । यस्मात्‌ बह्मविदामोति परम इत्युपक्रस्य सत्य 
होता है ) इस सूत्रसे प्राचुर्याथमें भी मयट्‌ प्रत्यय होता है। जंसे अन्न प्रचुर यांग अन्नमय यज्ञ कह- 
लाता है, वंसे ही आनन्द प्रचुर होनेसे ब्रह्मा आनन्दमय कहा: जाता है। मनुष्यसे लेकर उत्तरोत्तर 
स्थाममें सौ-सोगुना आनन्द है यह कहकर ब्रह्मानन्द निरतिशय है ऐसा निशरचय होनेसे ब्रह्म आनन्द- 
प्रचुर है । इस कारण प्राचुर्या्थमें मयद्‌ प्रत्यय है ॥ १३ ॥ 

और इसकारण भी मयट्र प्रचुर अथमें है, क्योंकि 'एब होवानन्द्याति' ( निश्चय यही आनन्द 
देता है ) यह श्रुति ब्रह्मको आनन्दका हेतु कहती है। आनन्दयाति अर्थात्‌ आनन्दयति-आनन्द देता 
है ऐसा अथ है। जो अन्योंको आनन्द देता है वह प्रचुर आनन्द है यह प्रसिद्ध है.। जैसे लोकमें 
जो अन्य निधन पुरुषोंको धनी बना देता है वह प्रचुरधन युक्त है, ऐप्वा ज्ञात होता है। इसकारण 
प्राचुर्याथमें भी मयट्का प्रयोग सम्भव है, अतः आनन्दमय परमात्मा ही है ॥। १४ ॥ 

और इस कारण भी आनन्दमय परमात्मा ही है, क्‍योंकि 'ब्रह्मविदा०! [ ब्रह्मवित्‌ परब्रह्म को 


॥॒ सत्यानन्दी-दी पिका े 
अभिप्रायसे पूवपक्षी 'आनन्दरय विकार: ऐसा विग्रहकर कहता है कि यह मयट प्रत्यय विकाराथक हे।. 


इसलिए आनन्दके विकार जीवात्माका यहाँ ग्रहण करना चाहिए। परन्तु यह कथन युक्त नहीं है, 
क्योंकि 'तत्प्रकृत”/ इस पाणिनीय सृत्रसे प्राचुय अ्थमें मी मयटका विधान है। अतः आनन्द प्रचुर 
होनेसे ब्रह्म आनन्द प्रचुर कहा जाता है। परन्तु यहाँ दुःख लवको लेकर आनन्द प्राचुयं नहीं कहा 
गया है; किन्तु सुख छवको लेकर, क्‍योंकि 'सेषानन्दस्य मीमांसा मंवतरि! ( तैत्ति० २८॥१ ) ते ये 
शत प्रजापतेरानन्दः ( तैत्ति० २८४ ) ( पूर्वोक्त आनन्दसे प्रजापतिके जो सौ आनन्द हैं, वह 
ब्रह्माका एक आनन्द है ) इसप्रकार तैत्तिरीय श्रतिने मनुष्यसे लेकर हिरण्यगर्भ पर्यन्त क्रमश! सौ 
सौगुना उत्तरोत्तर आनन्दकों कहकर ब्रह्म निरतिशय आनन्द है ऐसा कहा है, इसलिए यहाँ प्रचुर 
अर्थमें ही मयट्‌ प्रत्ययका प्रयोग है ॥ १३ ॥ 
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ज्ञानमनन्तं बह! (तै०२॥१) इत्यस्मिन्मन्त्रे यत्प्रकृतं ब्रह्मसत्यज्ञानानन्तविशेषणेनिर्धारितम , 
यस्मादाकाशादिक्रमेण स्थावरजड्मानि भूतान्यजायन्त, यद्व भूतानि खट्टा तान्यनुप्रविश्य 
गुहायामवस्थितं सर्वान्तरं; यस्य विज्ञानाय अन्योध्स्तर आत्साअन्योअन्तर आत्मा! इति 
प्रक्रान्तम, तन्मान्त्रवर्णिकमेव ब्रह्मे ह गीयते 'जन्योउन्तर आत्मानन्द्मयः” ( तै० २७ ) इति। 
मन्तत्राह्मणयोश्चेकार्थत्व॑ युक्तम , अविरोधात्‌! अन्यथा हि प्रकृतहानाप्रकृतप्रक्रिये 
स्याताम्‌। न चाहन्नमयादिश्य इवानन्दमयादन्योषन्तर आत्माउभिधीयते। एतश्निप्टेव च 
'सेषा सार्गंवी वारुणी विद्या' ( तै० ३६ ) तस्मादानन्दमयः पर एचात्मा ॥ रण ॥ 
नेतरोज्नुपपत्तेः ॥ १६ ॥ 

पदच्छेद--न, इतर:, अनुपपत्ते: । 

सूतचराथ--( इतर: ) जीव ( न ) आनन्दमय नहीं है ! ( अनुपपत्तें: ) क्योंकि 'सो5$कामयत' 
इसप्रकार सृष्टिसि पहले श्रथमाण कामयितृत्व आदि धर्मोकी उसमें उपपत्ति नहीं है । अतः आनन्दमय 
परमात्मा ही है । 

इतशानन्दमयः पर एवात्मा, नेतरः। इतर ईश्वरादन्यः संसारी जीव इत्यथः | न 
जीव आनन्दमयदब्देनासिधीयते । कस्मात्‌ ? अनुपपत्ते: । आनन्दमयं हि प्रकृत्य श्रयते- 
'सोइकामयत । बहु स्यां प्रजायेयेति । स तपोडतप्यत । स तपस्तप्त्वा | इद “वमरुजत । यदिदं 
किज्ञ' ( तै० २६ ) इति । तत्र प्राक्शरीरायुत्पत्ते रभिध्यानं, रज्यमानानां च विकाराणां 
स्नष्ट्रव्यतिरेकः, सवविकार रष्टिश्वय स॒ परस्मादात्मनोषन्यत्रोपपद्मयते ॥ १६॥ 
प्राप्त होता है ऐसा आरम्मकर सत्य ज्ञानसंनन्तं ब्रह्म! इत मन्त्रमें सत्य, ज्ञान और अनन्त रूप 
विशेषणोंसे जो प्रकृत ब्रह्म निर्धारित है, जिससे आकाशादि क्रमसे स्थावर और जंगम भूत उत्पन्न हुए 
हैं तथा जो भूतोंको उत्सन्नकर उनमें प्रवेशकर बुद्धिरूप गुहामें अवस्थित और सबके अन्तर है और 
जिसके ज्ञानके लिए “दूसरा अन्तर आत्मा है, दूसरा अन्तर आत्मा है” ऐसा वर्णन किया है। पूव॑ 
मन्त्रमें वणित वह ब्रह्म ही यहाँ 'अन्यो5न्तर आत्सानन्द्मय:” इस श्रतिमें कहा गया है। मन्त्र और 
ब्राह्मणका एकार्थत्व होना युक्त है, क्‍योंकि उनमें विरोध नहीं है। अन्यथा--दोनोंको एकार्थंक न 
मानें तो प्रक्रहान और अप्रकृतप्रक्रियकी कल्पना ([ प्रकृत अर्थथों छोड़कर अप्रकृत अर्थंकी 
कल्पता ) प्रसक्त होगी। जैसे अन्नमयादिसे अन्य आत्माका अभिधान है, वसे आनन्दमयसे अन्य 


आत्माका अभिधान नहीं किया गया है । 'सैधा०” ( यह जो भृगुको वरुणद्वारा प्राप्त विद्या है वह भी 
आनन्दमयमें ही पयवसित है ) अतः आनन्दमय.परमात्मा ही हैं ॥ १५ ॥ 


और इसकारण भी आनन्दमय परमात्मा ही है इतर नहीं । इतर अर्थात्‌ ईश्वरसे अन्य 
संसारी जीव, ऐसा अथथ है। आनन्दमय दब्दसे जीवका अभिषान नहीं है, क्योंकि उसमें आनन्द- 
मयत्वकी उपपत्ति नहीं है। आनन्दमयको प्रस्तुतकर 'सोःकामग्रत०” ( उसने कामना की कि मैं बहुत 
हो जाऊ उत्पन्न होऊँ उसने तप किया, उसने तप कर यह जो कुछ है वह सब उत्पन्न किया ) ऐसी 
श्रुति है। इस श्रुतिमें प्रतिपादित शरीरादिकी उत्पत्तिके पहले कामना, सृज्यमान विकारोंका ख्रष्टासे 
अभेद एवं सब विकारोंकी सृष्टि यह सब परमात्मासे अन्यमें उपपन्न नहीं होता ॥| १६ ॥ 

सत्यान-दी-दीपिका ह 

# प्रथम सूत्रोंसे लिज्धरूप वेदान्त वाक्‍्योंकों लेकर आनन्दमय ब्रह्म कहा गया है। अब 
प्रकरणको लेकर कहा जाता है--'सत्यं॑ ज्ञानमनस्तं ब्रह्म' यो वेद्‌ निहितं गृहायां परमे व्योभन! 
इत्यादि मन्‍्त्रोंमें प्रतिपादित ब्रह्म ही 'अन्योडस्तर आत्मानन्दमयः” इस ब्राह्मण वाक्यमें कहा गया 


है। इसप्रकार मन्त्र और ब्राह्मण वाक्य एकाथ्थंक हैं, क्‍योंकि दोनोंमें विरोध नहीं है । इसलिए 
आनन्दमय परमात्मा ही है !। १५ ॥ 
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मेदव्यपदेशाच | १७ ॥ 
पदच्छेद--भेदव्यपदेशात, च। 


सूत्राथ--और “रस “ह्येवाय लब्ध्वानन्दी मवति”! यह श्रुति जीव और आनन्दमयका भेदसे 
व्यपदेश करती है, अतः आनन्दमय परमात्मा ही है । 


#इतशथा नामन्दकयः ससाराो, यस्मादनचन्दमयाधिकारें---- रसो वे सः । रस .दछांवाय 
लब्प्वाधनन्दी भवति' ( ते० २७७ ) शति जीवानन्दमयी भेदेन व्यपदिशति । नहि लब्धेव 
लब्बब्यों भवति | कथं ताहँ भाव्साउन्रेश्व्य:, आत्मछाभान्न पर विद्यते' इति अ्रतिस्मती 
यावता न लब्चंव लब्धव्य। भवतात्यक्तम। बाढ्स; तथाप्यास्मनरो5प्रच्यतासमभावस्यंव 
संतस्तच्वानंवबोधनिमित्तों मिथ्येव देहदिष्दनात्मस्वात्मत्वनिश्चयों टोकिको दृष्ठः। तेन 
देहादिभूतस्यात्मनी 5प्यात्मापनन्विशे पन्देण्ध्योपछब्धी लब्धव्योप्श्रतः श्रोतव्योप्मतो 
मन्तव्योपरवेज्ञातो विज्ञतव्य इत्यादभंदव्यपद्श उपपयते | & प्रातिषेध्यत एव तु पर- 
माथः सवशज्ञात्पर मे ध्यरादन्यो द्रष्णा शोौता वा नानन्‍्योउतो5रित द्रष्टा' (बृ० ३७१२३ ) इत्यादिना। 
परमेश्वरस्व्वविद्याकल्पिताच्छा री रात्कतुंभो क्तु(वज्ञानात्माख्यादन्यः | यथा माया विनश्रमे 

इस कारण भी आानन्दमय संसारी नहीं है, क्योंकि आनन्दमयके प्रकरणमें 'रसों बे०” ( निश्चय 
वह रस है, इसको पांकर ही यह जीव आनन्‍्दी होता है ) यह श्रुति जीव और आनन्दमयका भेंदसे 
व्यपदेश करती है। जब छब्धा ही लब्पव्य नहीं होता, तब आत्माइन्वेष्टव्य:०' ( आत्माकी खोज 
करनी चाहिए ) 'आत्मलासाञ्ञ०” ( आत्मछाससे बढ़कर कुछ नहों है ) यह श्रुति और स्मृति कंसे 
उपपन्न होंगी ? जब कि लब्धा ही लब्धव्य नहीं होता, ऐसा - कहा गया हैँ। यद्यपि यह ठीक है, 
तथापि ( अभेद होनेपर भी ) जिस आत्माका आत्मभाव नष्ट नहीं हुआ है अर्थात्‌ अखण्ड एकरस 
आत्माके यथाथं स्वरूपके अज्ञानके कारण देहादि अनात्मपदार्थमें अमरूप आत्मत्व निश्चय छोक में 
देखा गया है। उस ( भिथ्याज्ञात ) से देहादिरू्प आत्माका भी आत्मा अनन्विष्ट होता हुआ अच्वे- 

श्व्य, अलब्धा होता हुआ रूब्धव्य, अश्व॒ुत होता हुआ श्रोतव्य, अमत होता हुआ मन्तव्य, अविज्ञात 

होता हुआ विज्ञातव्य है इत्यादि भेद व्यपदेश युक्त ही है। परमाथ्थसे तो सर्वज्ञ परमेश्वर से अन्य द्रष्टा, 

श्रोताका 'नानन्‍्यीउतो ०” ( उस परमेश्वरसे अन्य द्रष्टा नहीं है ) इत्यादि श्रुतिसे प्रतिषेंध किया जाता है । 

परमेश्वर तो अविद्यासे कल्पित शारीर कर्ता, भीक्ता विज्ञानात्मासे अन्य है। जेंसे ढाल और खडग 
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#रसो वे सः आदि श्र॒तिमें प्रकृत आनन्दमयको 'सः' ( वह ) शब्दसे कहा गया है और इस 
रपसरूप आनन्दमयको प्राप्त करने वाला जीव है। इसलिए लब्धा जीव लब्धव्य आनन्दमय परमात्मा 
कदापि नहीं हो सकता । यदि लूब्धा और हरूब्धव्यमें मेद मानें तो 'आत्मान्वेश्व्य:” “आत्मलामाज् पर 
विद्यते! इत्यादि श्रुति, स्मृतिका बाध होगा अर्थात्‌ लब्घा और लब्धव्य- दोनोंके अभेदमें ही ये संगत 
होती हैं अन्यथा नहीं । यह ठीक है, परन्तु आत्मा ही आत्मासे लम्य है यह कथन तो अभेद में ठीक 
नहीं है, अतः मानना होगा कि यह सब कथन कल्पित ,भेदकों लेकर है। अखण्ड एक रस चिद्रप 
आत्माका "मैं आत्मा हैँ! इसप्रकार यथार्थ ज्ञानन होनेके कारण अनात्मदेहादिमें “मैं मनुष्य हूँ 
ऐसा अज्ञानसे भ्रमरूष आत्मत्व निश्चय होनेपर अपनेको परमात्मासे भिन्न समझता है। इसप्रकार 


' अभिन्न सद्रप आत्मामें जीव और ईद्वरके -कल्पित भेदको लेकर लब्धा और लब्धव्यादि श्रुति, स्मृति- 
में कहे गये हैं। अतः जीव और आनन्दमयका पारमाथिक अभेद होनेपर भी कोई दोष नहीं है। 


द क शंका--“नान्यो5तो5स्ति द्वष्ठ' इत्यादि श्रुतिके आधारपर यदि परमेश्वरसे जीव भिन्न नहीं. 
दे तो मिथ्या जीवके साथ अभेद होनेके कारण .परमेश्वर भी मिथ्या हो जायग्रा ? समाधान--नजैसे 


१०८ ब्रह्मसूत्र-शाड्ूरभाष्य [ आ० १ पा० १ 


खद्बधरात्खत्रेणाकाशमधिरोहतः स एवं मायावी परमाथरूपों भूमिष्ठोषन्यः। यथा वा 
घटाकाशादपाधिपरिच्छलन्नाद नुपाधिर परिच्छिन्न आकाशो5नन्‍्यः। ईंद्शं च विज्ञानात्म- 
परमात्मभेदमाश्रित्य नेतरोउ्नुपपत्ते:', मेद्व्यपदेशाच्' इत्युक्तम्‌ ॥ १७ ॥ 
काम।च्च नानुमानापेक्षा ॥ १८ ॥ 

पदच्छेद--कामात्‌, च, न, अनुमानापेक्षा : 

सूचाथ--( कामात्‌ ) 'सोडकामयत' इसप्रकार कामयितृत्वका श्रवण है, अतः ( नानुमाना- 
पेक्षा ) अनुमानगम्य प्रधानकी आनन्दमय दाब्द से अपेक्षा नहीं हो सकती ।. 

आनन्दमयाधिकारे च 'सो5कामयत' बहु स्यां प्रजाग्रेय' ( ते० २६ ) इति कामयि तृत्व- 
निदशान्नानुमानिकमपि साख्यपरिकल्पितस चेतन प्रधानमानन्दमयत्वेन कारणत्वेन वा५- 
पेक्षितव्यम्‌ । ईक्षतेनाशब्दम' (ब्र० १।१७५ ) इति निराक्र॒तमपि प्रधान पूवसत्रनोदाह्मतां 
कामयित्त्वश्रतिमाश्ित्य प्रसज्ञास्पुननिराक्षियते शतिसामान्यप्रपश्चनाय ॥ १८॥ 

अस्थमिन्नए्य च तद्योगं शास्ति ॥ १९॥ 

पदच्छेद--अस्मिनु, अस्य, च, तद्योगम्‌, शास्ति । 

सूत्राथ-- यदा होवष' इत्यादि श्रुति ( अस्मिनु ) इस प्रकृत आनन्दमय आत्मामें ( अस्य ) 
प्रतिबुद्ध जीवकी ( तद्योगम्‌ ) तख्भावापत्ति-मुक्तिका ( शास्ति ) उपदेश करती है, इसलिए जीव अथवा 
प्रधान आनन्दमय नहीं है, किन्तु परमात्मा ही है। 

इतश्व न प्रधाने जीवे दानन्दमयशब्दः । यस्मादस्मिन्नानन्दमये प्रकरत आत्मनि 
प्रतिबुद्धस्यास्य जीवस्य तद्योगं शास्ति । तदात्मना योगस्तयोगः, तद्भावापत्तिः, सुक्ति- 
रित्यथेः | तद्योगं शास्ति शास्त्रम्‌ यदा क्ेवैष एतरिसन्नध्व्ये3नात्स्थे3निरुक्तेडनिलयने5भयं प्रतिष्ठा 
धारणकर सूत्रद्वारा आकाशमें आरुढ़ माबावी नटसे भूमिस्थ परमाथंरूप वही मायावी भिन्न है।. अथवा 
जैसे घटछूप उपाधिसे परिच्छिन्न आकाशसे उपाधि रहित महाकाश भिन्न है, वसे ही विज्ञानात्मा और 
परमात्माके कल्पित भेदका आश्रयणकर '"नेतरोअ5चुपपत्ते:' 'भेदव्यपर्देशाच्ञ' ये सूत्र कहे गये हैं ।|१७॥ 

और आनन्दमयके प्रकरणमें 'सोइ$कामयत०” ( उसने कामना की बहुत होऊ उत्पन्न होऊ ) 
इसप्रकार कामयितृत्वका निर्देश होनेसे अनुमानगम्य सांख्य परिकल्पित अचेतन प्रधान भी आनन्द- 
मयरूपसे अथवा कारणरूपसे अपेक्षितव्य-ग्राह्म नहों है। 'ईक्षत्रें०” इस सूत्रसे यद्यपि प्रधानका 
निराकरण किया गया है, तो भी सब वेदान्तवाक्योंसे अवग॒ति (कारणज्ञान) समान है ऐसा विस्तारसे 
दिखलानेके लिए पूव॑सूत्र ( ईक्षते्नाशब्दम्‌ ) में उदाहुत कामयितृत्व श्रुतिको लेकर प्रसंगसे पुनः 
निराकरण किया जाता है ॥ १८ ॥ 

इस कारण भी प्रधानमें अथवा जीवमें. आनन्दमय प्रयोग नहीं हो सकता, क्योंकि शास्त्र इस 
प्रतिबुद्ध जीवका इस प्रकृत आनन्दमय आत्मामें तद्योग-अभेद बतलाता है। तद्रपसे योग तथोग- 
तड़ाावापत्ति अर्थात्‌ मुक्ति ऐसा अथं है। “यद्वा होवैष०” ( जब यह साधक इस अदृश्य, अशरीर, 
अनिर्वाच्य और निराधार ब्रह्ममें अभयस्थिति प्राप्त करता है तब वह अमयको प्राप्त हो जाता है, जब 
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शुक्तिमें आरोपित रजत शुक्तिसे भिन्न नहीं है तथा आरोपित रजतसे अभिन्न होनेपर भी शुक्ति मिथ्या 
नहीं है, क्‍योंकि शुक्ति आरोपित रजतका अधिष्ठान होनेसे उससे भिन्न है, व॑से हो अविद्यामें प्रति- 
बिम्बरूपसे कल्पित जीवसे परमेश्वर भिन्न है, इससे वह मिथ्या नहीं है । यद्यपि कल्पित वस्तु अधि- 
ष्ठानने भिन्न नहीं होती, फिर भी अधिष्ठानका उससे भेद है ॥ १७ ॥ 


अधि० ८ ख्‌० १९ | भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासदहित १०९, 


विन्दते । अथ सो$मयं गतों भवति । यदा झोवेष एतस्मिन्नद्रमन्तरं कुरुते। अथ तस्यथ भय॑ मबति' 
(तै० २७७) इति । एतदुक्त भमवति-यद्तस्मिन्नानन्दमये5ल्‍पमप्यन्तरमतादात्स्यरूप॑ पक्यति 
तदा संसारभयाज्न निवतते।यदा स्वेतस्मिन्नानन्दमये निरन्तर तादाध्म्येन प्रतितिष्ठति तदा 
संसारभयान्निवतत इति | तच्च परमात्मपरियश्रहे घटते, न प्रधानपरियश्रहे जीवपरिश्रहे वा । 
तस्मादानन्दमयः: परमात्मेति स्थित स्‌। इंद स्विह वक्तव्यमू- स वा एप उुरुषाउन्नसमयः । 
तस्माद्वा एतस्मादुश्नरससमयादन्यो5न्तर आत्मा प्राणमयः! तस्मात्‌ “अन्यो3न्तर आत्मा मनोमयः' 
तस्मात्‌ अन्यो5न्तर आत्मा विज्ञानमय ( ते० २१,२,३,४ ) इति थे विकाराथ मयटप्रवाहे 
सत्यानन्दमय एवाकस्माद्थज़रतीयन्यायेन कथमिव मयट: प्राछ्र्या थेत्व॑ त्रह्मविषयत्व॑ चा- 
श्रीयत इति ? मान्त्रवाणकन्नह्माधिकारादिति चेत्‌ू-न; अन्नमयादीनामपि ताह ब्रह्मत्व- 
प्रसक्ृ।। अत्राह--युक्तमन्नमयादीनामत्रद्मत्व॑ तस्मात्तस्मादान्तरस्यान्तरस्यास्यस्यान्य- 
स्यात्मन उच्यमानत्वात्‌; आनन्दमयात्तु न कर्चिदन्य आन्तर आत्मोच्यते, तेनानद्मयस्य 
ब्रह्मत्वम्‌, अन्यथा प्रक्रतहानाप्रकृतप्रक्रियाप्रसज्ञादिति । छैअज्ोच्यते--यद्यप्यन्नमयादि भ्य 
इवानन्द्मया[दन्योषन्तर आत्मेति न श्रयते, तथापि नानन्दमय स्य ब्रह्मत्वे, यत आनन्दमयं 
प्रकृष्य श्रयते--तस्य प्रियमेव शिरः। मोदो दक्षिण: पक्ष: । प्रमोद उत्तरः पक्ष: | आनन्द आत्मा । 


जी न्‍न्‍ास्भाफशज, हद ही ० ५. सा. 


यह उस ब्रह्ममें थोड़ी सी भी भेदद्ृष्टि करता है तब इसे भय प्राप्त होता है ) यह शास्त्र तद्योग 
( अभेद ) का उपदेश करता है । इसका तात्ययं यह हैं कि जब इस आनन्दमय परमात्मामें किच्चित्‌, 
भी भेद अतादात्म्यरूप देखता है तब संसारमयसे निवृत्त ( मुक्त ) नहीं होता, जब इस आनन्दमयमें 
निरन्तर तादात्म्यरूपसे प्रतिष्ठित होता है तब संसारभयसे निवृत्त हो जाता है। श्रुतिका यह तात्पय॑ 
आनन्दमयशब्दसे परमात्म।का ग्रहण करनेपर ही घटता है। प्रवानका परिग्रह अयवा जीवका परिग्रह 
करनेमें नहीं घटता । इससे यह सिद्ध होता है कि आनन्दमय परमात्मा है। परन्तु यहाँ यह कहना 
चाहिए कि 'स वा एघ०” (वह पुरुष अन्न रसमय है) तस्माद्वा०' ( उस अन्न रसमय स्थल शरीरसे अन्य 
आन्तर आत्मा प्राणमय है ) 'तस्मादुन्यो०” ( उससे अन्य आन्तर आत्मा मनोमय है ) “तस्मादन्यों०' 
( उससे अन्य आन्तर आत्मा विज्ञानमय है ) इस प्रकार विकाराथंक मयट प्रवाहमें विना किसी कारण 
अधंजरतीय नन्‍्यायसे | आनन्दमयमें मयट प्रत्यय प्राचुर्याथंक है और आनन्दमथ ब्रह्म विषयक है यह 
केसे आश्रय लेते हो ? यदि कहो कि मन्त्रमें वणित ब्रह्मके प्रकरण होनेप्ते ऐसा लिया गया है तो यह 
युक्त नहीं है, क्योंकि ऐसा माननेपर तो अन्नमयादियें भी ब्रह्मत्व प्रसद्भध होगा । वृत्तिकार इसपर 
कहते हैं--अन्नमयादि ब्रह्म नहीं है यह युक्त है, क्योंकि उससे आन्तर अन्य, उससे आन्तर अन्य, इस 
प्रकार आत्मा कहा गया है, किन्तु आनन्दमयके आन्तर अन्य कोई आत्मा नहीं कहा गया है, इससे 
आनन्दमय ब्रह्म है, अन्यथा प्रकृतकी हानि ओर अप्रकृृत-प्रक्रियाकी प्रस्ति होगी। सिद्धान्ती- 
इसपर कहते हैं--यद्यपि अन्नमथादिके समान आनन्दमयसे अन्य आन्तर आत्मा, ऐसा श्रुति 
नहों कहती, तो भी आनन्दमय ब्रह्म नहीं है, क्योंकि आनन्दमयको प्रस्तुतकर 'तस्थ प्रियमेव शिर:०' 
( प्रिय ही उसका शिर है, मोद दक्षिण पक्ष है, प्रमोद उत्तर पक्ष है, आनन्द आत्मा है ब्रह्म पुच्छ 
सत्यानन्दी-दीपिका 

# अब भगवानत्र भाष्यकार “इदं त्विह वक्तव्यम्‌र आदि भाष्यसे वृत्तिकारके मतका खण्डन 

करते हैं । 


' टि०--जैसे एक ही खीका कुछ माग युवती और कुछ भाग बृद्धा होना अयुक्त है, वेसे ही 
प्रकारणमें भी एक ही मयद्‌ प्रत्ययका कहीं विकार और कहीं प्रचुर अथ मानना अयुक्त हे । 


११० ब्रह्मसूत्-शाहुर भाष्य | आ० * पा० १ 


ब्रह्म पुच्छ प्रतिष्ठा' (तै० २।५) इृति | ततञर यद्ूव्ह्म मन्त्रवण प्रक्म--सत्यं ज्ञौनमनन्तं बहा 
इति, तदिह “ब्रह्म बुच्छ॑प्रतिष्ठ' इत्यच्यते। तक्िजिज्ञापयिषयेकाधमयादय आनन्दमयपयन्तां: 
पञ्च कोशहः कव्ष्यन्ते । तत्न कुतः प्रकरृतह्मामा5प्रछृसप्रक्रियाप्रसकू। ? ४8 नन्‍्वानन्दमय- 
स्यावयवत्वेन ब्रह्मघुच्छे प्रतिष्ठा इत्युद्यते, अज्मयादीनामिव 'इदं पुच्छ श्रतिष्ठा' इत्यादि । 
तत्र कथं प्रह्मण: स्वप्नघानत्द राकय विज्ञातुम £ प्रकृतत्वादिति प्रुन्नः । नन्‍वानन्दमयाक्यव 
त्वेनांपि ब्रह्मणि विज्ञायमाने न प्रदृतत्व हीयते, आनन्दमयर्थ बव्रह्मत्वादितिं। अच्ोच्यते-- 
तथा सति ठदेव ब्रह्मानन्दमय जात्माप्वयची, तदेव च ब्रह्म पुच्छ प्रतिष्ठावयव इत्यसा- 
मअस्य॑ स्थात्‌ | अन्यतरपरिगरहें तु यु जद्य छुच्छ प्रति! इत्यत्रेव ब्रह्मनिदेश आश्रयितु, 
ब्रह्मशब्दर्संयोगात्‌ ; मानम्दमयवाक्ये अ्रहयमशब्द्संयोगामावादिति। अपिय “ब्रह्म पुच्छे 


; हे सकत्वेष गये अं स्कक पलक तदप्येष ््् इकोको कि भवति ; *> / भरयांत । असखब्रह्मत् ० जता 
प्रतिष्ठा दूं त्युदत्देडसुच्यले--- तद॒प्बेष इलोको क्वति । असझेव स भरयाति । असयूबह्ृति वेद्‌ बेत्‌ । 


न्क््ज 





प्रतिष्ठा है ) ऐसा श्रुति कहतो है । जो ब्रह्म 'सत्य झ्ानमनन्तंजह्य उस मन्त्रमें प्रकृत है, वही यहाँ 
ब्रह्म पुच्छ प्रतिष्ठ। ऐसा कहा जाता है।। उसे जाननेकी इच्छासे-ही अज्ञनमयादि आनन्दमय पयेन्‍्त 
पाँच कोशझोंकी कल्पना की गई है, तो ऐसी स्थितिमें प्रकृतकी हानि और अग्रक्ृत प्रक्रियाका प्रस्नद्ध 
कैसे होगा ? परन्तु जैसे अन्नमयादिके अवयवरूपसे 'इदं पुच्छ प्रतिष्ठा ( यह पुच्छ प्रतिष्ठा है ) कहा 
गया है, बसे ही आवन्दमयके अवयवरूपसे “ब्रह्म युच्छ॑ प्रातिष्ट// (ब्रह्म पुच्छ प्रतिष्ठा है) कहा जाता है, 
तो उसमें ब्रह्म स्वप्रधान है यह कैसे जाना.जा सकता हैं? ब्रह्म प्रकृत है, अत: हम ऐसा कहते हैं । 
परन्तु आनन्दमयके अ्षवयवरूपसे ब्रह्मके जान लेनेपर भी उसका प्रक्षतत्व नष्ट नहीं होता, क्योंकि आनन्‍्द- 
मय ब्रह्म ही है। सिंद्धान्वी-- इसपर कहते हँं---यदि ऐसा माना जाय तो वही बहा आनन्दमय आत्मा: 
अवयवी और वही ब्रह्म पुच्छ प्रतिष्शारूप अवयव होगा, इससे यह कथन अयुक्त होगा । दोनोंमें एकका 
ग्रहण करें तो अद्य पुच्छ प्रतिष्ठा' इसमें हो ब्रह्मनिर्देश आश्रयण करना युक्त है, क्योंकि इस वाक्‍्यमें 
ब्रह्मशब्दका सम्बन्ध है। आनन्दमय वाक्य ब्रह्म निर्देश ग्रहण करना युक्त नहीं है, कारण. कि उसमें 
ब्रह्म रब्दका सम्बन्ध नहीं है । किज्च “ब्रह्म पुच्छ प्रतिष्ठा! ऐसा कहकर “तद्ष्पेष० (उसमें और यह 
इलोक है, ब्रह्म असत्‌ है ऐसा जो जानता है स्वयं भी वह असत्‌ ही हो जाता है, यदि ऐसा जानता है 
कि ब्रह्म है तो बअह्नवेत्ता लोग उसे सत्‌ समझते हैं) यह कहा जाता है । इस मन्त्रमें आनन्दमयकी 
अलुवृत्ति किये बिना ब्रह्मके ही भाव ओर अभावके ज्ञानसे गुण और दोषका अभिधान है, अत: “ब्रह्म 
सत्यानन्दी-दीपिका 

% वृत्तिकार मतमें आनन्द्मयो5भ्यासात्‌” इस सूत्रका यधाश्रुत अथ किया गया है, -इसलिए 
आनन्दमयमें मयट्‌ प्रत्यथको प्राचुर्याथक मानकर आनन्दमयको ब्रह्म सिद्ध किया गया है। यचपि 
आनन्दमयका अभ्यास किसी श्रुतिमें नहीं है, किन्तु 'आनब्दं ब्रह्मणो! ( तै- २।९ ) आनन्द ब्रह्मेति 
व्यजानाव्‌! ( तै> ३।६ ) आदि श्रुतियोंमें आनन्दका ही अभ्यास है, तो भी सूत्रके अनुसार आनन्दको 
आनन्दमबय परक मानकर आनन्दमय ब्रहा है ऐसा कहा गया है। भगवान्‌ भाष्यकारने इस सूत्रका 
यथाश्रुत अथ न कर छाक्षणिक. किया है, अंतः आनन्दपयको ब्रह्म त॑ मानकर आनन्दमयकी “ब्रह्म पुच्छ 
ग्रतिष्ठा' में लछक्षणा की है कि आनन्दमयकें : पुंच्छ प्रतिष्ठाहूपसे जो प्रकृत है वही ब्रह्म है, किन्तु 
आनन्दमय ब्रह्म नहीं है। इस आशयका स्पष्टीकरण करनेके लिए भगवान्‌ भाष्यकार “अन्नोच्यते' 
इत्यादिसे इस सूत्रकी. व्याख्या करते हैं । 

# वृत्तिकारके मतमें इस अधिकरणका विषय वाबंय “जअन्योथ्व्तर आत्मानन्द्मयः है, पहले 
उसके अनुसार इस अधिकरणकी व्याख्वा की गई है। भगवान्‌ भाष्यकारके मतमें इस अधिकरणका 
विषयंवक्य “ब्रह्म पुच्छ प्रतिष्ठा! है। इसपर पृव॑पक्षी 'ननु' आदिसे शंका करते हैं । द 


अधि० ५ रुए १९ ) भाषानुधाद-सल्यमत्दी-दीपिकासहित श्११्‌ 


अध्ति अति चेहेद । सन्तमेभ” तो विदुरिति' ( ते० ९६ ) आरफ्थ स्छोकेषनछुक्रप्यासन्द्खय 
ब्रह्मण एव भावाभाबवेदनयोंर एदीबाशिधाना ट्गस्यठे बह्त पुच्छ प्रतिष्ठ' इत्यत्र वद्चण एच 
स्वप्रधानल्बमिति | न वानन्दमंयर्यालालों साबामावशक्भा झुक्ता प्रियमोदादिविशेषस्या- 
' अन्दमयस्य स्लोकप्रसिद्धत्वात । कंश पएनः स्वप्रधान सटे बह, आनप्दभयरथ एच्छ्त्वन 
निर्दिश्यते-- अह्म पुच्छ प्रतिष्ठ' इति ? नैष दोष: पुच्छवत्पुच्छे, ध्रतिष्ठी परशयणमेकनीड 
लोकिकस्यानन्द्हञातस्य त्रह्ानन्द इस्यतदनेन श्वद्स्यल, माव्यदत्थम: प्ुदरयकवानन्दरदा- 
न्‍्यानि भतानि माद्राझयुदजीवस्ति (झंह० ७३३२२) इलि अत्यन्तरात। अपि जन आतनन्‍्दमयस्य 
ब्रह्मत्वे प्रियाद्यययवत्देन सविशेष अह्याभ्युपगन्तब्यस्‌, लिविशेष तु ब्रह्म वाफ्यदोप श्रूयते 
वाडुमनसयोरगोचरत्थामसिधानात- यठो दाचो नविवतन्ते । अप्राप्य मससा सह । आनन्द बहाणो 
विद्वान । ने भिभेति कुतश्वनेति' (सै० २९) | & अपि थे आनन्दप्रदुंर इत्छुक्ते5पि ढुशख्वास्ति- 
व्यमपि गम्यते; प्राजुय स्य लोके प्रतियोग्यव्पत्दापक्षत्वात्‌। तथा च सांदि 'चन्र नान्‍्यच्छुणोति 
नान्‍्यठ्िजानाति स भूमा' ( ७॥३२४।१ ) इति भूझिन ब्रह्मणि तहथतिरिक्ताभावश्चतिरुपरुध्येत । 
प्रतिशरीरं च प्रियादिभेदादान-्द्मयस्यापि सिद्चत्वम, तऋरह्म तु न प्रतेशरीर शिदचते; सत्य 
ज्ञानमनन्तं ब्रह्म' ( तेत्ति० २।१ ) इत्यानन्वश्रवतें), 'एको देवंः सदभूतेषु मूंढ:ः सवच्यापी सब- 








पुच्छ प्रतिष्ठा' इस वाक्थमें ब्रह्मका ही स्वप्रधानत्व ज्ञात होता है। आनन्दमथ आत्माके भाव ऑर 
अमाव विषयक शंका युक्त नहीं है, क्योंकि प्रिय मोद आदि विशेष युक्त आनन्दमथ सवलोक प्रसिद्ध है।. 
तो फिर स्वप्रधान होते हुए ब्रह्मका “ब्रह्म पुच्छ प्रतिष्ठा! इस प्रकार आनन्दमयके पुच्छरूपसे निर्देश 
कंसे किया गया है ? यह दोष नहीं है। पुज्छ-पुचछसह॒श, प्रतिष्ठा-वासस्थान अर्थात्‌ लौकिक आनन्द 
समूहका ब्रह्मातन्द परस्थान-एक अधिष्ठान है इससे बह अर्थ विवक्षित है, किन्तु अवयवरूप अर्थ नहीं; 
क्योंकि 'एतस्येव ०” ( इसी आनन्दके अंशको लेकर अन्य प्राणी जीवित रहते हैं अर्थात्‌ -अविद्याद्वारा 
प्रस्तुत इंद्रिय और विषयके सम्बन्ध उत्पन्न आनन्दकी मात्राको लेकर अन्य प्राणी आनन्दित होते हैं ) 
यह दूसरी श्रति है। और यदि आनन्दमयको ब्रह्म मानें तो उसके प्रियादि अवयवोंके होने से सगुण 
ब्रह्यकों स्वीकार करना होगा, परन्तु वाक्यशेषमें निगुंण ब्रह्म सुना जाता है, क्योंकि “यतो वाचो०” 
( जहाँसे मनके साथ वाणी उसे प्राप्त न कर लौठ आती है, ब्रह्मके आनन्दको जाननेवाला किसीसे 
मयमीत नहीं होता ) इस प्रकार वाणी और मनका. अविषय कहा गया है । -और “आनन्द प्रचुर 
ऐसा कहनेपर दुःखका अस्तित्व भी ज्ञात होता है, क्योंकि लोकमें प्राचुयंकी अपने प्रतियोगी अल्पत्वकी 
अपेक्षा रहती है, ऐसा होनेपर “यत्र नानन्‍्यत्प०” ( सनत्कुमार--हे नारद ! जहाँ अन्य कुछ नहीं देखता 
अन्य कुछ नहीं सुनता, अन्य कुछ नहीं जानता वह भूमा-त्रह्म है.) इस प्रकार भूमा ब्रह्ममें: उससे 
अन्य वस्तुके अभ्ावकी प्रतिपादक श्रति बाधित होगी । प्रत्येक शरीरमें प्रियादिकि भेदसे आनन्दमय भी 
भिन्न है, परन्तु ब्रह्म प्रतिशरीर में मिन्न नहीं है, क्योंकि “सत्य ज्ञानमनन्तं बह्म' यह आनन्त्य श्रुति है, 
और “एको देवः०' ( सभी प्राणियोंमें गूढ सवंव्यापक और सभी भूतोंका अन्तरात्मा एक देव है ) यह 
सत्यानन्दी-दी पिका 

:विप्रमयो आमः” ( यह ग्राम विप्रप्रचुर है ) जैसे यहाँ ब्राह्मणोंका बाहुल्य अन्यकी अल्पता 

प्रयक्त है, वसे आनन्द प्रचुर ब्रह्म है, इंस कथनसे ब्रंह्ममें आनन्द बहुत और दुःख अल्प सिद्ध होगा । 
इस तरह यदि ब्रह्ममें अल्प दुःख मानें तो 'यत्र नान्यत्पश्यति! यह श्रुति बाधित होगी, क्-ंकि यह 
श्रुति आनन्दस्वरूप ब्रह्ममें दुःखादि हंतका निषेध करती है, अत: आनन्दमयक्रा अथे आनन्द प्रच॒र 


नहीं, किन्तु अन्नममयादिके समात यहाँ भी मयट्‌का अथथ विकार है। अतः आनन्दमंय ब्रह्म नहीं.है 
अपितु जीव है।. इसलिए प्रियादि वत्तिभेदसे प्रतिशरीरमें आनन्दमय भिन्न-भिन्न है । 


११२ ब्रह्मसूच्-शाइ्वर भाष्य [ आ० १ पा० १ 


भूतान्तरात्मा' (श्ै० ६।११) इति च श्र॒त्यन्तरात्‌ । नचानन्दमय स्याध्यासः श्रयते, प्रातिपदि' 
काथमात्रमेव हि. सर्वत्नाभ्य सो बे सः, रखें ह्वायं लब्ध्वाउ5नन्दी भवति, को छोवा- 
न्यात्कः प्राण्यात्‌, यदेष आकाश आनन्दों न स्थात्‌!। 'सिषाउ5नन्दृस्य मौ्मों सा भवित ।! “आनन्द 
ब्रह्मणो विद्वान्न बिभेति कुतश्रनेति'! ( तैं० २७,८,९ ) आनन्दो बह्मेति व्यजानात्‌' ( तै० ६६ ) 
इति च। यदि च आनन्दमयरब्दस्य ब्रह्मविषयत्व॑ निश्चितं भवेत्‌ , तत उत्तरेष्वानन्दमात्र- 
प्रयोगेष्वप्यानन्दमयाभ्यासः कल्प्येत। न त्वानन्दमयस्य ब्रह्मत्यमस्ति, प्रियशिर रत्वादिभि- 
हतुमिरित्यवोचाम । तस्साच्छुत्यन्तरे 'विज्ञानमानन्दं ब्रह्म! ( बृ० २।९१२८ ) इत्यानन्दप्राति- 
पदिकस्य ब्रह्मणि प्रयोगदशनात्‌ । 'यदेष आकाश आनन्दो न स्थात' इत्यादिब्रेह् विषयः प्रयोगो 
नत्वानन्दमयाभ्यास इत्यवगन्तव्यम्‌। यस्त्वयं मयडन्तस्थेवानन्द्शब्द स्था भ्यास:-- एतमा- 
नन्‍्द्मयसात्मानमुपसंक्रामति' ( तै० २८ ) इति, न तस्य ब्रह्मविषयत्वमस्ति, विकारात्मना- 
मेवान्नमयादीनामनात्मनामुपसंक्रमितव्यानां प्रवाहे पतितत्वात्‌। #ः नन्‍्वानन्दमयस्योप- 
सक्रमितव्यस्थान्नमयादिवदब्रह्मत्वे सति नव विदुषो ब्रह्मप्राप्तिः फल नि।दष्ट भवेत्‌। नेष 
दोषः; आनन्दसयोपसंक्रमणनिद्‌ शेनेव पुर्छप्रतिष्ठाभूतब्रह्मप्रापंः फलस्य निर्दिश्त्वात्‌। 
'तदप्येष इलोको भवति । यतो वाचो निवतन्ते' इत्यादिना च प्रपंच्यमानध्वात्‌ । या त्वानन्द- 
मयसंनिधाने 'सो5$क्रामयत बहु स्यां प्रजायेयेति' इयं श्रुतिरुदाह्मता, सा “बह्म पुच्छ॑ प्रतिष्ठा' 
दूसरी श्रुति भी है। और आनन्दमयके अभ्थरासकी श्रुति नहीं है, क्‍योंकि सवंत्र प्रातिपदिका्थ मात्रका 
अभ्यास है, जैसे कि 'रसो ले सः०' (निश्चय वह रस-सार है रसको पाकर ही यह आनन्दी होता है, यदि 
हृदयाकादमें स्थित आनन्द रूप आत्मा न होता तो कौन व्यक्ति अपान क्रिया करता और कौन प्राणन 
क्रिया करता यही तो उन्हें आनन्द देता है, अब इस ब्रह्मके आनन्दकी मीमांसा है, ब्रह्मके आनन्दका 
अनुभव करनेवाला विद्वान किसीसे मयभीत नहीं होता ) आनन्द ब्रह्म है ऐसा जाने इत्यादि श्रुतियोंमें 
स्पष्ट है। यदि आनन्दमय दब्द ब्रह्म विषयक निश्चित हो तो आगे आनन्दमात्र प्रयोगवाले वाक्योंमें 
मी लक्षणासे आनन्दमयके अभ्यासकी कल्पना होती । परन्तु प्रिय थिरस्त्वादि हेतुओंसे आनन्दमय ब्रह्मा 
नहीं है ऐसा हमे कह चुके हैं। इसलिए “विज्ञानं०” ( ब्रह्म विज्ञान स्वरूप और आनन्द स्वरूप है। ) 
इस दूसरी श्रतिमें प्रातिपदिक आनन्दशब्दका ब्रह्ममें प्रयोग देखा जाता है, इससे “यदेष आकाश 
आनन्दो न स्यात्‌” इत्यादि श्रुतिमें ब्रह् विषयक आनन्दशब्दका प्रयोग है किन्तु आनन्दमयका अभ्यास 
नहों है, ऐसा समझना चाहिए। 'एतमान्नन्दमय ० ( इस आनन्दमय आत्माका बाध करता है ) 
इसमें यह जो मयट प्रत्ययान्त आनन्द शब्दका अभ्यास है वह ब्रह्म विषयक नहीं है, क्‍योंकि बाध के 
योग्य विका रात्मक-अन्नमयादि अनात्मवस्तुओंकी परम्परामें पठित है। परन्तु अन्नमयादिके समान 
यदि प्राप्तव्य आनन्दमयको ब्रह्म न मानें तो ब्रह्मवित्‌ विद्वानको ब्रह्मप्राप्ति रूप निर्दिष्ट फल न होगा ? 
सि०--यह दोष नहीं है, क्योंकि आनन्दमयके बाधके निर्देशसे ही पुच्छ एवं प्रतिष्ठा भूत ब्रह्मकी प्राप्ति 
रूप फलका निर्देश है। 'तदष्येष०' ( उसमें यह भी मन्त्र है ) 'यतो वाचो निवतन्ते' इत्यादिसे उनका 
विस्तार किया गया है। आनन्दमयके संनिधानमें 'सो$कामत” यह जो श्रुति उदाहृत है, वह “ब्रह्म पुच्छ 
प्रतिष्ठा' इस अत्यन्त संनिहित ब्रह्मके साथ सम्बद्ध होती हुई आनन्दमयमें ब्रह्मत्वका बोध नहीं कराती, 


सत्यानन्दी-दोपिका 
६ आनन्दमयमसात्मानमुपसंक्रामति' यहाँ संक्रमणका अथ बाघ है प्राप्ति नहीं, क्योंकि 'एत- 


मन्नमयमात्मानमुपसंक्रामति' इस तरह अन्नमयादिमें भी संक्रमणका अथ बाध किया गथा है। इससे 


'रसो व सः' इत्यादि श्रुति वाक्य आनन्दमयको विषय नहीं करते, किन्तु ब्रह्म पुच्छे प्रतिष्ठा' इस श्र॒तिमें 
प्रतिपादित ब्रह्मको विषय करते हैं, क्योंकि वह संनिहित है, अत: आनन्दमय ब्रह्म नहीं है । 


अधि० 5 सु० १९ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ११३ 


इत्यनेन संनिहिंततरेण ब्रह्मणा संबध्यमाना नानन्दमयस्य त्रह्मत| प्रतिबोधयति। तदपेक्षत्वा- 
च्ोत्तरस्य ग्रन्थस्य रसो वे सः इत्यादेनानन्‍द्मयविषयता। & ननु; 'सोड$कायमत' इति ब्रह्मणि 
पुंलिज्ञ निदेशो नोपपद्यते । नाय॑ं दोष: “तस्माद्दा एतस्मादात्मन आकाशः संभूतः इत्यज् पुंलि 

डनाप्यात्मदाब्दन ब्रह्मणः प्रकृतत्वात्‌ । या तु भागवी वारुणी विद्या! “आनन्दो बल्येति व्यजानात्‌ 

इति, तस्यां मयडश्रवणात्‌ , प्रियशिरस्त्वाद्यश्रवणाच् युक्तमानन्दस्य ब्रह्मत्वम्‌ | तस्मादणु- 
मात्रमपि विशेषमनाश्रित्य न स्वत एव प्रियशिर स्त्वादि त्रह्मण उपपचते। नचेह' सविदोषं 
ब्रह्म प्रतिपिपादयिषितं वारुमनसगोचरातिक्रमश्रतेः । तस्म(दन्नमयादिष्विवानन्दमर्ये (पि 
विकारार्थ एव मयडविज्ञेयो न प्राचुर्याथः। सूत्राणि त्वेब॑ व्याख्येयानि---त्रह्म पुच्छ प्रतिष्ठा 

इत्यत्र किमानन्दमयावयवत्वेन ब्रह्म विवध्यत उत स्वप्रधानत्वेनेति। पुच्छशब्दादवयवत्वे- 
नेति प्राप्त उच्यते--आनन्दमयो5भ्यासात्‌' आनन्द्मय आत्मत्यत्र त्रह्म पुछ प्रतिष्ठा' इति 
स्वप्रधानमेच ब्रह्मोपदिश्यते; अभ्यासात्‌ । असन्नेव स भवति! इत्यस्मिन्निगमनइलोके ब्रह्मण 
एव केवलस्याभ्यस्यमानत्वात्‌। # “विकारशब्दाज्नेति चेन्न प्राचुर्याव”'। विकारशब्देनावयव- 


और 'रसो बे सः” इत्यादि उत्तरग्रन्थको उसको अवेक्षा है, इससे यह आतन्दमय विषयक नहीं है। 
परन्तु--'सो5कामयत” ( उसने कामनाकी ) इस प्रकार ब्रह्में पुंछिज्ध ( सः ) शब्दका निर्देश युक्त 
नहीं है ? सिद्धान्ती--यह दोष नहीं है, क्योंकि “तस्माद्वा०” ( उस आत्मासे आकाश उत्पन्न हुआ ) 
इस श्रतिमें पु लिड्र आत्मशब्दसे भी ब्रह्म प्रकृत है । “आनन्दो बरह्मेति व्यजानात्‌” यह जो भागवी वारुणी 
विद्या है उसमें मयद्‌ प्रत्ययका श्रवण नहीं है और प्रियशिरस्त्वादि अवयवोंका भी श्रवण नहीं है, 
इसलिए आनन्द ब्रह्म है यह कथन युक्त है, अतः अणुमात्र भी विशेषका आश्रय किये विना अपने 
आप ही प्रियशिरस्त्वादि ब्रह्ममें युक्त नहीं है। यहाँ सगुण ब्रह्मका प्रतिपादन इ नहीं है, क्योंकि इसी 
प्रकरणमें ब्रह्न वाणी और मनका अविषय है ऐसी श्रति है, इसलिए अन्नमयादिके समान आनन्दमयमें “ 
मी मयट प्रत्यय विकाराथंक ही समझना चाहिए प्राचुर्यार्थक नहीं। सूत्रोंका व्याख्यान तो इस प्रकार 
करना चाहिए कि “ब्रह्म पुच्छ प्रतिष्ठा इसमें क्या आनन्दमयके अवयवरूपसे ब्रह्म विवक्षित है अथवा 
स्वप्रधानरूपसे ?  पुच्छशब्दके प्रयोगके कारण ब्रह्म अवयव रूपसे विवक्षित है, ऐसा प्राप्त होनेपर 
सूत्रकार कहते हैं---आनन्दमयो5भ्यासात्‌” आनन्दमय आत्मा है, इसमें “ब्रह्म पुच्छ प्रतिष्ा' इस 


तरह स्वप्रंधानरूपसे ही ब्रह्म उपदिष्ट है, क्योंकि उसका अभ्यास है। कारण कि “असन्नेव स भवति 
( वह असत्‌ ही होता है ) इस उपसंहार इलोकमें केवल ब्रह्म ही अभ्यष्यमान है । 'विकारशब्दान्नेति ० 


( सू० १३ ) इसमें विकारशब्दसे अवयव शब्द अभिप्रेत है। 'पुच्छे/ इस अवयवशब्दसे ब्रह्म स्वप्रधान 
नहीं है, ऐसा जो कहा गया है, उसका परिहार करना चाहिए। इसपर कहते हैं--यह दोष नहीं है 
सत्यानन्दी-दीपिका 

६ यद्यपि 'सो5कायमत' इस श्रतिमें ब्रह्म वाची 'सः शब्द पुलिज्भ है, जब कि ब्रह्म वाचक 


ब्रह्मन' शब्द नपुंसक है, अतः उसमें पुलिज्भ सः” शब्दका प्रयोग युक्त नहीं है, तथापि 'तस्माद्वा 
एतस्मादाव्मन' इत्यादि श्रतिमें प्रकृत ब्रह्ममा ही पुलिदज्ध आत्मशब्दसे निर्देश किया.गया है, वसे ही 
सो5कायमत'” में भी समझना चाहिए,। “आननन्‍दों ब्रह्मति व्यजानात' यहाँ भी पुलिड्र आनन्द- 
शब्दसे ब्रह्मका निर्देश है, अतः आनन्द ब्रह्म है, 'वेदसून्रयोषिरोधे गुणेत्वस्यायकब्पनेति' ( वेद और 
सूत्रमें विरोध हो तो गुणे---जहाँ प्रधान और अप्रधान दो. विषयोंमें विरोध हो, यदि अप्रधान विषयके 


अनुसार प्रधान विषयका समन्वय करें तो- वहाँ इस न्यायकी प्रवृत्ति होती है ) इस न्यायसे सृत्रोंका 
अथ वेदार्थानुसार करना चाहिए न कि सूत्राथके अनुसार वेदार्थकी कल्पना करनी चाहिए, इस आद्य 


को लेकर भगवान्‌ माष्यकार अब वेदार्थ अनुसार 'सुत्राणि' इससे सृत्रोंकी व्याख्या करते हैं । 


११७ ब्रह्मसत्र-शाड्र साष्य [ आ० १ पा० १ 


शब्दो५5मिप्रेतः | पुच्छमित्यवयवदब्द/न्न स्वप्रधानत्वं ब्रह्म इति यदुक्तम, तस्य परिहारो 
वक्तव्यः। अन्नोच्यते--नायं दोषः; प्राचुर्यादष्यवयवशब्दोपपत्ते!। प्राचुय प्रायापत्ति 
अवयवप्राये वचनमित्यथः। अन्नमयादीनां हि शिरआदिषु पुच्छाग्ते ष्ववयवेषूक्त ष्वानन्द- 
मयस्यापि शिरआदीन्‍न्यवयवास्तराण्युव॒त्वा5वयवप्रायापत्त्या ब्रह्म पुच्छ प्रतिष्ठा' इत्याह, 
नावयबविवक्षया। यत्कारणमभ्यासादिति स्वप्रधानत्व॑ त्रह्मण: समथितम्‌ | 'तद्ेत॒ब्य- 
पदेशाच्' । सर्वस्य हि. विकारजातस्यथ. सानन्दमयस्य कारणत्वेन ब्रह्म व्यपदिद्यते-- 
इदें सवमसजत। यदिदं किंच' (त०२।६) इति। नच कारण सत्‌ ब्रह्म स्वविकार स्यानन्दमयस्य 
मुख्यया वृत््यापवयव उपपद्यते अपराण्यपि सूत्राण यथासंभव पुच्छवाक्यनि(द्टस्येच 
ब्रह्मण उपपादकॉनि द्रष्टव्यानि ॥१९)॥ 


क्योंकि प्राचुयंसे भी | ब्रह्ममें | अवयव शब्दकी उपपत्ति हो सकती है। प्राचुयं-प्राय:ः आपत्ति-अवयव 
क्रमकी बुद्धिमें प्राप्ति, अवयव प्रायमें वचन अधिकतासे अवयवोंके प्रतिपादक प्रकरणमें कहा हुआ 
वचन, ऐसा अथ है, क्योंकि अन्नमयादिके शिर आदिसे लेकर पुच्छ पयंन्त अवयव कथनके अनन्तर 
आनन्दमयके भी थ्विरादि अन्य अवयव कहकर अवयव क्रमकी प्राप्ति होनेसे ब्रह्म पुच्छ प्रतिष्टा' ऐसा 
कहा है । अवयवकी विवक्षासे नहीं, इस कारण “अभ्यासात्‌' अभ्याससे ब्रह्ममें स्वप्रधानत्वका समर्थन 
किया है। 'द्धेतुब्यपदेशाञच्च  आनन्दमय सहित सब कार्य समुदायके कारणरूपसे 'इदं सवम०” (उसने 
यह सब उत्पन्न किया जो यह कुछ है ) इस प्रकार ब्रह्मक्रा कथन किया है। कारण होकर ब्रह्म मुख्य- 
बृत्तिसे अपने कार्य आनन्दमयका अवयव हो यह युक्त नहीं है। + दूसरे सूत्र भी यथासम्मव पुच्छ 
वाक्यमें निर्दिष्ट ब्रह्मके ही उपपादक समझने चाहिएँ ॥१९॥ 
सत्यानन्दी-दीपिका 

% सत्य ज्ञानमनन्तं ब्रह्म' इस प्रकृत ब्रह्मकें ज्ञाके लिए यहाँ अन्नमयादि पाँच कोशोंकी पक्षी- 
रूपसे कल्पना की गई है। परन्तु उनके पक्षीरूपमें श्रतिका तात्पयं नहीं है। “तस्थ प्रियमेव शिरः”० 
( ते० २।५ ) (प्रिय ही उसका शिर है, मोद दक्षिण पक्ष है, प्रमोद उत्तर पक्ष है ) इस प्रकार जब 
आनन्दमयके अन्य अवयव कहे गए हैं तो अवशिष्ट पुच्छ स्थानीय अवयवकी जिज्ञासाको पूर्ण करते 
हुए प्रकृत ब्रह्मयको ही पुच्छरूपसे कहा गया है, क्‍योंकि जेसे पक्षीका आधार पुच्छ है, वसे ही 
आनन्दमयका अधिष्ठान ब्रह्म है इसलिए ब्रह्मका प्रधानरूपसे प्रतिपादन है। किचश्च॒ “विज्ञानमानन्द॑ 
ब्रह्म “आननन्‍दो ब्रह्मेति व्यजानात्‌” इत्यादि श्रुतियोंमें भी केवल आनन्दका ही अभ्यास उपलब्ध होता 
है आनन्दमयका नहीं । इसलिए 'सो$कामयत' इत्यादि श्रतियाँ और “आनन्दमयो5ग्यासात' इत्यादि 
सूत्र ब्रह्म पुच्छ प्रतिष्ठा' इस श्रुति वाक्यसे निर्दिष्ट ब्रह्मके ही उपपादक हैं। अतएवं आन-दमयो5- 
' भ्यासात्‌'! इस सूत्रस्थ आनन्दमय दाब्दसे लक्षणा द्वारा निगुंण ब्रह्मा ही बोध कराया गया है। 
पूवपक्षमें सगुण ब्रह्यकी उपासना है और सिद्धान्तमें निगुण ब्रह्मका ज्ञान है ॥ १९॥ 


+ टि० अन्य सूत्र भी यथा सम्भव “ब्रह्म पुच्छ॑ प्रतिष्टा' इस श्रति वाक्यमें निर्दिष्ट ब्रह्मके 
उपपादक हैं । यथा 'तद्धेतुव्यपदेशाच्च' ( ब्र०्सू* १।१।१४ ) “इर्द सबंमस्जत यदिद॑ं किन्न' ( तै० 
२।६) इस श्रुति वाक्यसे जब यह स्पष्ट होता है कि ब्रह्म कायमान्नका हेतु है तब वह प्रिय शिरस्त्वादि 
विशिष्ट आनन्दमय कायका मुख्यवृत्तिसे अवयब कदापि नहीं हो सकता। 'मान्त्रवर्णिकमेव च 
गीयते' (ब्र० सू० १।१।१७), ब्रह्म विदामेति परम! जिस ब्रह्मके ज्ञानसे कैबल्य मुक्ति कही गई 
है और जो बह्म सत्य ज्ञानमनन्तं ब्रह्म ' इस मन्त्रमें निर्दिष्ट है, वही ब्रह्म पुच्छ प्रतिष्ठा' इस श्रुति 
वाक्यमें प्रतिपादित है, क्‍योंकि ब्रह्मपद संनिहित है। “नेतरो$नुपपत्तेः (ब्र० सू० १।१।१६ ) 


अधि० ७ सू० २० ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दोपिकासहित ११७ 


( ७ अन्तराधिकरणप््‌ । २०-२१ ) 


अन्तस्तद्वमों पदेशात्‌ ॥२०॥ 

पदच्छेद--अन्तः, तद्धमोपदेशात्‌ । द 

सूत्राथ--(अन्त:) “य एषोउन्तरादित्ये/ “य एषोउन्तरक्षिणि' इस श्रुतिमें आदित्यमण्डलादिके 
अन्तर श्रयमाण पुरुष संसारी नहीं है किन्तु परमेश्वर है, ( तद्धमपदेशात्‌ ) क्योंकि पापशन्यत्वादि 
उसके धर्मोका उपदेश है । 

% इदमास्नायते---अथ य एषो3न्तरादित्ये हिरणमय:ः पुरुषो दृश्यते हिरण्यस्मश्रहिंरण्यकेश 
आ प्रणखात्सव एवं सुवण:” 'तस्थ यथा कप्यासं पुण्डरीकमेवमक्षिणी तस्थोदिति नाम स एप सवभ्य 
पाप्मभ्य उदित उदेति ह वे सवभ्यः पाप्मभ्यो य एवं वेद' 'इत्यश्रिदेवतम्‌' (छा० ११६।६, ७, 4) । 


श्रुति यह कहँती है--अथ य एषो०” ( आदित्यमण्डलके अन्तगंत सुबण-सा ज्योतिमय-सा 
जो यह पुरुष दिखाई देता है जो सुवर्णके समान डाढी, मूछोंवाला और सुवर्णके सहृश केशोंवाला 
तथा जो नख पयन्त साराका सारा सुवर्ण-सा ही है ) 'तस्य यथा०” ( बानरके बेठनेके स्थानके सहश 
विकसित अरुण वणवाले पुण्डरीक-कम्रछके समान उस पुरुषके दोनों नेत्र हैं, उसका “उत्‌' ऐसा 
नाम है, क्योंकि वह सब पापोंसे ऊपर गया हुआ है अर्थात्‌ सब पापोंसे मुक्त है जो ऐसे गुणोंसे 
सम्पन्न 'उत' नामक देत्रकी यथोक्त प्रकारसे उपाप्तना करता है वह निश्चय हो सत्र पापोंसे मुक्त हो 
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# पहले अधिक रणमें 'अन्यो5न्तर आत्मानन्दमय्र: ( तै० २।५ ) आनन्दो बह्मति व्यजानात' 
( तै० ३।६ ) “बह्म पुच्छ प्रतिष्ठा' ( तैं० २५ ) इत्यादि श्रुतिवाक्योंमें आनन्दमय, आनन्द और 
ब्रह्म शब्दोंसे जो निगुंण ब्रह्म निर्दिष्ट है, वही उपाधि विशिष्ट होकर उपास्य है। अब इस अधिकरणमें 
अधिकारीके भेदसे उपासना तथा उसके अनुरूप देवताका निरूपण किया जाता है। यथ्पि ब्रह्म 
व्यापक है, तो मी उपासनाके लिए स्थान विश्येषक्री अपेक्षा होती है, इसलिए उपासना द्वारा फल 





इतर-आनन्दमय जीव यहाँ प्रतिपाद्य. नहीं है, क्योंकि उसमें सवसूष्टिकतृत्व अनुपपन्न है। 'भेद- 
व्यपदेशाच्च' (ब० सू० 3।१।१७) 'रसो वे सः रस होवाय॑ लब्ध्वानन्दी सवति' इसप्रकार ब्रह्म ओर 
आनन्द्मयमें भेद है । “आनन्दमयो ब्रह्म तैत्तिरोयकपश्चमस्थानस्थत्वात्‌ भ्गुवल्लीस्थानन्द्वत्‌! 
( आन दमय ब्रह्म है, क्योकि ब्रह्मवल्लीक्रे पाँचव स्थानमें हे, भ्गुवल्लीमं स्थित आनन्दकें समान ) 
ऐसी अनुमानकी शंकाकर कहते हैं-कामाच नानुमानावेक्ष/' (ब्र० सू० १।१।१८) 'काम्यत इति काम 
आनन्द: सबके द्वारा आनन्दुकों ही कामना की जाती है, अतः काम आनन्द है। इसलिए जेसे 
भ्गुवल्लीमें आनन्द ब्रह्म है वेले बद्यात॒ल्लीमें स्थित आनन्द्सय भी बह्म है, ऐसी अनुमानकी अपेक्षा 
नहीं करनी चाहिए, क्‍योंकि यहाँ आनन्दयक्रे साथ विंकाराथेक मयद्‌ होनेसे विरोध है। विकार- 
रूप आनन्दसयमें निरतिशय आनन्दुकी प्राप्ति नहीं हों सकती, अतः आनन्दुरमय बचह्दा नहीं है । 
यहाँ यदि भेदका उपदेश है तो सगुण ब्रह्म ही भेदरूपसे पश्रतिपादित हुआ ? यह शंका युक्त नहीं 
है, क्योंकि 'अस्मिन्नस्य च तथोगं शास्ति! (ब्र० सू० १।१।१९ ) गुहानिहित है, अतः प्रत्यक्‌ 
ओर पुच्छ बाक्यमें निर्दिष्ट ब्रह्म वह एक ही है, ऐसा उपसंहार होनेपर में ही पर ब्रह्म हूँ” इस 
प्रकार प्रबोध विशिष्ट आनन्दसय -जोबका “यदा ह्ोवेष!' ( तै० २७ ) इस श्रतिमें बह्ममावरूपसे 
उपदेश किया गया है। इसकारण निगुण ब्रह्मक्य ज्ञानके लिए जीवभेदका अनुवाद मात्र है 
अतः आनन्द ब्रह्म हे । 


११ ब्रह्मसूत्र-शाइू रभाष्य [ आ० *ै पा० * 


अधथाध्यात्ममपि अथ य एथोअ5न्तरक्षिणि पुरुषो दृश्यते (छा० १॥७॥१,५ ) इत्यादि। # तत्र 
संशयः-कि विद्याककर्मातिशयवशाप्प्राप्तोत्कष: कश्चित्संसारी सूयमण्डले चश्लुषि चोपास्यत्वेन 
श्रयते, किवा नित्यसिद्धः परमेश्वर इति । कि तावसत्पराप्तम ! संसारीति | कुतः ? रूपवत्त्व- 
श्रवणात्‌। आदित्यपुरुष तावत्‌ हिरण्यस्मश्रु: इत्यादि रूपमुदाह्मतम्‌। अजक्षिपुरुषेषपि तदवा- 
तिदेशेन प्राप्यते-तस्यतस्थ तदेव रूप यदमुप्य रूपम्‌' इति। नच परभेश्वरस्य' रूपवरतल 
युक्तम, अशब्दमस्पशमरूपमव्ययम्‌' ( का० १।३।१५ ) इति श्रते), आधारभश्रवणाकह्य-य एचो5- 
न्‍्तरादित्ये', 'य एघो३न्तरक्षिणि' इति। नद्यमाधारस्य स्वमहिमप्रतिष्टस्य स्वब्यापिनः परमे 
श्वरस्याधार उपदिश्येत । 'स भंगवः कस्मिन्प्रतिष्ठित इति स्वे महिम्नि! (छा० ७।२४।१) इति । 
आकाशवत्सवगतश्च नित्य: इति च श्रती भवतः । ऐश्वयमर्यादाश्रत श्व । (स एप ये चास्तुष्सात्प- 
राज्वो लोकास्तेषां चेष्टे देवकामानां च' (छा० १।६।८) इत्यादित्यपुरु पस्येश्वयमर्यादा | स एव 


पक मा 
जाता है ) यह अधिदवत है । अब 'अथ य०' ( जो यह नेत्रके मीतर पुरुष दिखाई देता है ) इत्यादि 
श्रतिसे अध्यात्म कहा जाता है। यहाँ संशय होता है कि क्‍या अतिशय विद्या और कमके प्रमावसे 
उत्कष प्राप्त करनेवाला कोई संसारी सूर्य मण्डलमें तथा चक्षमें उपास्यरूपसे श्रुत है अथवा नित्य 
सिद्ध परमेश्वर ? तब कया प्राप्त होता है ? पु०-यहाँ संप्तारी उपास्यरूपसे निर्दिष्ट है, क्योंकि रूपवत्तवका 
श्रवण है। आदित्यपुरुषमें 'हिरण्य ( सुबर्ण ) सो मुछं हैं! इत्यादि रूपका उदाहरण है। और 
तस्यतस्थ०” ( इस अक्षिपुरुषका वही रूप है जो कि आदित्यपुरुषका रूप है ) इस श्रुतिसे अक्षिपुरुषमें 
भी अतिदेशसे वही रूप प्राप्त होता है। परन्तु परमेश्व रका रूपवत्त्व होना युक्त नहों है, क्योंकि 
अशब्दम०' ( वह दाब्द रहित, स्पश रहित, रूपरहित और अविनाशी है ) . ऐसी श्रुति है। क्योंकि 
'य एषोउन्तरादित्ये! “य एषोडन्तरक्षिणि' ( जो यह आदित्य मण्डलमें है, जो यह अक्षिके अन्तर 
है ) इस प्रकार आधारका श्रवण है । किन्तु आधार रहित स्वमहिमामें प्रतिष्ठित स्ंब्यापी परमेश्वरका 
- आधार उपदेश नहीं किया जाता, कारण कि 'स भगवः०' ( नारद--हे मगवन्‌ ! वह भूमा किसमें 
प्रतिष्ठित है ? सनत्कुमार--वह अपनी महिमामें प्रतिष्ठित है ) और “आकाशवत्‌०” (आकाशके समान 
सर्वव्यापक और नित्य है ) ऐसी श्रतियाँ हैं। क्‍योंकि आदित्यपुरुष और अक्षिपुरुषकी ऐश्वर्य- 
मर्धादाकी श्रुति है। 'स एधष०' ( वह यह उत्‌ नामक देव, जो इस-आदित्यलोकसे ऊपरके लोक हैं 
सत्यानन्दी-दीपिका 

सिद्धयथ शास्त्रोंमें आदित्यमण्डछादिका विधान किया गया है । देवोंका आश्रय कर किया गया विधान 
अधिदेवंत है और देहादिका आश्रय कर किया गया विधान अध्यात्म है। आदित्यमण्डलमें जो 
उपास्य है वही देहसे सम्बन्धित होकर अव्यात्मरूपसे मी कहा गया है । 

_& पू्व॑ अधिकरणमें ब्रह्मदद, आनन्दमय पद और आनन्‍न्दका अभ्यास इन तीनों प्रमाणों तथा 
अन्य प्रमाणोंसे जैसे निगुंण ब्रह्मका निर्णय किथा गया है, वंसे रूपवत्त्वादि अनेक प्रभाणोंसे जीव 
हिरण्यमय है, इस प्रकार पूव अधिकरण रसिद्धान्तमे दृशन्तसंगतिद्वारा पहले सामान्यतः सिद्ध निगुण 
ब्रह्मसमन्वयके अपवादाथ 'संसारी” इत्यादिसे पूबंपक्ष करते हैं। 'हिरण्यर्मश्रु/ इस श्रुतिसे आदित्य- 
पुरुषमें तथा 'तदेव रूप! इस | अतिदेश श्रुतिसे अक्षिपुरुषमें रूपका श्रवण होता है। इससे 
आदित्यमण्डलस्थ एवं अक्षिस्थ संसारी पुरुष उपास्य सिद्ध होता है रूपादि रहित परमेश्वर नहीं ।. 





न टि०--एकत्र श्रुतस्यान्यत्र सम्बन्धो5तिदेश:” ( एकत्र श्रुतका अन्य स्थलमें श्रवण या 
सम्बन्ध अतिदेश है, जेसे यहाँ आदित्य पुरुषके रूपका अक्षिपुरुषमें श्रवण है। अथवा “तददिद॑ 
€्‌ ५ _ कप शा ४ छ हे 
कृतव्यमतिदेश:” “उसके समान यह करना चाहिए वह अतिदेश हे ।' 


अधि० ७ सु० २० ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दोपिकासद्दित २ ४ 


थे चैतस्मादर्वाश्वो लोकास्तेषां चेष्टे मनुष्यकामानां च ( छा० १॥७।६ ) व्यक्षिपुरुषस्य । नच 
परमेंधश्वरस्य मर्यादावदेश्वय युक्तम, 'एप सवश्वर एव भूताधिपतिरेष भूतपाल एप सेतुर्विधरण 
एषां छोकानामसंभेदाय' (बृ० ४।४।२२) इत्यविशेषश्चुतेः। तस्मान्नाक्ष्यादित्ययोरन्तः परमेश्वर 
७ इस्येव॑ प्राप्ते त्रम:-- अन्तस्वद्धमोंपदेशात्‌! इति, “य एषो5न्तरादिस्पे', 'य एषो3न्तरक्षिणि! इति 
च अ्रयमाणः पुरुषः परमेश्वर एवं, न संसारी | कुतः ! तद्धंमोपदेशात्‌। तस्य हि परमेश्वर स्य 
धर्मा इहोपदिए्टा: । तद्यथा-- तस्योदिति नाम इति श्रावयित्वा तस्यादित्यपुरुषस्थ नाम 'स 
एव सर्वभ्यः पाप्मभ्य उद्तिः इति सवपाप्मापगमेन निवक्ति। तदेव च कतनिवचन नामाक्षि- 
पुरुषस्याष्यतिदिशिति- यज्ञाम तन्नाम' इति। सवपाप्मापगमश्च परमात्मन एवं श्रूयते- 
आव्मा5पहतपापष्मा' (छा० 4।७।१) इत्यादो। तथा चाक्षुषे पुरुषे 'सवक्तत्साम तदुक्‍्थं तय्यज़॒स्तदूबह्म 
व्यक्सामायात्मकतां निर्धाययति । सा च परमेश्वरस्योपपचते; सवकारणस्वात्सर्वास्म- 
कव्वोपपत्ते! | पृथिव्यग्न्यायात्मके चाधिद्ृवतं ऋक्‍सामे, वाकप्राणाद्रात्मके चाध्यात्ममनु 


और जो देवताओंके मोग हैं उनपर शासन करता है ) इस प्रकार आदित्यपुरुषकी मर्यादाकी श्रति है 
और 'स एथ०' ( अक्षिस्थ वह यह उत्‌-अक्षिपुरुष नामक देव जो इस अध्यात्म आत्मासे नीचेके 
लोक हैं उनका तथा मानवीय कामनाओंका शासन करता है ) इस प्रकार अक्षिपुरुषकी मर्यादाकी 
श्रति है। परन्तु परमेश्वरका ऐश्वयं सीमित होना युक्त नहीं है, क्योंकि 'एब स्वेश्वर०” (यह सर्वेश्वर है, 
यह सत्र भूतोंका अधिपति है, यह भूतोंका पारुक है, ,लोकोंको मर्यादा छिन्न-मिन्न न हो इसलिए यह . 
सारी व्यवस्था करनेवाला सेतु है अर्थात्‌ सेतुके समान नियामक है ) ऐसी अविशेष श्रुति है। इससे 





हम कहते हैं--अन्तस्तद्धमपिदेशात्‌” “य एषो०” ( यह जो आदित्यके भीतर है ) य एघो०' ( जो यह 
चक्षके आन्तर है ) इस प्रकार श्रुयमाण परमेश्वर ही है संसारी नहीं, क्यों ? 'तद्धरमो०” उस परमेश्वरके 
धर्मोका हो यहाँ उपदेश किया गया है। ज॑से कि 'तस्वथो०” (उसका “उद” यह नाम है) इस प्रकार इस 
आदित्य पुरुषके नामका श्रवण कराके 'स एच०* (वह यह सब पापोंसे मुक्त है) इस तरह समी पापोंके 
अपगमसे 'उत्‌' नामका श्रुति निवंचन करती है। और निवचन किये हुए उसी नामका अक्षिपुरुषमें 


यज्ञाम तन्नाम' (जो आदित्य पुरुषका नाम है वहो अक्षिपुरुषका नाम है) यह श्रुति अतिदेश करती है। 
य आत्मा०” (जो आत्मा पाप रहित है) इत्यादि श्रतिवाक्योंमें परमात्मा ही स्वंपापरहित सुना जाता 


है। इसीप्रकार सेव ऋक्‌०” (वही अक्षियुरुष ऋक, वही साम, वही उक्थ, वही यजु और वही ब्रह्म है) 
यह श्रुति अक्षिपुरुषमें क्रक सामादिंकी आत्मकताका निर्धारण करती है। वह सर्वात्मकता परमेश्व रमें 


ही उपपन्न है, क्योंकि वह सबका कारण होनेसे सर्वात्मक हो सकता है। ऋक पृथिवी और साम 


सत्यानन्दी-दीपिका ई 
# यद्यपि न ह व देवान्पापं गच्छति' ( बृह० १।५॥२० ) (देवोंको कोई पाप नहीं रूगता) 


इस श्रुतिके आधार पर आदित्य पुरुष आदि भी पाप रहित होनेसे उपास्य हो सकते हैं, तो भी इस 
श्र तिका तात्पय यह है कि देवत्वकालमें कमके अनधिकारी देवोंका क्रियमाण पाप अथवा उसके फलके 
साथ सम्बन्ध नहीं होता । परन्तु उनके पूव जन्म संचित पापोंके होनेसे वे सवपाप रहित नहीं हो 
सकते । यदि वे पा लू पाप रहित हों तो 'तस्मिन्यावत्संपातमुंषित्वाथैतमेवाध्चानं पुनर्निबतन्ते' 
( छा० ५११०५ ) ( वहाँ कमके क्षय होने तक रहकर वे पुनः इसी मार्ग से जिस प्रकार गये थे 
उसीप्रकार लौटते हैं ) इत्यादि श्रुति और 'क्षीणे पुण्ये मत्यलोक॑ विशन्ति' ( गीता० ९२१ ) ( पृण्य 
कम क्षीण होनेपर वे पुनः छौटकर मृत्युलोकको प्राप्त होते हैं ) स्मृति वचन बाधित हो जाएँगे । अत३ 
आत्मा5पहतपाष्सा' यह ठीक - ही कहा गया है कि परमात्मा सबंपाप रहित है और वही उपास्य है। 


११८ ब्रह्मसूत्र-शाइूरभाष्य [ आ० १ पा० १ 


क्रम्याह-- तस्यक्च साम च गेष्णो' इत्यधिंदेवतम्‌। तथा5ध्यात्ममपि-यावमुष्य गेष्णो तौ 
गेष्णो' इति। तह्च सर्वाध्मन' एवोपपद्यते। “तथ्य इमे वीणायां गायन्त्येतं ते गायन्ति तस्मात्ते 

घनसनयः” ( छा० १।७।६ ) इति च छोकिकेप्वपि गानेप्वस्येव गीयमानत्व॑ दशायति। तत्च 
परमेश्वरपरिश्रहे घटते; 'यद्यद्विभूतिमत्सत्व॑ श्रीमदृजितमंव वा । तत्तदेवावगच्छ त्वं मम तेजोंश- 
संमवम्‌' ( १०१४१ ) इति भगवदगीतादशनात्‌ । लोककामेशित्त्वमपि निरह्ुुशं श्रुयमाणं 
परमेश्वर गमयति | & यदुक्त हिरण्यरमश्रत्वादिरूपथ्रवर्षं परमेश्वरे नोपपद्मयत इति, अन्न 
ब्रमः--स्यात्परमेश्वरस्यापी चछावशान्मायामयं रूपं साधकानुग्रहाथम्‌ । माया ह्ाघा मया रष्ट 
यन्‍्मां पद्यसि नारद । सवभूतगुणयुक्त मंत्र मां ज्ञातमहसि' इति स्मरणात्‌। अपि च यत्र तु 
निरस्तसवंधिशेपं पारमेश्वरं रूपमुपदिश्य ते, भवति तत्र शास्त्रमू- अशब्दमस्पशमरूपमच्ययम' 
इत्यदि | सबकारणत्वात्त विकारधर्मेरपि केश्रिद्धिशिप्टः परमेश्वर डपारयत्वेन निदेश्यते- 
सवकर्मा सवकामः सवगन्धः संवरस: ( छा० ३,१४।२ ) इत्यादिना | तथा हिरण्यस्मश्न॒त्वा- 

दिनिदेशो५पि भविष्यति । यदष्याधारश्रवणान्न परमेश्वर इति, अन्रोच्यतें--स्वमहिम- 
अग्नि है यह अधिदेवत और वाक्‌ प्राणादि आत्मक ऋषक्‌, साम है अर्थात्‌ वाक्‌ ऋक और प्राण 
साम है इस तरह अध्यात्मका आरम्मकर श्रुति कहती है---तस्य ऋक च०” ( उस आदित्यपुरुषके 
कक और साम पव॑-अज़ोंकी संधियाँ हैं ) यह अधिदेवत है.। इसीप्रकार 'यावम्ुप्य० ( जो आदित्य- 
पुरुषके पादपव हैं वे अक्षिपुरुषके पादपव हैं ) यह अब्यात्म भी है। यह सब सर्वात्मक परमेश्वरमें 
घट सकता है | 'तद्ये इमे०” ( अतः जो ये लोग वीणामें ग/यन ( स्तुति ) करते हैं वे उस परमेश्ररका 
ही गायन करते हैं, इसीसे वे धन लाभ करते हैं ) इसप्रकार श्रुति लौकिक गानोंमें भी उसका गान 

दिखलाती है । यह सब परमेश्व रके परिग्रहसे घट सकता है, क्योंकि 'यद्यद्विभूति०” (हे कौन्वेब ! 
जो जो मी ऐश्वयंशाली, श्रीयृक्त-कान्तियुक्त, शक्तियुक्त वस्तु है उस उसोको तूँ मेरे तेजके अंशसे 

उत्पन्न हुई जान ) ऐसा मगवद्गीतामें देखा जाता है। तथा लोक और भोगपर स्वतन्त्ररूपसे श्रयमाण 

स्वामित्व भी परमेश्व रका ही ज्ञान कराता हे। जो यह कहा गया है कि हिरण्यश्मश्र्॒वादि रूपका 

श्रवण परमेश्व रमें उपपन्न नहों है। इस विषयमें हम कहते हैं--साधकोंपर अनुग्रह करनेके लिए 

इच्छावश परमेश्वर का मायामय रूप हो सकता है, क्‍योंकि 'माया ह्येघा०' (हे नारद ! सब भृतोंके 

गुणोंसे युक्त जो मुझे देखता है यह मायाका काय होनेसे विचित्र मृतिरूप माया मेरी उत्पन्न की हुई 

है, अतः इस प्रकार मुझे जाननेके लिए तू योग्य नहीं हैं ) ऐसी स्मृति है। और जहाँ समी उपा- 
धियोंसे रहित निविशेष परमेंश्व रके स्वरूपका उपदेश किया जाता है, वहाँ 'अशब्दम ०” ( वह शब्द- 

रहित, स्पशरहित, रूपरहित और अविनाशी है ) इत्यादि शास्त्र है। सबका कारण होनेसे कुछ 
विका रोंके धर्मोसि युक्त परमेश्व रका भी उपास्यरूपसे 'सव कर्मा०” ( सम्पूर्ण रचनात्मक कमंवाला, 

सर्वकामना वाला, स्व गन्त्र युक्त और सब रसयुक्त है ) इत्यादि श्रुतिसे निर्देश किया जाता है। इसो 

प्रकार हिरण्यश्मश्रुत्वादिका निर्देश भी हो जायगा। आधारका श्रवण होनेसे आदित्यपुरुष तथा 

अक्षि पुरुष परमेश्वर नहीं है, ऐसा जो कहा गया है । उसपर कहते हैं---स्वमहिमामें प्रतिष्ठित परमेदवर- 

सत्यानन्दी-दीपिका 

# पू्वपक्षीने पहले 'रूपव्तवश्रवणात्‌' इस हेतुसे आदित्यपुरुषका और अक्षिपुश्षका ग्रहण 

किया है, अब उसका 'स्थाप्परमेश्वरर्यापि०” इत्यादि भाष्यसे खण्डन करते हैं। भक्तोंपर अनुग्रह 
करनेके लिए मायोपाधिसे परमेश्वर अनेक रूप धारण करते हैं, जैसे कि “इन्द्रो मायाभिः पुरूरूप 

ईयते (परमेश्वर ज्ञान, बल और क्रि. रूप मायासे अनेक रूपोंको प्राप्त होता है ) यह श्रुति है ॥२०॥ 








अधिं० ८ स्‌ृ० २१-२२- ) भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ११९, 


प्रतिष्ठ ध्याप्याधार विशेषोपदेश उपासनाथों भमविष्यति, सर्बगतत्वादबह्म णो व्योमवस्सर्वा 
न्त्व्वोपपत्तेः पेश्वयमर्यादाश्रवणमप्यध्यात्माधिदंवतविभागापेक्षमु पासनाथमेव । 
तस्मात्परमेदवर एवाक्ष्यादित्ययोरन्तरुपदिद्यते ॥ २० ॥ 


मेदव्यपरेशाचान्य; ॥ २१ ॥ 

पदरूछेद्‌्--भेदव्यपदेशात्‌, च, अन्य: । 

सूत्रा्थ -- ( अन्य: ) अक्षि और आदित्यके अन्तर श्रयमाण अन्तर्थामी पुरुष आदित्य आदि 
शरीराभिमानी जीवोंसे अन्य है, ( भेदव्यपदेशात्‌ ) क्योंकि “य आदित्ये तिष्ठन' इस श्रुतिमें जोव नियम्य 
और परमेश्वर नियामक इस प्रकार दोनोंके भेदका व्यपदेश है । 

#अस्ति चादित्यादिशरीराभिमानिभ्यो जीवेभ्यो5नन्‍्य ईइवरो६न्तर्यामी; 'य आदित्पे 
विष्ठन्नादिव्यादन्तरो यमादित्यो न वेद यस्यादित्यः शरीरं य आदित्यमन्तरों यमयत्येष त आत्मान्त- 
याम्यस्टतः' (बृ० ३७१९) इति श्र॒त्यन्तरे सेदव्यपदेशात्‌ । तत्र हि 'आदित्यादन्तरो यमादित्यो 
न वेद' इति वेदित॒रादित्याद्धि शञाना८्मनो5नतर्थामी स्पष्ट निद्स्यते; स एवेहाप्यन्तरादित्ये 
पुरुषों भवितुमहंति; श्रुतिसामाप्यात्‌। तस्मात्पर मेंश्वर एवेहोपद्श्यत इति सिद्धम॥२१॥ 

( ८ आकाशाधिकरणम्‌ | ख़ू० २२ ) 
आकाशस्तज्लिज्रात्‌ ॥२२॥ 


पंदच्छेद---आकाश:, तल्लिद्भात्‌ । 

सूत्राथ-- आकाश: ) आकाश इति होवाच' यहाँ आकाश डब्दसे ब्रह्मका ही ग्रहण है 
(तल्लिड्भात्‌) क्योंकि -सर्वाणि ह वा इस प्रकार सभी भूतोंके उत्पत्ति आदि परब्रह्मका ही लिज्ज है । 

& इदमामनन्ति--- अस्य लोकस्य का गतिरित्याकाश इति होवाच सर्वाणि ह वा इमानि 


का मी आधार विशेष उपदेश उपासनाके लिए हो जायगा, क्योंकि आकाशके समान स्वव्यापक 
होनेसे ब्रह्म सर्वान्तर हो सकता है। ऐश्वरयमर्यादाका श्रवण भी अध्यात्म और अधिदंवत विभागकी 
अपेक्षा रखता हुआ केवल उपासनाके लिए है । इसलिए अक्षि और आदित्यके भीतर परमेश्वरका ही 
उपदेश है ॥ २० ॥ 

और आदित्यादि शरीरोंके अभिमानी जीवोंसे अन्य ईद्वर अन्तर्यामी है, क्योंकि 'य आदित्ये०' 
(जो आदित्यमें रहता हुआं आदित्यके भीतर है, जिसे आदित्य नहीं जानता, जिसका आदित्य शरीर 
है, जो आदित्यके अन्तर रहकर आदित्यका नियमन करता है वह तुम्हारा आत्मा अन्तर्यामी अमृत है) 
इस प्रकार अन्य श्रुतिमें भेदका व्यपदेश है। वहीं “आदित्यके भीतर है जिसे आदित्य नहीं जानता' 
इस प्रकार वेदिता.( प्रमाता ) आदिह्य जीवात्मासे अन्य अन्तर्यामी है ऐसा स्पष्ट निर्देश किया जांता 
है । यहाँ भी वही आदित्यके अन्तर पुरुष होना युक्त है, क्‍योंकि दोनों स्थलोंमें श्रतियाँ समान ( एक 
प्रकारकी ) हैं । इससे सिद्ध हुआ कि परमेश्व रका ही यहाँ उपदेश है ॥| २१ ॥ 

छान्दोग कहते हैं--[ शालवत्य-हे जेवलि ! ] 'अस्य छोकस्य ०” (इस पृथिवी छोकका आधार 
क्या है ? राजा प्रवाहण--आकाश, क्योंकि ये सारे भूत आकाशंसे ही उत्पन्न होते हैं ओर आकाश- 


सत्यानन्दी-दीपिका 
# य एपोउन्तरादित्ये हिरण्मयः पुरुषों दश्यतें' (छा० १।६।६ ) और “य आदित्य तिष्टन्‌ 


(बह० ३:७।९ ) “यश्रक्षुष्रि तिष्टन! ( बृह० ३।७।१८ ) ( जो नेत्रमें रहता हुआ ) इस प्रकार दोनों 
श्रतियाँ एक प्रकारकी हैं और दोनोंका अथं एक ही है कि आदित्य और अक्षिस्थ उपास्य पुरुष 
परमेश्वर ही है । पुव॑पक्षमें जीव उपास्य है और सिद्धान्तमें परमेश्वर उपास्य है।॥। २१ ॥« 


१२७ ब्रह्मसूच्-शाइ्र भाष्य [ आ० ९ पाद १ 


भूतान्याकाशादेव समुस्पच्चन्त आकाझं प्रत्यस्तं यन्त्याकाशों हछोवेभ्यो ज्यायानाकाशः परायणम! 
(छान्दो ० १॥९११) इति। तत्र संशयः-किमाकाशबब्देन पर ब्रह्मामिधीयत उत भूताकाश- 
मिति। कुतः संशयः ? उम्यत्र प्रयोगदशनात्‌ | भूतविशेषेतावस्सुप्रसिद्दो लोकवेदयोरा का श- 
शब्दः ब्रह्मण्यपि क्लित्प्रयुज्यमानो दृश्यते । यत्र वाक्यशेषवशादसाधारणगुणश्र वणाद्दा 
निर्धारित ब्रह्म मवति, यथा--यदेष आकाश आनन्दो न स्थात्‌! ( तै० २७७ ) इति, आकाशों 
वे नाम नामरूपयोर्निवहिता ते यद॒न्तरा तद्ब्रह्म' (छा० ८।१४)१ ) इति चेवमादों । अतः संशय: 
कि पुनरत्र युक्तम ? # भूताकाशमिति। कुतः ? तद्धि प्रसिद्धतरेण प्रयोगेण शीघ्र बुद्धिमा- 
रोहति। न चायमाकाशशब्द' उभयोः साधारणः शक्यो विज्ञातुम , अनेकांथत्वप्रसड्ञात । 
तस्माद्‌ बत्रह्मणि गोण एवाकाशशब्दो भवितुमहति। विभ्ुत्वादि मिह बहुमिथमे सटदामाका- 
शोन ब्रह्म भवति | नच मुख्यसंभवे गोणोषथों श्रहणमहति। संभवति चेह मुख्यस्थवाका- . 
शस्य ग्रहणम्‌। ननु भूताकाशपरिसश्रहे वाक्यशेषों नोपपद्मते-सर्वाणि ह वा इमानिभूतान्या- 
काशादेव समुत्पचन्ते' इत्यादिः। नेष दोष: भूताकाशस्यापि वाय्वादिक्रमेण कारणत्वोपपत्तें: । 
विज्ञायते हि--- तस्माद्वा एतरमादात्मन आकाशः संभूतः आकाशाद्वायु: । वायोरपक्‍िः (तै० २।१) 
इत्यादि। ज्यायस्त्वपरायणत्वे अपि भूतान्तरापैक्षयोपपचेते भूताकाशस्यापि। तस्माद(कादा- 


को ही लय होते हुए प्राप्त होते हैं; आकाश ही इन सभीसे महान्‌ और आकाश ही आश्रय है ) यहाँ 
संशय होता है कि क्या आकाह दंब्दसे परब्रह्मका अभिधान किया जाता है अथवा भूताकाशका ? 
संशय क्‍यों होता है ? इससे कि दोनोंमें आकाश शब्दका प्रयोग दिखाई देता है। लोक और वेदमें 
आकाश शब्द भूताकाशमें तो सुप्रसिद्ध है । कहीं ब्रह्ममें भी प्रयुक्त हुआ देखा जाता है। जहाँ वाम्य- 
दोषके बलसे अथवा असाधारण गुणके श्रवणसे ब्रह्म निर्धारित होता है, जैसे कि 'यदेष आकाश: 
( यदि यह आनन्दरूप आकाश न हो ) और 'आकाशो वे०” ( आकाश ही इस प्रसिद्ध.नाम और 
रूपको प्रकट करने वाला है, वे जिसके आन्तर हैं वह ब्रह्म है ) इत्यादि श्रतियोंमें है। अतः संशय 
होता है, तो यहाँ युक्त क्या है ? पृवपक्षी---यहाँ आकाशशब्दसे भूत।काशका ग्रहण है, क्यों; भूताकाश 
ही अतिप्रसिद्ध प्रयोग होनेसे बुद्धिमें शीघ्र आरुढ होता है। और यह आकाश शब्द दोनोमें साधारण 
है ऐसा नहीं जाना जा सकता, क्‍योंकि ऐपा माननेसे एक दब्दके अनेक अथ॑ होनेका प्रसद्भ हो 
जायगा । इससे ब्रह्म आकाश दाब्द गोण होना यृक्त है, कारण कि विभुत्वादि अनेक धर्मोसे युक्त 
होनेके कारण ब्रह्म आकाशके सहश है । मुख्य अर्थंवा संभव हो तो भौण अथंका ग्रहण युक्त नहीं 
है, अत: यहाँ मुख्य भूताकाशका ही ग्रहण संमव है। भूताकाशका ग्रहण करें तो 'सर्वाणि ह बा०' 
( निश्चय ये सारे भूत आकाशसे ही उत्पन्न होते हैं) इत्यादि वाक््यशीष उपपन्न नहीं होगा ? यह 


दोष नहीं है, क्योंकि भूताकाश भी वायु आदि क्रमसे कारण हो सकता है, और “तस्माद्वा०? ( शास्त्र- 
प्रसिद्ध परोक्ष आत्मा यही. माया विशिष्ट आत्मा है उससे आकाश, आकाशझसे वायु, वायूसे अरि 


उत्पन्न होते हैं ) इत्यादि श्रुतियोंसे आकाशकी कारणता ज्ञात होती है। अन्य वायु आदि भूतोंकी 
सत्यानन्दी-दीपिका 
# गत अधिकरणमें “य आत्माउपहतपाप्मा! इत्यांदि श्रुतियोंके आधारपर पापरहितत्वादि 


अव्यभिचारी ब्रह्मके लिगोंसे रूषप्वत्वादि दुबंल लिज़रोंकी व्यवस्था उपाधि द्वारा की गई है । परन्तु यहाँ 
अस्य छोकस्य का गतिः” यह छान्दोग्य श्रति लिगसे बलह्वती है, अत: यहाँ श्रतिस्थ आकाश शब्दकी 


अन्य व्यवस्था नहीं की जा सकती अर्थात्‌ यह आकाश शब्द ब्रह्मपरक न होकर भताकाश परक है। 
इसप्रकार प्रत्युद्हरणसंगतिसे पुृवपक्ष उपस्थित होनेपर उसके उत्तरमें 'आकाशस्तल्लिड्भात्‌' इस 


सुत्रका आरश्म है। अस्य लछोकस्य' यह छान्दोग्य श्रुति इस अधिकरणका विषयवाक्य है । 





अधि० ८ सु० १५] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित २२१ 


शब्देन भूवाकाशस्य ग्रहणमित्येवं#ःप्राप्ते ब्रम/:--आकाशस्तछिब्नाव' अकाशशब्देन ब्रह्मणो 
ग्रहण युक्तम। कुतः *. तललिज्ञात्‌। परस्य हि ब्रह्मण इदं लिज्ञमू--सर्वाणि ह वा इमानि 
भूतान्याकाशादेवस मुत्पचन्ते! इति। परस्माद्धि ब्रह्मणो भूतानामुत्पत्तिरिति वेदान्तेषु मर्यादा। 
ननु भूताकाशस्यापि वाय्वादिक्रमेण कारणत्व दर्शितम। सत्यम्‌, दशितम्‌। तथापि मूल- 
कारणस्य ब्रह्मणो5परिभ्रहादाकाशादेवेत्यवधारणं, सर्वाणीति च भूतविशेषणं नानकूलं 
स्यात्‌। # तथा अकाशं प्रत्यस्तं यन्ति' इति ब्रह्मलिज्ञ आकाशो होवभ्यो ज्यायानाकाशः परायणम्‌ 
इति च ज्यायस्त्वपरायणत्वे। ज्यायस्त्वं द्यनापेक्षिक परमात्मन्येवेकस्मिन्नाम्नातम-ज्या- 
यानएथिव्या ज्यायानन्तरिक्षाज्ज्याया न्दिवो ज्यायानेभ्यो लोकेभ्य: (छा ० ३।१४।३)इति। तथा पराय- 
णत्वम्पि परसका रणत्वात्पम्ात्मन्येबोपन्नतरम । श्रुतिश्व- विज्ञानमानन्दं बच् राते्दातु:परायणम्‌्‌ 


अपेक्षा भूताकाशमे श्रेष्ठठव और आश्रयत्व भी उपपन्न है, इसलिए आकाश शब्दसे भूताकाशका ग्रहण 
युक्त है । सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैं---आकाशस्तल्लिड्भात्‌! आकाश शब्दसे ब्रह्मका 
ग्रहण करना युक्त है, क्योंकि उसका लिज् हैं। परब्रह्यके ग्रहण करनेमें 'सर्वाणि ह वा इमानि भूतानि' 
यह लिज्भ प्रमाण है । वेदान्त वाक्योंमें यह मर्यादा है कि परब्रह्मसे ही भूतोंको उत्पत्ति होती है । 
परन्तु भूताकाश भी वायु आदि क्रमसे कारण दिखलाया गया है ? ठीक, दिखलाया गया है, तो भी 
मूल कारण ब्रह्मके अपरिग्रहसे “आकाशादेव' .( आकाश से हो ) एव" अवधारण और स'ससर्वाणि' 
( सब ) यह भूतोंका विशेषण अनुकूछ ( संगत ) न होगा। उसी प्रकार आकाशं०” ( आकाझमें 
लीन होते हैं ) यह ब्रह्मका लिज्भ है। 'आकाशो० ( आकाश इनसे महान है और आकाश परमाश्रय 


है ) इस प्रकार ज्यायस्त्व और परमाश्रयत्व भी ब्रह्मके लिज्भ हैं । 'ज्यायान्प्थिव्या ०” (यह मेरा आत्मा 
परथिवीसे बड़ा अन्तरिक्षसे बड़ा द्यलोकसे बड़ा इन सब लोकोंसे बड़ा है ) यह श्रुति केवल एक पर- 


मात्मामें ही अपेक्षा रहित ज्यायरत्व कहती है। तथा परमाश्रयत्व भी परम कारण होनेसे परमात्मामें 
ही युक्त है। 'विज्ञानमानन्दं ०! ( ब्रह्म विज्ञान और आनन्दस्वरूप है, वह धन देने वाले ( कम करने 


सत्यानन्दी-दीपिका 
% प्‌वपक्षी--अस्य लोकस्य' इस छान्दोग्य श्रतिमें पठित आकाश दाब्दसे भूताकाशका ग्रहण 


करना चाहिए ब्रह्मका नहों, यदि 'यदेष आकाश आनन्दो न स्यात्‌” इत्यादि श्रुतकिे आधारपर 
आकाश रब्दसे ब्रह्मका ग्रहण करें. तो एक आकाश शब्दके भताकाश और ब्रह्म दो अर्थ मानने 


पड़ेंगे, ऐसा माननेसे सवंत्र एक शब्दके अनेक अथ माननेका प्रसंग उपस्थित होगा जो सवथा अयक्त 
है। यदि ऐसा है तो 'यदेष आकाश आनन्दो न स्यात्‌' इत्यादि श्रतियोंमें ब्रहके लिए आकाश 


शब्द प्रयोग क्‍यों किया गया है ? इसलिए कि “आकाशवत्सवगतश्र नित्यः” ( ब्रह् आकाशके समान 
सवंगत और नित्य है ) इसप्रकार आकाशके समान विभृत्वादि अनेक धम ब्रह्ममें श्रुति प्रतिपादित 
हैं, इस समानताके कारण ब्रह्ममें आकाश शब्दका गौण प्रयोग किया गया है। 

$ यदेष आकाश आनन्दो न स्यथात्‌ इत्यादि श्रतियोंके आधारपर आकाश दाब्दसे ब्रह्मका 
ही ग्रहण करना ठीक है, भूताकाशका नहीं, क्योंकि 'सर्वाणि ह वा इमानि०' इत्यादि श्रतियोंमें ब्रह्म 
ही सब भूतोंका कारण कहा गया है। यदि भूताकाशको कारण मानें तो तेज आदिकी उत्पत्तिमें वायु 
आदिको भी कारण मानना पड़ेगा । यदि आकाश शब्दसे ब्रह्मका ग्रहण न करें तो 'आकाशादेव' 
इस श्रुतिमें अवधारणार्थंक 'एव'का बाध होगा । 'सर्वाणि ह वा इमानि०” इस श्रतिमें सब” पद 
आकाश ( ब्रह्म ) से भिन्न सब भूतोंकी उत्पत्ति ब्रह्मससे ही कहता है। यदि सब” पदसे आकाशकों 
छोड़कर वायु आदि शेष भूतोंका ग्रहण करें तो सबंपदमें अर्थका संकोच करना पड़ेगा जो सवंथा 
अयुक्त है, अतः सब” पदसे आकाशका भी ग्रहण है । 





१२२ ब्रह्मसूत्र-शाइरसभाष्य [ आ० १ पा० १ 


(बरृ० ३१९।२८) इति। #अपि चान्तवत्वदोषेण शालावत्यस्य पक्षे निन्दित्वा, अनन्त किचि 
ढक्तकामेन जेवलिना आकादाः परिग्ृहीतः, त॑ चाकाशमुदगीथे संपाद्योपर्सहरति- 'स एप 
परोवरीयानुद्नीथ: स एषो5नन्तः (छा० $॥९।२) इति। तद्चानन्त्यं ब्रह्मलिड़म । यत्पुनरुत्त 
भूताकाइं प्रसिद्धिबलेन प्रथमतरं प्रतीयत इति, अन्न ब्रमः--प्रथमतरं प्रतीतमपि सत्‌ 
वाक्यशेषगतान्त्रह्मगुणान्ट ४ न परिगृह्मते | द्शितश्र ब्रह्मण्यप्याका शशब्दः- आकाशो वे नाम 
नामरूपयोर्निवहिता' इत्यादों। तथाकाशपर्यायवाचिनामपि ब्रह्मणि प्रयोगो दर्यते--“ऋ(चो 
अक्षरे परमे व्योमन्यस्मिन्देवा अधि विश्वे निषेदुः ( ऋ० सं० १।१६४।३९ ) सिषा मागवी वारुणी 


वाले यजमानकी परमगति है अर्थात्‌ कर्म फलका दाता है ) ऐसी श्रुति भी है। और उसी प्रकार 
अन्तवात्त्वदोषसे शालावत्यके पक्षकी निन्दाकर किसी अविनाशी वस्तुको कहनेकी इच्छा करनेवाले राजा 
जैवलिने आकाशका ग्रहण किया है। उस आकाशका उद्गीथमें संपादनकर 'स एष०' ( वह यह 
उदगीथ परसे पर परम उत्कृष्ट है और यह अनन्त है ) ऐसा उपसंहार किया है। वह आननन्‍्त्य ब्रह्मका 
लिड्भ है। और जो पुनः यह कहा गया है कि प्रसिद्धिके वलसे आकाश शब्दसे प्रथम भूताकाश 
प्रतीत होता है। इस विषयमें हम कहते हैं--आकाश पदसे प्रथम भूताकाश प्रतीत होता हुआ भी 
वाक्यशेषगत ब्रह्म गुणोंकों देखकर उसका ग्रहण नहीं किया जाता । और “आकाशो०” ( आकाश ही 
नाम और रूपको प्रकट करनेवाला है ) इत्यादि श्रतियोंमें ब्रह्ममें मी आकाश शब्दका प्रयोग 
दिखलाया गया है। तथा आकाशके पर्यायवाची शब्दोंका भी ब्रह्ममें प्रयोग “ऋचो5क्षरे०' ( उत्कृष्ट, 
कूटस्थ इस आकाश ( ब्रह्म ) में सब वेद प्रमाण हैं और उसीमें देव अधिष्ठित हैं ) 'सैषा भागबी०' 


सत्यानन्दी-दीपिका 
* छान्दोग्योपनिषद्‌ अध्याय १, खण्ड ८--दालभ्प, शालावत्य ब्राह्मण और राजा जबलि ये 


तीनों उद्गीथविद्यामें कुशल थे, परस्पर विचार आरम्म किया कि उद्गीथकी प्रतिष्ठा क्‍या है? दालभ्य- 
ओंकाररूप उद्गीथका कारण स्वर ( ध्वनि ) है, उसको कारण ? प्राण ( बल ) है, उसका कारण ? 
अन्न है, अन्नका कारण ? जल-वर्षा है, उसका कारण ? स्वर्ग ( अन्तरिक्ष ) है, उसका कारण ? कोई 
नहीं, स्वगस्थ देवगण प्रसन्न होकर यथासमय वृष्टि करते हैं, उससे अन्न, अन्नसे प्राण ( बल ) 
प्राणसे ध्वनि ( बोलनेकी झक्ति ) और घ्वनिसे ओंकार रूप उदगीथ । इस प्रकार परम्परासे ओंकार- 
रूप उद्गीथकी प्रतिष्ठा स्वर्ग है। यह सुनकर शालावत्यने कहा--हें दालभ्य ! स्वगंकी प्रतिष्ठा यह 
रथान्तर साम ( पृथ्वी ) है, क्योंकि यहाँ यज्ञादि कम होते हैं, जिससे स्वगंस्थ देवगण जीवित रहते हैं 
अथवा सन्तुष्ट होते हैं। इसलिए उद्गीथकी प्रतिष्ठा रथान्तर साम है. अर्थात्‌ पृथ्वी लोक है, उसका 
कारण कोई नहीं । राजा जवलि-“अन्तवद्वेकिल ते शालावत्य साम' (छा० १।८।८) (हे शालावत्य ! 
निश्चय, यह तेरा साम अन्तवाला है अर्थात्‌ यह प्रथ्वी लोक परिच्छिन्न और नाशवानु है) तुमने यह 
मिथ्या कहा कि उद्गीथकी प्रतिष्ठा पृथ्वी लोक है, इस अपराधके कारण यदि कोई ऐसा कह देता कि 
तेरा मस्तक ग्रिर जाय तो तेरा मस्तक गिर जाता । तब भयभीत होकर शालावत्य बोला-- है जवलि ! 

अस्य लछोकस्य का गतिः' ( इस पृथ्वी लोककी प्रतिष्ठा क्या है ? ) जेवलि--“आकाश इति सोवाच 
(यह आकाश है ऐसा कहा ) इस प्रकार ज॑यलिने विनाशित्व और परिच्छिन्नत्व दोष देकर शालावत्यके 
पक्षकी तिन्दाकी और उद्गीथकी प्रंतिष्या आकाश कहा, अतः यहाँ अनन्त आकाशआ-नबह्मका ग्रहण है । 


उद्गीथ आकाश ही है! इस प्रकार उद्गीथमें आकाशका संपादन करनेसे आकाशके अनन्त आदि 
गुणोंसे युक्त उदगोथमें आकाशहृष्टिकर उपासना करनी चाहिए। यद्यपि आकाश शब्दसे सहसा 
भूताकाश ही प्रतीत होता है, तो' मी आकाझो वे नाम नामरूपयोर्निवहिता' इस वाक्यशेषके बलसे 
आकाश शब्दसे ब्रह्मका ही ग्रहण करना युक्त है । ह 


अधि० ९ सू० २३ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित १२३ 


विद्या परमे व्योमन्प्रतिष्ठिता' ( तै० ३।६ ) & “३० क॑ ब्रह्म खं ब्रह्म' ( छा० ४१०५ ) 'खं पुराणम 
(बृ० ५१) इति चेंवमादो। वाक्योपक्रमे६पि बतमानस्यथाकाशशब्दस्य वाक्यशेषवशायक्ता 
ब्रह्मविषयत्वावधारणा । 'अभिरधीते5नुवाकम! इति हि वाक्योपक्रमगतो5प्यप्निशब्दो माणव- 
कविषयो दृश्यते | तस्माद।काश शब्द ब्रह्म ति सिद्धम ॥२२॥ 
( ९ प्राणाधिकरणम्‌ | सू० २३ ) 
अत एव प्राण: ॥२३॥ 

पदच्छेद--अतः, एव, प्राण: । 

सूत्राथ--( अतएव ) पूछ सृत्रोक्त उत्पत्ति आदि लिड्भोंसे ( प्राण: ) “प्राण इति होवाच 
इस श्रतिस्थ प्राण परमात्मा ही हे । 

68 उद्‌गीथे-- प्रस्तोतर्या देवता प्रस्तावमन्वायत्ता' (छा० ११०९ ) इत्यपक्रम्य श्रयते-- 
कतमा सा देवतेति प्राण इति होवाच सर्वाणि ह वा इमानि भूतानि प्राणसेवामिसंविशन्िति प्राणम- 
भ्युजिहते सेषा देवता प्रस्तावभनन्‍्वायत्ता' ( छां० १।११।४,५ ) इति तत्र संशयनिर्णयों पू्व॑वदेव 
द्रष्टव्यों | 'प्राणबन्धनं हि सोम्य मनः ( छां० ६।८।२ ) 'प्राणस्यथ प्राणम्‌! ( ब्वृ० ४।४।२८ ) 





( यह मार्गंवी वारुणी विद्या परब्रह्ममें प्रतिष्ठित है ) '** क॑ ब्रह्म ०” ( 5» क-सुख ब्रह्म है, ख-आकाझ- 
व्यापक-ब्रह्य॑ है ) और 'खं पुराणम्‌० (ख पुराण है ) इत्यादि श्र॒तियोंमें देखा जाता है। वाक्यके 
आरभम्ममें भी वतंमान आकाश छाब्दका वाक्यशेषके बलसे ब्रह्मविषयक निश्चय करना यक्त है। 
[ इसमें उदाहरण देते हैं ] “अप्िरघीते! ( अग्नि अनुवाक-वेदमाग का अध्ययन करता है ) 
इस वाक्यके आरम्भमें प्राप्त अग्ति शब्द भी माणवक विषयक. देखा जाता है। इससे यह सिद्ध हुआ 
कि आकाश शब्द ब्रह्मविषयक है ॥| २२ ॥ 

सामवेदीय उद्गोथ प्रकरणमें 'प्रस्तोतर्या देवता०' ( हे प्रस्तोता ! जो देवता प्रस्तावमें अनुगत 
है ) ऐसा आरम्मकर 'कतमा सा०' ( वह प्रस्ताव अधिष्ठातृ देवता कौन है ? चाक्रा५ण--प्राण है, 
ऐसा कहा, क्‍योंकि ये सभी भूत प्राणमें हो प्रवेश कर जाते हैं अर्थात्‌ लीन हो जाते हैं, प्राणसे ही 
उत्पन्न होते हैं, वह यह प्राण देवता ही प्रस्तावमें अनुगत है ) ऐसा श्रुति कहती है। उसमें संशय 
और निर्णय पहलेके समान ही समझने चाहिएँ। “प्राणबन्धनं' ( हे प्रिय! मन उपाधिसे उप- 
लक्षित जीव प्राण बन्धन वाला है अर्थात्‌ प्राणोपलक्षित ब्रह्मके साथ सुषृप्तिमें एक होता है ) और 
'प्राणस्य ० ( जो उसे प्राणका प्राण जानते हैं ) इत्यादि श्रुतिवाकयोंमें प्राणशब्द ब्रह्मविषथक देखा 


8568: /200/ 40: का 
8६४ छान्दोग्यादि उपनिषदोंमें “कं ब्रह्म, ख॑ ब्रह्म” “खं ब्रह्म, खे पु राणम्‌' परमे व्योमनु' इसप्रकार 


आकाशके पर्यायवाची ख व्योम' आदि छाब्दोंका प्रयोग ब्रह्ममें देखा जाता है। और आनन्‍्दके 
पर्यायवाची क॑ शब्दका प्रयोग ब्रह्ममें किया गया है, किन्तु लोक प्रसिद्ध भूताकाशमें नहीं, क्योंकि वह 
जड़ है। और उत्पद्यमान होनेसे ख॑ं पुराणम्‌” वह अंनादि भी नहीं है, इसलिए आकाश इति 
होवाच' इस श्रुतिमें आकाश शब्द ब्रह्मपरक ही है। पृव॑पक्षमें भूताकाश दृष्टिसे उद्गीथकी उपासना 
है, सिद्धान्तमें ब्रह्मष्सि ।। २२ ॥ क्‍ 

$ भगवान्‌ सूत्रकार आकांश वाक्यमें उक्त न्‍्यायका प्राण इति होवाच' इस वाक्यमें अति- 
देश करते हैं अर्थात्‌ आकाश इति होवाच! जैसे यहां आकाश शब्द ब्रह्मपरक है, वंसे ही 'प्राण 
इति होबाच' इस वाक्यगत प्राणशब्द भी ब्रह्मपरक है । इसप्रकार अतिदेश संगतिसे “अत एवं प्राण: 
इस सूत्रका उल्लेख करते हैं। एक समय दुभिक्षसे पीड़ित उषस्तरि नाम चक्रका पुत्र चाक्रायण धन- 
कामनासे राजाके यज्ञमें गया, वहां ऋत्विजोंमें से पहले प्रस्तोतासे प्रइनन किया--( हे प्रस्तोता ! जो 


१२७ ब्रह्मसूज-शाड्र रभाष्य [ आ० ६ पा० 


चेवमादो ब्रह्मविषयः प्राणशब्दो दृश्यते; वायुविकारे तु प्रसिद्धतरों लोकवेदयो+, अत इह 
प्राणदाब्देन कतरस्योपादान युक्तिमिति भवति संशयः । क पुनरत्रयुक्तम्‌ : वायुविकारस्य 
पञ्चव॒त्ते: प्राणस्योपादान युक्तम। तत्र हि प्रसिद्धतरः प्राणशब्द इत्यवोचाम । ननुपूववदिहापि 
तलिज्ञादूत्नह्मण एव ग्रहर्ण युक्तम्‌ ।इहपि वक्‍्यशेषेभूतानासवेशनोद्ग मन पारमश्वर कम 
प्रतीयते। न, मुख्येपपि प्राणे भूतसंवेशनोद गमन स्य दशनात्‌ एवं | हयास्नायते-यदा वे पुरुष 
स्वपिति प्राणं तहिं वागप्येति प्राण चप्लुः प्राणं थोत्र॑ पश्राणं मन: स यदा प्रबुध्यते प्राणादेवाधि 
पुनर्जायन्ते' ( श० ब्रा० १०१३।३।६ ) इति | प्रत्यक्ष चेतत्‌ , स्वापकाले प्राणवृत्तावपरिलुप्य- 
मानायामिन्द्रियव्ृ त्तयः परिलुप्यन्ते, प्रबोधकाले च पुनः प्रादुभवन्तोति। 6 इन्द्रियसा र त्वाच्च 
भूतानाम(वरुद्धा मुख्य प्राण 5प भूततसवशनाद्गमनवादा वाक्‍क्यराषः । आप चादव्याध्न्न 
जाता है । देहमें चलने वाले वायुके विकार प्राणमें तो लोक और वेदमें प्राण शब्द अतिप्रसिद्ध है । 
इसलिए यहाँ प्राण शब्दसे किसका ग्रहण करना युक्त है, ऐसा संशय होता है। तो यहाँ किसका ग्रहण 
युक्त है ? वायके विकार पाँच वृत्तिवाले प्राणका ग्रहण करना युक्त है, क्‍योंकि उसमें ही प्राणशब्द 
विशेषरूपसे प्रसिद्ध है, ऐसा हम कह चुके हैं। यदि कहो कि पूर्व अधिकरणके समान इस अधि- 
रणमें भो ब्रह्मके लिझ़ोंसे ब्रह्मका ही ग्रहण यक्त है। क्योंकि यहाँ भी वाक्य शेष [ सर्वाणि ह वा 
इमानि ! में भतोंका छय और उद्गम परमेश्वरका कम प्रतीत होता है। तो यह ठीक नहीं है, कारण 
कि मुख्यप्राणमें मी भतोंके लय और उद्गम देखे जाते हैं । "श्रुति ऐसा कहती है कि “यदा बे० 
( निश्चय जब पुरुष सोता है तब वाणी प्राणमें ही लीन होती है, चक्ष प्राणमें, श्रोत्र प्राणमें और 
मन प्राणमें लीन होता )। और यह प्रत्यक्ष है कि सुपुप्ति कालमें प्राणव्यापांरके अलुप्त होनेपर 
भी इन्द्रियोंके व्यापार लुप्त हो जाते हैं ओर जाग्रतू कालुम्रें प्रकट होते हैं। और इन्द्रियाँ भूतोंकी 
सारखूप हैं, इसलिए भूतोंके छय और उद्गमका प्रतिपादक वाक्यशेष मुख्य प्राणमें भी विरुद्ध. नहीं 
है । किच प्रस्तावदेवता प्राणके कथन.ननन्‍्तर उदगीथ और प्रतिहारके देवता आदित्य और अन्नका 
निर्देश है | जैसे ये दोनों ( आदित्य और अन्न ) ब्रह्म नहीं है, वसे ही उनके साहश्यसे प्राण मी ब्रह्म 
सत्यानन्दी-दीपिका 
देवता प्रस्ताव-मक्तिमें अनुगत है, यदि तू उसे विना जाने प्रस्तवन करेगा तो तेरा मस्तक गिर 
जायगा ) इसीप्रकार उद्गाता और प्रतिहर्तासे मी कहा । यहाँ विशेष ज्ञातव्य यह है कि 'पञ्च भक्तिक 
साम सप्त भेक्तिक सामेति' पाँच भक्ति साम और सात भक्ति साम इसप्रकार सामके दो भेद हैं । 
यहाँ भक्तिशब्द अवयव वाचक है अर्थात्‌ सामवेदके भागकों भक्ति कहते हैं। हिकार, ओंकार 
प्रस्ताव, उदगीथ, प्रतिहा र, उपद्रव और निधन । इनमेंसे प्रस्तावका गायन करनेवाला प्रस्तोता, उदगीथ- 
का गायन करनेवाला उद्गाता और प्रतिहारका गायन करनेवाला प्रतिहर्ता कहलाता है। उपद्रव और 
निधन दोनोंको तीनों मिलकर गायन करते हैं । और ओंकारको यहाँ पृथक नहीं कहा गया है। तब 
प्रस्तोताने चक्रायणसे कहा कि “प्रस्तावमें अनुगत वह देवता कौन है ? उषस्ति-'प्राण इति होवाच' (वह 
प्राण है, ऐसा कहा ) | इसमें प्रणको ही सभी भूतोंकी उत्पत्ति और लयका कारण कहां गया है। इस 
कारण प्राणशब्दसे ब्रह्मका ग्रहण हो सकता है वायुके विकार प्राणमें भी लोक और वेदमें प्राण 
शब्द प्रसिद्ध है, तो इससे सन्देह होता है कि यहां प्राण शब्दसे किसका ग्रहण करना युक्त है ? 

& समाधान--इंद्वियसा र॒त्वाच्चर! त्यस्य छाप रसः बृह० ( २।३॥७५ ) ( इच्ध्ियाँ त्यत्‌ृ-आका- 
शादिका सार हैं ) इससे यह स्पष्ट होता है कि इन्द्रियाँ अपचचीकृत भतोंकी साररूप हैं ) उनके लयादिके 
कथनसे भूतोंके भी लयादि प्राणमें सिद्ध होते हैं, इसप्रकार 'सर्वाणि ह वा! यह वाक््यशेष भी संगत 
है। उसी प्रसंगमें उद्गाताने चाक्रायणसे पूछा 'कतमा सा देवता' ( छा १।११।६ ) ( उद्गीथर्मे 


अधि० % खू० २३ | भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित १्श्५ 


चोद्शीथप्रतिह्दारयोद वते प्रस्तावदेवतायाः प्राणस्यानन्तरं निदिश्येते। न व तयोत्रह्म -घम॒स्ति, 
तत्सामान्याच्च प्राणस्यापि न ब्रह्मत्वमित्येवं प्राप्ते ख्जकार आह--अत एवं आ्राणः! इति। 
'तछिब्वावः इति पूवंसूत्रे निर्देष्टमू । अत एवं तलिज्ञात्प्राणशब्दमपि परं ब्रह्म मवितुमहति । 
प्राणस्यापि हि ब्रह्मलिज्ञसंबन्धः श्रूयते--सर्वाणि ह वा इमानि भूतानि प्राणमेवामिसंविशत 
प्राणमभ्धुजिहते (छा० १।११।५) इति । प्राणनिमित्तों सवंषा भूतानामुत्पत्तिप्रलयावुच्यमानों 
प्राणस्य ब्रह्मतां गमयतः। ननूक्त मुख्यप्राणपरिग्रहे ५ पि संवेशनोद्ग मनदरशनमविरुद्धं; स्वाप 
प्रबोधयोद श नादिति । अन्नोच्यते,--स्वापप्रवोधयोरिन्द्रियाणमेव केवलानां प्राणाश्रय॑ 
संवेशनोदगमन दृध्यते, न सवंषां भूतानाम्‌ । इह तु सेन्द्रियाणां सशरीराणां च जीवा- 
विष्टानां भूतानां; सर्वाणि ह वा इसानि भूतानि' ( छा० १।११।५ ) इति. श्रुतेः ! यदापि भूत- 
श्रुतिमंहाभूतविषया परिगृहमते, तदापि ब्रह्मलिडज्वत्वमविरुद्धम्‌ू । » नन्ु सहापि विषयरिन्द्र- 
याणां स्वापप्रवोधयो: प्राणेष्प्ययं प्राणाश्व प्रभव॑ श्टणुमः-यदा सुप्तः स्वप्न न कंचन पह्यत्य- 
नहीं है । सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर भगवान्‌ सूत्रकार कहते हैं---'अत एवं प्राण: तहिन्लात' ऐसा 
पूवव॑ सूत्रमें निर्देश किया गया है, इससे उसके लिज्ोंसे प्राणशब्द वाच्य परबरह्म होना चाहिए, क्योंकि 
'सर्वाणि ह वा इमानि' यह श्रुति प्राणका भी ब्रह्मलिज्धके साथ सम्बन्ध कहती है। इसमें प्राण 
निमित्तक सभी भूतोंके कहे हुए उत्पत्ति और प्ररूय प्राणमें ब्रह्मतका बोध कराते हैं। परन्तु जो यह 
कहा गया है कि मुख्य प्राणका परिग्रह होनेपर भी रूंय और उत्पत्तिका दशंन- विरुद्ध नहीं है, क्धोंकि 
सुषुप्ति और जाग्रतुमें ऐसा देखनेमें आता है । इसपर कहते हैं--सुषुप्ति और प्रवोध कालमें केवल 
इन्द्रियोंके ही प्राणाश्रय रऊय और उद्गम देखें जाते हैं सब भूतोंके नहीं, परन्तु यहाँ तो इन्द्रिय 
सहित, शरीर सहित और जीवसे सम्बद्ध भूतोंके प्राणाश्रयथ छय और उद्गम हैं, क्योंकि 'सर्वाणि ह वा 
इमानि' ऐसी श्रुति है । यदि यह भूतश्नुति. महाभूत विप्रयक ग्रृहीत हो तो भी ब्रह्मलिड्भत्वमें कोई विरोध 
नहीं है। परन्तु इसप्रकार हम सुनते हैं कि सुषुप्ति और जाग्रत्‌ कालमें विषयों सहित इन्द्रियोंका प्राणमें 
लय और प्राणसे उद्धव होता है, क्‍योंकि 'यदा सुप्तः०” ( जब सोता हुआ पुरुष कुछ स्वप्न नहों 
क्‍ सत्यानन्दी-दीपिका 
कोन देवता अनुगत है ? ) चाक्रायण--“आदित्य इति होबाच्व/ (छा० १।११॥७ ) ( आदित्य है, 
ऐसा कहा ) प्रतिहर्ता--'कतमा सा देवता' ( प्रतिहारमें कौन देवता अनुगत है ? ) अज्नमिति होवाच!' 
( छा० १।११॥९ ) (वह देवता अन्न है, ऐसा कहा) इसप्रकार प्रस्ताव देवताके कथनानन्तर उद्गीथके 
देवता आदित्य और प्रतिहारके देवता अन्नका कथन किया गया है। इस प्रश्नोत्तरमें जंसे आदित्य 


ओर अन्न ब्रह्म नहीं हैं, वंसे ही यहाँ आदित्य और अन्नके सन्निहित पठित होनेसे प्राण भी ब्रह्म नहीं 
है । इसलिए “प्राण इति होवाच' यहाँ प्राण शब्दसे वाथुके विकार पाँच वृत्तिवाले प्राणका ग्रहण 
करना युक्त है । 

# सर्वाणि ह वा इमानि भूतान्याकाशादेव समुत्पद्चन्त! (छा० १।९१ ) (ये सब भूत 
आकाशसे ही उत्पन्न होते हैं ) इस श्रुतिमें जंसे भूतोंका विशेषण. सब” पद आकाशमें ब्रह्मत्वका ब्रोधक 
लिड्ठ है, वेसे ही 'सर्वाणि ह वा इमानि भूतानि! ( छा० १।११॥५ ) इस श्रुतिमें भी भूतोका विशेषण 
सब” पद प्राणमें ब्रह्मतवका बोधक लिज्भ है। इससे 'प्राण इति होवाच' यहाँ प्राण शब्द ब्रह्मपरक है। 


किशच 'सर्वाणि ह वा इमानि भूतानि' यह श्रुति सब भूतोंके साथ वायकी भी उत्पत्ति कहती है, और 
आकाशाद्वायु:ः ( आकाशसे वायु उत्पन्न होता है ) इस अन्य श्र॒तिमें भी वायुकी उत्पत्ति कही गई 


है । इससे जब. प्राणका कारण भूतं वायु मी सब भूतोंके लय और उद्गमका कारण नहीं तो वायुका 
विकार प्राण सब भूतोंके लय और उद्गमका कारण हो यह कथन केवल साहस मात्र है । 


१२६ ब्रह्मसूत्र-शाड्ररभाष्य [ आ० १ पा० १ 


थास्मिन्प्रण एबेकथा भवति तदेनं वाक्सवर्नाममिः सहाप्येति! ( कौ० ३।३ ) इति। तत्नापि 
तलिंड्ञात्प्राणदाब्दं प्रह्मेब | यत्पुनरक्तम--अन्नादित्यसंनिधानात्प्राणस्याब्रह्मत्वमिति, तद- 
युक्तम; वाक्यशेषबलेन प्राणशब्द स्य बरह्मविषयतायां प्रतीयमानायां संनिधानस्याकिचित्क- 
रत्वात्‌। यत्पुनः प्राणशबव्दस्य पशञ्चक्त्तों प्रसिद्धतरत्व, तदाकाशशब्दस्येव प्रतिविधेयम । 
तस्मात्सिर्ूं प्रस्तावदेंवतायाः प्राणस्य ब्रह्मत्वम । अन्न केचिदुह्दरन्ति--प्राणस्थ प्राणम्‌' 
( बृ० ४।४।१८ ) प्राणब धन हि: सोम्य मनःः (छा० ६।८।२ ) इति च;+-तदयुक्ते; शब्द 
भेदात्प्रकरणातञ्य संशयानपपत्ते:। यथा पितुः पितेति प्रयोगेषन्यः पिता षष्ठीनिदिशोड5न्यः 
प्रथमानिदिष्टः पितुः पितेति गम्यते, तद्ठत्‌ प्राणस्थ प्राणम्‌' इति शब्दभेदात्प्रसिद्धात्पांणा- 
दब्यः प्राणस्य प्राण इति निश्चीयते | नहि स एणव तस्येति भेदनिदशाहों भवति | # यस्य 
चप्रकरणे या निर्दिश्यते नामान्तरेणापि स॒ एव तत्र प्रकरणी निर्दिष्ट इति गम्यते। यथा 
देखता तब यह प्राणमें ही एक होता है और उसी समय उपमें सभी नामोंके साथ वाणी लीन होती 
है ) यह श्रुति है। इसमें भी ब्रह्मके लिग्रोंसे प्राणशब्द वाच्य ब्रह्म ही है । और जो यह कहा गया है 
कि अज्न और आदित्यकी संनिधिसे प्राण ब्रह्म नहीं है, वह अयुक्त है, क्‍योंकि वाक्यशेषके बलसे प्राण 
शब्द ब्रह्मविषयक प्रतीत होनेपर सन्निधान प्रयोजन रहित है । पुनः यह भी कहा गया है कि प्राणशब्द 
पाँच वृत्तिवाले मुख्य प्राणमें अतिप्रसिद्ध है, उस आक्षेपका परिहार आकाश शब्दके समान समझना 
चाहिए । इससे यह सिद्ध हुआ कि प्रस्तावका देवता प्राण ब्रह्म है। यहाँ वृत्तिकार 'प्राणस्य प्राणम्‌ 
'प्राणबन्धनं हि सोम्य मनः' ( हे सोम्य ! मन्त उपहित जीव प्राण-ब्रह्मके साथ सुषृप्तिमं एक होता 
है ) इसप्रकार श्रुतिका उदाहरण देते हैं। वह ठीक नहीं है, क्योंकि शब्द भेदसे और प्रकरणसे संशय 
नहीं हो सकता । यथा “पितुः पिता” ( पिताका पिता ) इस प्रयोगमें षष्ठी विभक्तिसे निर्दिष्ट पिता 
अन्य है और प्रथमांनिदिष्ट पिता अन्य है, इससे 'पितु: पिता' ऐसा अवगत होता है । बसे ही 'प्राणस्य 
प्राणम्‌ ( प्राणका प्राण ) इसमें शब्दभेदसे प्रसिद्ध मुख्य प्राणसे भिन्न प्राणका प्राण है ऐसा. निश्चित 
होता है, क्‍योंकि एक ही पदार्थ 'तत्‌ से कहा हुआ 'तस्थ” ( उसका ) इसप्रकार भेद निर्देशके योग्य 
नहीं होता अर्थात्‌ प्रथमासे कहे हुए पदार्थंकों भेदरूप षष्ठीसे कहना युक्त नहों है। जिसके प्रकरणमें 
जो निर्दिष्ट होता है उस प्रकरणमें अन्य नामसे भी वही प्रकरणी ( प्रकृत ) निर्दिष्ट - होता है, ऐसा 
ज्ञात होता है। जंसे ज्योतिष्टोमके प्रकरणमें 'वसन्‍्ते वसन्ते०' ( प्रति वसन्‍्त ऋतुमें ज्योति: याग करे ) 
सत्यानन्दी-दीपिका 
%# किच्व अन्न और आदित्यकी संनिधिमें पठित होनेसे भी प्राण ब्रह्म नहीं है, क्योंकि वाक्यान्तर- 
संनिधिकी अपेक्षा स्ववाक्यावगत लिग बलवानु होता है 'हृदि प्राणो गुदेषपानः समानो नाभिसंस्थितः । 
उदानः कण्ठदेशे स्थादू व्यानः सवशरीरंगः ।' ( हृदयमें प्राण, गुदामें अपान, नाभिमें समान, कण्ठ- 
देशमें उदान और व्यान सारे शरीरमें है ) इसप्रकार पाँच वृत्तिवाला शरीरान्तः संचारी वायुका 
विकार प्राण यहाँ प्राणशब्दसे ग्राह्म नहीं है। आकाशशब्द लोकप्रसिद्ध भूतकाशमें अतिप्रसिद्ध 
होनेपर भी ज॑से “आकाश इति होवाच' यहाँ ब्रह्मपरक है, वेसे ही प्राण शब्द अध्यात्म मुख्य प्राणमें 
अतिप्रसिद्ध होनेपर भी प्राण इति होवाच' यहाँ ब्रह्मपरक ही है। वृत्तिकार 'प्राणस्य प्राणम्‌' को 
इस अधिकरणका विषय वाक्य मानते हैं, परन्तु भगवान्‌ भाष्यकारने शब्दभेद और प्रकरण इन दो 
हेतुओंसे उसका खण्डन किया है। परन्तु 'पुरुषस्य चेतन्‍्यम”! “राहोः शिरः:' जंसे यहां अभेदमें मी 
षष्ठी और प्रथमा विभक्तिका निर्देश है, बसे 'प्राणस्य प्राणम' यहाँ भी होना चाहिए ? परन्तु यहाँ 
तो दोनों शब्दोंसे निर्दिष्ट पदार्थमें भेद है । 


अधि० ९० सू० २४ |] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित १५७ 


ज्योतिष्टोमाधिकारें-- वरून्‍्ते वसन्ते ज्योतिषा यजेत' इत्यत्र ज्योतिःशब्दो ज्योतिष्ठोमविषयो 
भवति, तथा पररय च्रद्मणः प्रकरणे 'प्राणबन्धनं है सोम्य मनः ( छा० ६॥८।२ ) इति अ्रतः 
प्राणशब्दों वायुविकारमात्र कथमवगमयेत्‌ £* अतः संशयाविषयत्वान्ने तदुदाहरणं युक्तम । 
प्रस्वावदेवताया त॒ प्राणे सशयपृदंपस्षानेणया उपपादता। ॥२३॥ 
( १० ज्योतिश्विरणाधिकरणम्‌ सू० ५४-२७ ) 
ज्यातथरणाभधानात्‌ ॥२४॥ 

परिच्छेद--ज्योति$, चरणाभिधानात्‌ -। 

सूतजाथ--६ ज्योति: ) यदतः परो दिवो' यहां ज्योति: शब्दसे ब्रह्म ही ग्राह्म है, (चरणाभि- 
धानात्‌) क्योंकि 'पादो5स्यथ” इस पूव॑वाक्यमें पदका अभिधान है। 

$ इदमामनन्ति---अथ यदृतः परो दिवो ज्योतिर्दीप्यते विश्वतःप्ष्टेषु सवतःपृष्टेष्वनुत्तमे- 
पूत्तमेपु लोकेव्चिदं वाव तद्यद्दस स्मिन्नन्तःपुरुषे: ज्योति:' (छा० ३।१३।७) इति । तत्र संशयः-- 
किमिह उ्योतिःशब्देनादित्यादि कक ज्योतिरभिधीयते किंवा पर मात्मेति। अर्थान्तरविषयस्यापि 
शरब्दस्य तलिड्ञादबत्रह्मविषयत्वमुक्तम, इह तु तलिज्लमेवास्ति नास्तीति विचायते। कि ताव- 
त्याप्तम्‌ * # आदित्यादिकमेव ज्योतिःशब्देन परिंग्रृह्मयत इति। कुतः  प्रसिद्धेः। तमो 

यहाँ ज्योति: शब्द ज्योतिष्टोम विषयक है, वसे ही परबत्रह्मके प्रकरणमें “प्राणबन्धनं हि सोम्य मन: 

इसमें श्रुत प्राणशब्द केवल वायुके विकारमात्रका कँसे बोध करायेगा ? अतः संशयका विषय न होनेसे 
यह उदाहरण ठीक नहीं है। प्रस्तावके देवता प्राणमें तो संशय, पूव॑ंपक्ष और निर्णयका उपपादन 
किया गया है ॥ २३ ॥ 

छान्दोग कहते हैं--'अथ यद्गतः०” ( तथा इस झुलोकसे परे जो परम ज्योति विद्वके पृष्ठ पर 
अर्थात्‌ सबके ऊपर जिससे उत्तम कोई दूसरा लोक नहीं है ऐसे उत्तम लोकोंमें प्रकाशित हो रही है वह 
निशचय यही है जो कि इस पुरुष ( देह ) के भीतर ज्योति है ) यहाँ संशय होता है कि श्रतिमें ज्योति: 
शब्दसे आदित्यादि ज्योतिका अभिधान है अथवा परमात्मा का ? अन्य अर्थ विषयक शब्द भी ब्रह्मलिड्भसे 
ब्रह्मविषयक कहा गया है। परन्तु यहाँ ब्रह्मका लिड् है अथवा नहीं, ऐसा विचार किया जाता है, तो 
क्या प्राप्त होता है ? पृवपक्षी--ज्योति: शब्दसे आदित्यादिका ही परिग्रह होता है, क्‍यों? क्योंकि 
उनमें ज्योति: शब्दकी प्रसिद्धि है । अन्धकार और ज्योति ये दो शब्द परस्पर विरोधी अथ्थोमें प्रसिद्ध हैं । 


सत्यानन्दी-दीपिका 
& यद्यपि 'प्राण इति होवाच' यहाँ एक प्राणशब्द मुख्यप्राणका वाचक है अथवा परब्रह्मका 


ऐसा संशय हो सकता है, तथापि "“प्राणस्थ प्राणम्‌” इस श्रति वाक्‍्यमें भिन्न-भिन्न अर्थेके प्रतिपादक 
दो प्राण शब्द हैं। इनमें प्रथमाविर्भाक्त निर्दिष्ट द्वितीय प्राणशब्द ब्रह्मपरक है; इसलिए इस वाक्यसे 
संशब्के असंमवसे पुवपक्षका भी अभाव है। इसकारण “प्राणबन्धनं! इत्यादि श्रुति वाक्योंका 
उदाहरणरूपसे उल्लेख करना वृत्तिकारको युक्त नहीं है । अतः यहाँ आकांशहशब्द के समान प्राणशब्द 
भी ब्रह्मपरक है। पृव॑पक्षमें प्रस्तावमें लोक प्रसिद्ध मुख्यप्राणहश्सि उपासना है और सिद्धान्त में 
ब्रह्म ृश्सि उपासना है ॥ २३ ॥ 

# आकाश इति होवाच' 'प्राण इति होवाच! इन दोनों श्रुति वाक्योंमें जसे आकाश दाब्द 
ओर प्राणशब्द ब्रह्मवाचक हैं, वेसे 'यद्तः परो दिवो' इस श्रुतिमें पठित ज्योति: शब्द भी ब्रह्मवाचक है, 
इसे दिखलानेके लिए यह अधिकरण आरम्भ किया जाता है। यथा आकाशशब्द और प्राणशब्द ब्रह्म- 
बोधक लिजुसे ब्रह्म विषयक हैं, वंसे इस ज्योति:वाक्‍्यमें ब्रह्म बोधक लिज्भ दृश्गोचर नहीं होता, इससे 
यह “ज्योति' दब्द ब्रह्म परक नहीं है, इस प्रकार प्रत्युदाहरणसंगतिसे इस अधिकरणका आरम्म है । 


१२८ . ब्रह्मस त्र-शाह्व र भाष्य [ आ० ९ पा० १ 


ज्योतिरिति हीमो शब्दों परस्पर प्रतिद्वन्द्रिविषयों प्रसिद्धो। चश्ष॒वृत्त निरोधकंशावरादिक॑ तम 
उच्यते। तस्या एवानुगआहकमा दित्यादिक उ्योतिः। तथा दीप्यते' इतीयमपि श्रतिरादित्यादि- 
विषया प्रसिद्धा । नहि रूंपादिहीन ब्रह्म दीप्यते' इति मुख्यां श्रुतिमहति | दर मर्यादत्वश्र॒देश्व । 
नहिं चराचरबीजस्य व्रह्मणः सर्वात्मकस्य द्योमयौदायुक्ता; कायस्य तुज्योतिषःपरिज्छिन्नस्य 
दयोमर्यादा सस्‍्यथात्‌। परा दिवो ज्योति: इति न व्राह्म णम्‌ । & ननु कायस्याप ज्याोतृषः सदतञ- 
गम्यमानत्वाद्द्यमर्यादावत्त्मसम असम । अस्तु तह्मत्रिंवृत्कृतं तेजः प्रथमजम्‌ । न; अतन्नि- 
वृत्कृतस्य ते जसः प्रयोजनाभावा दिति। इृदमेव प्रयोजन यदुपास्यत्वमिति चेत्‌ ,- न; प्रयोज- 
नान्तरप्रयुक्तस्यवादित्यादेरुपारयत्वदशनात। 'तासां त्रिवृतं त्रिवृतमेकेकां करवाणि' (छा० ६!३।३) 
इतिचाविशेषश्नतेः | नचात्रिव॒त्कृतरयापि तेजसो चमर्यादत्व प्रसिद्धम। अस्तु तहि जित्कृत- 
मेव नत्ते जो ज्योतिःशब्दम । & ननूक्तमर्वागपिदिवो5वगस्यते 5ग्न्यादिकं ज्योतिरिति | नेष 
दोष: स्वत्रापि गम्यमान ज्योतिषः 'परो दिवः इत्युपासनाथः प्रदेशविशेषपरिशग्रहों न 
विरुध्यते। न तु निष्प्रदेशस्यापि ब्रह्मणः प्रदेशाविशेषकल्पना भागिनी। सवतःपृष्ठंष्वनत्तमें घृत्त- 
चक्ष॒वृत्तिका निरोधक रात्रि आदिका अन्धकार तम कहलाता है और उसी व्यांपारका सहायक आदित्या 
ज्योति: कहलाता है । उसी प्रकार दीषप्यते' ( प्रकाशित होता है ) यह श्रुति भी आदित्यादि विषयक 
प्रसिद्ध है, और रूंपादि रहित ब्रह्ममें 'दीप्यते' यह श्रति मुख्यरूपसे नहीं घटती, क्‍योंकि द्युलोक 
ज्योतिकी सीमा है, ऐसी श्रुति है । चर और अचर सृष्टिके बीज भत सर्वात्मक ब्रह्मकी द्युलोक मर्यादा 
युक्त नहीं है, परन्तु कार्यछप परिच्छिन्न ज्योतिमें द्युलोक मर्यादा युक्त है; कारण कि 'परो दिवो ज्योतिः' 
इस प्रकार ब्राह्मण ग्रन्थ भी है। यदि कहो कि [ ब्रह्मके समान ] कार्यरूप ज्योति भी सर्वत्र गम्यमान 
( विद्यमान ) है, अतः द्युकोक उसकी मर्यादा है यह कथन असंगत है, तो प्रथम उत्पन्न हुए केवल 
अतिव॒त्कृत ( तीनों भागोंमें अविभक्त, अन्न, जलसे असम्बद्ध ) तेजको ज्योति: मानो, ऐसा नहीं, 
क्योंकि अतन्रिव॒त्कृत तेजका प्रयोजन नहीं है। यदि कहो कि यही प्रथोजन है जो वह (अन्रिव॒त्कृत तेज) 
उपास्य है, तो यह ठोक नहीं है ) कारण कि अन्य प्रयोजनमें ( अन्धकारकी निवृत्तिमें ) प्रयुक्त आदित्य 
आदि उपास्य देखनेमें आते हैं। और ासां त्रिब्ृतं०” ( उनमें एक एकको त्रिवृत त्रिवृत करूँ ) यह 
अविशेष श्रुति है। अत्रिवृत्कृत तेजकी द्यूमर्यादा प्रसिद्ध नहीं है, तब तो त्रिव॒त्कृत वह तेज ही ज्योति: 
शब्द वाच्य होगा । परन्तु जो यह कहा गया है कि द्युलोकसे नीचे भी अंग्नि आदि ज्योति: अवगत होती 
है, यह दोष नहीं है, सवंत्र गम्यमान ज्योतिका भी 'परो द्वः ( छुसेपर ) इस प्रकार उपासनाके लिए 
प्रदेश विशेषका ग्रहण विरुद्ध नहीं है परन्तु प्रदेशरहित ब्रह्ममें प्रदेश विशेषकी कल्पना युक्त नहीं 


सत्यान-दी-दीपिका 
९9 यदि कहो कि अज्ञान रूपी अन्धकारका विरोधी ज्ञान स्वरूप ब्रह्म भी ज्योति: शब्द वाच्य 


हो सकता है, तो ऐसा नहीं, क्योंकि चक्ष वत्तिका निरोधक नीला और पदार्थोका आवतंक अन्धकार 


ही तम है, उसका ब्रह्म विरोधी ( निवारक ) नहीं है, क्योंकि दोनोका परस्पर विरोध ही नहीं है।. 
इसलिए ज्योति: शब्दसे आदित्यादिका ग्रहण यक्त है । 


# 'तासा तिबृत॑ तिव॒त इसप्रकार है--तेज, जल और प्ृरधिवी इन तीनोंमें से एक एकके दो 
दो भाग, एक आधा आधा भाग अलगकर. दूसरें. आधे आधे भागके फिर दो दो भाग । आंधा भाग 
अपना ओर दो भाग दूसरेके अर्थात्‌ तेजजों आधा भाग अपना और चतुर्थाश चतुर्थाश जल ओर 
पृथ्वीके, इसीप्रकार तेज आदि त्रिव॒त्कृत होते हैं, जिस प्रकार रस्सी तीनगुणवाली होती है, उसी 
प्रकार हिरण्यगर्भने त्रिव॒त्कत स्थृलसृध्किा आरम्म किया । इस त्रिवृत्करणके बिना तेज और उसकी 
सीमा प्रसिद्ध नहीं है तो त्रिव॒ृत्कृत तेजकी ही ज्योति:शब्द वाच्य मानना चाहिए । 


अधि०. १० सू० २४ ] भाषाजुवाद-संत्यानन्दी-दीपिकासहित शो 


'मेषु लोकेप इति चाधारबहुत्वश्रुतिः काथ ज्योतिष्युपपद्यतेतराम्‌ ।इदं वाव तद्यद्दिमसिमन्नन्तः- 
पुरुष ज्योति: ( छा० ३।१३।७ ) इति च को क्षेये ज्योतिषि परं ज्योतिरध्यस्यमान दृच्यते । 
सारूप्यनि(मेत्ताश्वा ष्यासा भवन्ति । यथा--तस्य भूरिति शिर एके शिर एकमेतदक्षरम्‌' ( ब्यु० 
५।७५|३ ) इति। कॉक्षेयस्य तु ज्योतिषः प्रसिद्धमन्नह्मत्वम; 'तस्मेषा दृष्टि: 'तस्मैषा श्रति 

(छा० ३।१३।८) इति चौष्ण्यघोषविशिष्टत्वस्य श्रवणा त्‌ । # 'तदेतद्र॒ष्टं च श्रतं चेत्युपासीत' इति 
च श्रुतेः चश्न॒प्यः श्रुतो मवति य एवं वेद! (छा० ३।१३।८) इति चाल्पफलश्रवणादब्रह्मत्वम । 
महेहि फलाय ब्रह्मोपासनमिष्यते। नचान्यदपिकचित्स्ववाक्ये प्राणाकाशवज्ज्योतिषो ५- 
स्ति ब्रह्मलिज़्म । नव पूवस्यिन्नपि वाक्‍्ये ब्रह्म नि।दष्टममरिंत; गायत्री वा इदं सब भूतम” 
इति छन्दोनिद शात्‌। अथापि कथंचित्पूर्यस्मिन्वाक्ये ब्रह्म निर्दि ष्टं स्थात्‌, एवमपि न तस्थेह 
प्र्यभिज्ञानमस्ति । तत्र हि' त्रिपादस्याझृतं दिवि ( छा० ३।१२।१,६ ) इति द्योरधिकरणत्वेन 
श्रूयते, अत्र पुनः “रो दिवो ज्योति: इति द्योमयादात्वेन। तस्मात्याकृतं ज्योतिरिह् आराह्म 


है । 'सर्वतः प्रष्टेप्वनु०” ( भू आदि सभी लोकोंसे ऊपर जिससे ऊपर उत्तम कोई दूसरा लोक नहीं है 
ऐसे उत्तम लोकोंमें ) इस तरह बहुतसे आधारोंकी प्रतिपादिक यह श्रुति कार्य ज्योतिमें अधिक संगत 
होगी । 'इदं वाब०” ( वह निश्चय यहो है जो कि इस पुरुष ( देह ) के भीतर ज्योति है ) इससे 
कुक्षिस्थ ज्योतिर्में परज्योतिका आरोप किया हुआ देखा जाता है और साहर्यनिमित्तक अध्यास होते 
हैं। जैसे 'तस्ंय भूरिंति शिर एकं०” ( उस. पुरुषका भू: यह शिर है, क्योंकि शिर एक है और यह 
भू: अक्षर मी एक है ) परन्तु यह प्रंसिद्ध है कि कुक्षिस्थ ज्योति: ( जठराग्नि ) ब्रह्म नहीं है, क्योंकि 
'तस्येषा इृष्टि०” ( यह उस हृदयस्थ पुरुषकी दृष्टि-दर्शनोपाय है और यह उसकी श्रति-श्रवणोपाय है 
अर्थात्‌ देहको स्पर्श करनेसे उष्णताका ज्ञान जठराग्तिका दशनोपाय है और श्रोत्रको बन्द करनेसे 
शब्द विशेषका श्रवण जठराग्निका श्रदणोपाय है ) इसप्रकार उष्णता और घोषविशिष्टत्वकी यह 
श्रुति है। 'तदतद्दृष्ट ४०” ( वह ज्योति दृष्ट और श्रुत है इसप्रकार उपासना करे.) इस शतिसे और 
चछ्ुब्य श्रुती ०” ( जो उपासक ऐसा जानता है, वह दर्शनीय और विख्यात होता है.) इस अल्पफलके 
श्रवण ( श्रुति ) से ज्योति ब्रह्म नहीं है। निश्चय ब्रह्मकी उपासना महान फलके लिए अभीष्ट है। 
प्राण एवं आंकाशके समान ज्योति ब्रह्म है, ऐसा दिखलाने वाले स्ववाक्यमें ब्रह्मा बोधक अन्य 
कोई भी लिड्र नहीं है। पूववाक्यमें भी चतुष्पाद्‌ ब्रह्म निर्दिष्ट नहीं है, क्योंकि गायत्री वा इद्‌ं०! 
( वह सब भूत ग्रायत्री ही हैं ) इसप्रकार छन्दका निर्देश है। यदि.पुव वाक्यमें किसी प्रकार ब्रह्म 
निदिष्ट है ऐसा मान भी लें तो भी यहाँ उसका प्रत्यभिज्ञान नहीं होता, क्योंकि उसमें “त्रिपादस्य ० 
( इसके तीन पाद अमृत प्रकाशमय स्वात्मामें स्थित हैं ) इसप्रकार चुलोक आधारख्ूपसे श्रुत है । 
और यहाँ तो 'परो दिवो०” ( ज्योति द्युलोकसे परे है) द्यलोक मर्यादारूपसे सुना जाता है। इसलिए 
सत्यानन्दी-दीपिका 
# उपासना प्राय: अध्यारोप मूलक होती है और अध्यारोपका हेतु साहद॑य है। जंसे भू: इस 
व्याहृतिमें प्रजापतिके शिरकी दृष्टिका विधान है, बसे कुक्षिस्थ ज्योति: ( जठराग्नि ) में आदित्यादि 
परज्योतिका अध्यारोप कर उसकी उपासनाका विधान है अर्थात्‌ जठराग्नि आदित्यादि ज्योति है, ऐसा 
मानकर जठराग्निकी आदित्यरूपसे उपासना करनी चाहिए, क्योंकि दोनोंमें जड़त्व, तेजस्त्व समान है । 
ब्रह्म तो दब्दादि रहित है, अत: जठराग्नि ब्रह्म नहीं है । 
# पृव॑पक्षी--“तदेतद्दृष्टं च* आदिसे दुसरेका उल्लेख करते हैं। बह्मविदामोति परम्‌' इस 
प्रकार ब्रह्मोपासनाका तो मोक्षरूप महान फल कहा गया है। अल्प और महान फलके भेदसे भी 


१३० ब्रह्मसूत्र-शाइरसाष्य.... [ आ० १ पा० १ 


मित्येवं ७ प्राप्त द्रम:--ज्योतिरिंह' ब्रह्म आह्मम । कुत: ? चरणाभिधानात्‌ | पादाभसिधाना- 
दित्यथः । पूव॑स्मिन्हि वावये चतुष्पादबअह्मनि(दे ए्मू--“तावानस्यथ महिमा ततो ज्यायोँ श्र पुरुष: । 
पादो5स्य सर्वा भूतानि त्रिपादस्यामरू त॑ं द्वि' (छा० ३।१२।६) इत्यनेन मन्त्रेण। तत्रयच्चतप्पदो 
व्रह्मणस्थिपादसतं दसंबन्धिरूपं निदष्टं, तदेदेह यसंबन्धान्निदष्टमिति प्रत्यमिज्ञायते । 
तत्पारंत्यज्य प्राऊृत ज्योति: कल्पयनः प्रद्तहाना प्रक्ृतप्राक्रेयं प्रसज्येयाताम्‌ । न केचट ज्यो- 
तिर्वान्य एक ब्रह्मानुवृत्तिः, परस्यामपि शाण्टडिव्यविद्यायामनुवर्तिप्यते ब्रह्म | तस्मादिह' 
ज्मोतिरिति ब्रह्म प्रतिपत्तव्यम्‌ । यत्तक्तम--ज्योतिरदीष्यते” इति चतों शब्दों काये ज्योतिषि 

प्राकृत ( कार्य ) ज्योतिका यहाँ ग्रहण करना चाहिए | ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैं- इस श्रुद्िमें 
ज्योति: शब्दसे ब्रह्मका ग्रहण करना चाहिए, किससे ? इससे कि चरणका अभिधान है-- पादका अभिधान है, 
ऐसा अथ है 'तावानस्य०” ( उतनी इस-गायंत्र्याख्य ब्रह्मकी महिमा है अर्थात्‌ सारा जग्रतु इसकी 
विभूति है, तथा निरविकार पुरुष इससे भी उत्कृष्ट है, सभी भूत इसका एकपाद ( एक अंश ) हैं 
और इसका ( पुरुष संज्ञक ) त्रिपाद अमृत प्रकाशरूप स्वात्मामें स्थित हैं ) इस मन्त्रसे पृववाक्यमें 
चतुष्पाद ब्रह्म निदिष्ट है। उसमें चतुप्पाद ब्रह्मके जो त्रिपाद्‌ अमृत दुसम्वन्बिरूष निर्दिष्ट है. वही 
द्यलोकके सम्बन्धसे यहाँ निर्दिष्ट है ऐसी प्रत्यभिन्ना होती है। उसका परित्यागकर प्राकृत ज्योतिकी 
कल्पना करनेवालेको प्रकृतकी हानि और अप्रकृत प्रक्रिया प्रसक्त होगी। ज्योति वाक्यमें केवछ पूव- 
वाक्यसे ही ब्रह्मकी अनुवृत्ति हो यह बात नहीं है, किन्तु आगे कही जानेवाली शाण्डिल्यविद्यामें भी 
ब्रह्मकी अनुवृत्ति है, इसकारण यहाँ ( मध्यमें ) भी ज्योति ब्रह्म ही है ऐसा समझना चाहिए । जो 


त्यानन्दी-दीपिका 
ज्योति ब्रह्म नहीं है । 'परो दियो ज्योति: इस ज्योति वाक्यमें 'पादो5सस्‍यथ स्वा भूतानि ज्िपादस्यास्टत 


दिवि!ः ( छा० ३॥१२।६ ) / सम्पूण भूत इसका एक पाद है और इसका त्रिपाद्‌ अमृत प्रकाशमय 
स्वात्मामें स्थित है ) इस पूव. वाक्ममें भी चतुष्पाद ब्रह्मका निर्देश नहीं है, किन्तु गायत्री बा०! 
( छा० ३।१२।१) इत्यादि श्रुतिवाक्प्रोंमें सर्वात्मसक्हूपसे गायत्री छनन्‍्दका निर्देश है। तथा “सैषा 
चतुष्ददा षड्दिधा गायत्री ( वह यह गायत्री चार पादवाली और छः प्रकारकी है ) चतुष्पाद भी 
गायत्री छन्‍्द ही कहा गया है। यदि छन्दद्वारा ब्रह्मका ग्रहण करें तो भी “त्रिपादस्याम्तं वि! 
यहां अधिकरणथंक सप्तमी है और 'परों दिवो ज्योति: इस अन्य श्रुतिमें अवधि अथ्थमें पद्चमी है । 
इसप्रकार विभक्ति भेदसे भी ब्रह्मकी प्रत्यभिज्ञा नहीं हो सकती, क्योंकि प्रत्यभिज्ञामें समान विभक्तिकी 
अपेक्षा होती है। जसे 'तदेवेदम्‌! 'सोध्यम्‌! इत्यादि, वह यहाँ नहीं है, इसलिए ज्योतिः शब्दसे 
आदित्यादि कारय॑ ज्योतिका ग्रहण करना युक्त है । 

* यहाँ ज्योति:शब्दसे ब्रह्म ही ग्राह्म है, क्‍योंकि ब्रंह्यको चतुष्पाद कहा गया है। इस विषयमें 
“विष्म्याहमिद॑ कृत्खमैकांगोन स्थितों जगत! ( म० गी० १०।४२ ) ( मैं इंस सम्पूर्ण जगत॒को एक 
अंशसे व्याप्तकर स्थित हूँ ) यह स्मृति प्रमाण भी है। इस बातको स्पष्ट करनेके लिए भगवान्‌ भाष्य- 
: कार “न केवलूम! इत्यादिसे संदंश न्‍्यायका आश्रयण करते हैं। संदंश ( संडसी ) से किसी वस्तुके 
दो मांग गृहीत होते हैं, मध्यमाग उसके साथ सम्बधित न होनेपर भी अन्य भागोंके साथ गृहोत हो 
जाता है । इसीप्रकार किसी पदा्थके पूत्रोत्तर माग़का ग्रहण करनेसे मध्यमागके ग्रहणकी जहाँ विवक्षा 
हो वहां यह न्याय प्रदत्त होता है। जब 'तावानस्य महिमा इस पूव वाक्य और शाण्डिल्य विद्यामें 
पठित 'सब खब्क्दं ब्रह्म इस उत्तर वाक्यमें ब्रह्मको अनुवत्ति है तो 'यद॒तः परो दिवो' इस मध्य 
वाक्यमें भी ज्योति: शब्दसे अनुवत्त ब्रह्मका ग्रहण ही युक्त है, अन्यथा उक्त दोषकी प्रसक्ति होगी । 
इसलिए थहां ज्योति ब्रह्म ही है । 


अधि (० स्‌ू० २७ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दोी-दीपिकासहित १३१ 


प्रसिद्धांविति। नाय दाषः प्रकरणा द्ब्रह्ा वगर्म सत्यनयाः शब्दयोरविदशेषकत्वात। दीप्यमान- 


कार्यज्योतिरुपलक्षिते ब्रह्मण्यपि प्रयोगसंभवात्‌। 'येन सूथस्तपति तेजसेद्धः” ( तै० ब्रा० ३११२। 
९७७ ) इति च मन्जवर्णात्‌। यद्व-नायं ज्योतिःशब्दश्रश्षुवृत्ते रेबानुग्रहके तेजसि वतते 
अन्यत्रापि प्रयोगदशनात्‌ | वाचवायं ज्योतिषास्ते! ( बृ० ४।३।५ ), 'मनो ज्योतिजुषताम” ( तै० 
ब्रा० १।६।३।३ ) इतिच । तस्मायद्त्कस्यचिद्वभासक तत्तज्ज्योतिःशब्देनाभिधीयते। तथा 
सति ब्रह्मणो 5पि चेतन्यरूपस्य समस्तजगद्वभासहे तुत्वादुपपन्नो ज्योति: शब्द । 'तमेव भान्‍्त- 
मनुभाति सब तस्य भासा सवमिदं विभाति! (कौ० २।५।१५ ) तद्देवा ज्योतिषां ज्योतिरायुहोंपा- 
सतेउम्तम! ( ६० ४।४।१६ ) इत्यादिश्वतिभ्यश्व । यदृप्युक्त-द्यरर्यादत्वं सवंगतस्य त्रह्मणो 
नोपपद्चत इति | अन्नोच्यते-सर्वंगतस्यापि ब्रह्मण उपासनाथः प्रदेशविशेषपरियप्रहो 

विरुध्यते | ननूक्तं विष्प्रदेशस्य ब्रह्मणः प्रदेशविशेषकल्पना नोपपद्मयत इति। नाय॑ं दोषः; 
निष्प्रदेशस्थापि प्रह्मण उपाधिविशेषसंबन्धाः्प्रदेशविरशेषकव्पनोपपत्तें।। तथा हि-आदित्ये, 
चक्षुपि, हृदये, इति प्रदेशविशेषसंबन्धी नि बह्मण उपासनानि श्रूयन्ते। एतेन विश्वतःएष्ठेषु' 


यह कहा गया है कि 'ज्योति: और दीप्यते' ये शब्द कार्य ज्योतिमें प्रसिद्ध हैं, यह दोष नहीं है, क्योंकि 


प्रकरणसे ब्रह्मका ज्ञान होनेपर ये दोनों शब्द ब्रह्मके' व्याव्तक न होनेके कारण प्रकाश्यमान कार्य 
ज्योतिसे उपलक्षित ब्रह्ममें मी उन दोनों शब्दोंका प्रयोग संभव है, कारण कि इसमें 'येन सूयरतपति०! 
( जिस तेजोमय चतन्य आत्मासे दीप्त-प्राकशित सूर्य तपता-जग्रवृको प्रकाश करता है ) यह मन्त्र है। 
अथवा यह ज्योतिः शब्द चक्ष्‌ वृत्तिके अनुग्राहक तेजमें रूढ नहीं है, क्योंकि 'वाचेबायं ०” ( वाणीरूप 
ज्योतिसे ही यह पुरुष गाढ अन्धकारमें स्वव्यापार करता है ) 'मनो ज्योति०” ( घी सेवन करनेवालोंका 
मन प्रकाशक होता है ) इस प्रकार अन्य अर्थेमें भी ज्योति: शब्दका प्रयोग देखनेमें आता है। इस- 
लिए जो जो किस्ती वस्तुका प्रकाशक है उस उसका ज्योति: शब्दसे अभिधांन होता है। ऐसा होनेपर 
सम्पूर्ण जगत॒के प्रकाशका हेतु होनेसे चतन्यरूप ब्रह्ममें मी 'तमेव भान्तम०” ( उस ब्रह्मके प्रकाशमान 
होनेपर हो सभी प्रकाशित होते हैं, उसके प्रकाशसे ये सब आदित्यादि प्रकाशित होते हैं) और 
'तहेबा० (चन्द्रादि देवगण उस पूर्ण ब्रह्मकी ज्योतियोंके ज्योतिरुपसे, आयुरूपसे एवं अम्ृृतरूपसे 
उपासना करते हैं ) इत्यादि श्रुतियोंसे ज्योति: शब्दका प्रयोग युक्त है। जो यह कहा गया है कि 
सवंगत ब्रह्ममों द्ुुलोक तक सीमित करना युक्त नहों है। इसपर कहते हँ---उपासनाके लिए 
सवंगत ब्रह्ममें भी प्रदेश विशेषका परिग्रह विरुद्ध नहीं है। परन्तु जो यह कही गया है कि प्रदेश 
रहित ब्रह्ममें भी प्रदेश विशेषकी कल्पना यक्त नहीं है, तो यह दोष नहों है, क्योंकि प्रदेश रहित ब्रह्ममें भी 
उपाधि विशेषके सम्बन्धसे प्रदेश विशेषकोी कल्पना हो सकती है। ज॑ंसे कि आदित्यमें, नेत्रमें 
हृदयमें, इस प्रकार प्रदेश विशेष सम्बन्धी ब्रह्यकी उपासनाएं मुनी जातों हैं। इससे 'विश्वतः प्रेष्ठेषु 


सत्यानन्दी-दीपिका 
%# ज्योति: शब्द ब्रह्म विषयक है, इसको “प्रकरणाद' इत्यादिसे सिद्ध करते हैं कि ज्योति: शब्द- 


का मुख्य अथ आदित्यादि काय ज्योति है, ब्रह्म तो लाक्षणिक अथ है। अब “यद्वा' इत्यादिसे मुख्याथ 


ते हैं---ज्योति शब्दका मुख्याथ ब्रह्म ही है, क्योंकि “तमेव भान्तम' 'अन्नायं पुरुष: स्वयं ज्योतिः' 
योतिषामपि तज्ज्योतिस्तमस:ः परमुच्यते” ( म० गी० १३।१७ ) ( यह तो आदित्यादि ज्योतियोंको 


मी ज्योति और तमसे-अज्ञानान्धकारसे परे है ऐसा कहा जाता है ) इत्यादि श्रुति और स्मृतिमें ज्योतिः 
शब्दसे ब्रह्म ही प्रतिपादित है (इसलिए ज्योति: शब्दकां मुख्याथं ब्रह्म ही है। 

# ते यथा यथोपासते तथा तथा फर्ं भवति' ( जिस-जिस गुण विशिष्ट उस परमेश्वरकी 
उपासना करता है उस उस झ्पद्वारा ब्रह्म ही उपासनाके अनुसार फल देता है ) यह श्रुति ब्रह्मको भी 


१३२ बह्मसूत्र-शाइुरभाष्य [ आ० १ पा० १ 


इत्यधारबहुत्वशुपपादितम । यदप्येतदुक्तं-ओष्ण्यघोषाभ्यामनुमिते कोश्षेये काय ज्योति- 
ध्यध्यस्यमानध्वात्परमपि दिवः कार्य ज्योतिरेव--शति, तदष्ययुक्तम; परस्यापि ब्रह्मणो- 
नामादिप्रतीकत्ववत्कोक्षेयज्योतिष्प्रतीकत्वोपपत्तेः । द॒ष्टं च श्रुतं चेत्युपासोत' इति तु प्रतीक- 
द्वारक रशत्वं च मविष्यति ।# यद्प्युक्तमसव्पफलअश्रवणाजन्न ब्रह्मेति,--तदनुपपन्नम्‌ | नहि 
इयते फलाय ब्रह्माश्रयणीयं इयते नेति नियमहेतुरस्ति। यत्र हिनिरस्तसर्वविशेषसंबन्ध पर 
ब्रह्मात्मत्वेनोपदिश्यते, तंत्रेकरूपमेव फल मोक्ष इत्यवगम्यते, यत्र तु गुणविशेषसम्बन्धं 
प्रतीकविशेषसस्बन्धं वा ब्रह्मोपदिश्यते, तत्र संसारगोचराण्येवोचावचानि फलानि 
दृद्यन्ते- 'अन्नादो वसुदानो विदन्ते बसु य एवं वेद! (ब्रृ० ४।४।२४ ) इत्यायासु श्रतियु। 
यद्यपि न स्ववाक्ये किचिज्ज्योतिषो ब्रह्मलिज़्मस्ति, तथापि पूवरिमन्वाक्‍ये दंश्यमानं 
ग्रहोतत्य भवति । तदुक्त सूत्रका रेण-- योतिर्चरणा भिधानात्‌ इति, ध8 कर्थ पुनर्वाक्या- 
न्तरगतेन ब्रह्मसंनिधानेन ज्योतिःश्रतिः स्वविषयाच्छक्या प्रच्यावयितुम्‌ ? नेष दोष 


( विश्व-प्राणिवगके ऊपर ) बहुत आधारोंका उपपादन हुआ समझना चाहिए। जो यह कहा गया है 


कि उष्णता और घोष (अन्तर्नाद ) से अनुमित कुक्षिस्थ कार्य. ज्योतिमें अध्यस्यमान होनेके कारण 
चूलोक॑से पर काय ज्योति ही है। वह मी अयुक्त है, क्‍योंकि नामादि प्रतीकोंके समान कुक्षिस्थ काय 


ज्योति भी परब्रह्मका प्रतीक हो सकता है । <ष्टं च श्रुत!ं ( वह दृष्ट और श्रत है ऐसी उपासना करे ) 
इस प्रकार प्रतीकद्वारा ब्रह्म दृष्ट और श्रत हो जायेगा ! ज़ी यह कहा गया है कि अल्पफलके श्रवण 
( श्रुति ) से ज्योति ब्रह्म नहीं है, वह मो युक्त नहों है, क्योंकि इतने फलके लिए ब्रह्मका आश्रवण 
करना चाहिए इतने फलके लिए नहीं, इस नियममें कोई हेतु नहीं है। जहाँ सम्पूर्ण विशेषोंके 
सम्बन्धते रहित परब्रह्मका आत्मरूपसे उपदेश किया जाता है, वहाँ एकरूप-तारतम्यसे रहित निरतिशय 
मोक्ष ही फल है, ऐसा अवगत होता है। और जहां' गुणविशेषके सम्बन्धसे अथवा प्रतीकविशेषके 
सम्बन्धसे ब्रह्मका उपदेश किया जाता है वहाँ नाना प्रकारके उत्तम, मध्यम और कनिष्ट संसार विषयक 
फल “अन्नादो०' ( परमेश्वर जीवरूपसे अन्न खाता है अथवा देता है, अतः 'अन्नाद' है, कम फल अथवा 
धन देता है, अतः: 'बसुदान” है। इन दोनों ग्रुणोंस जो परमेश्वरकीं उपासना करता है वह पुरुष अन्न 
: खानेवाला और धनवान होता है ) इत्यादि श्र॒तियोंमें देखे जाते हैं । यद्यपि [ यदतः प्रो ] स्ववाक्यमें 


ज्योति विषयक कुछ भी ब्रह्मलिड्भ नहीं है, तो भी पूव॑वाक्यमें हंद्यमान ब्रह्मलिड्भका ग्रहण करना 
चाहिए । इसलिए सूत्रका रने 'ज्योतिर्चरणाभिधानात्‌” ऐसा कहा है। परन्तु अन्य वाक्योंमें प्राप्त ब्रह्मके 


सत्यानन्दोा-दा(पेका 
अल्पफलका हेतु कहती है.। ज्ञंगय और उपास्य भेदसे ब्रह्मके दो रूप शास्त्रोंमें कहे गये हैं, निरुपाधिक 


ब्रह्म शेय है और सोपाधिक ब्रह्म उपास्य । ज्ञय ब्रह्म एक है, अतः उसके ज्ञान ( ब्रह्मत्मंक्यज्ञान ) का 


मोक्ष फल मी एक ही है, उसमें अन्य फलोंके समान तारतम्य नहों है। उपाधिके सम्बन्धसे वही 
निगुंण ब्रह्म नानाको तरह-सगुण सवज्ञ-सा होता है। “अन्नादः, वसुदानः, सत्यकामः, सत्यशध्ंकल्प 


इत्यादि गुणोंके सम्बन्धसे उसकी उपासना होती है। 'स थो वाचं ब्ह्येत्युपासते! ( छा० ७।२।२ ) 


( वह जो वाणीकी “यह ब्रह्म है' ऐसी उपासना करता है ) इत्यादि श्रतियाँ प्रतीकोपासनाके उदाहरण हैं 
इन श्रतियोंमें प्रतीकोपासनाओंके तारतम्यसे भिन्न-भिन्न फल कहे गये हैं। इसलिए उपाधिभेदसे 


ब्रह्ममें अल्पफलकी श्रुति सबथा युक्त है। यद्यपि 'अथ यद॒तः परो' इस स्ववाक्धमें ज्योति ब्रह्म है, ऐसा 
कोई लिज्भ नहीं है, तथापि 'तावानस्य महिमा ततो ज्यायांश्व पूरुषःः ( छा० ३।१२॥६ ) इस पृव॑वाक्यमें 
“उसका एक पाद सम्पूर्ण भूत हैं और तीन पाद अमृतरूप य॒में हैं! इस प्रकार ब्रह्मका लिड्भ उपलब्ध 
होता है, उसका ही यहाँ ग्रहण करना युक्त है। इसलिए सूत्रकारने “ज्योतिश्वरणामिधानाव” इस 
सूत्रका उल्लेख किया है । 


अधि० १० सू० २० ] भाषाज॒वाद-सत्यानन्दो-दीपिकासहित १३३ 


वयदतः परो दिवो ज्योतिः इति प्रथमतरपठितेन यच्छब्देन सवनाम्ना च्ुसंवन्धात्प्रत्यभिज्ञाय- 
माने पूर्ववावयनिदिश्टे ब्रह्मणि स्वसामथ्यन परासछे सत्यर्थाज्ज्योतिःशब्दस्यापि ब्रह्म- 
विषयत्वोषपत्तः। तस्मादेह ज्योतिरिति ब्रह्म प्रतिपत्तव्यम ॥ २४ ॥ 


उन्दोउमिधानान्नेति चेन्न तथा चेतोपेणनिगदात्तथा हि दशनम्‌ ॥ २७॥ 

पदच्छेद - छन्दोउमिधानात्‌, न, इति, चेत्‌, न, तथा, चेतोपणनिग्रदातू, तथा, हि, दशनम्‌ । 

सूत्राथ--( 5न्‍्दो5मिधानात्‌ ) गायत्री वा इद सव भूतम्‌ इस श्रुतिमें छन्‍्द--ग्रायत्रीका 
अभिधान है; अतः गायत्री ही चतुष्पाद है, ( न ) ब्रह्म नहीं, (इति चेन्न ) तो यह ठीक नहों, क्योंकि 
( तथा ) श्रुतिमें गायत्री छन्पद्वारा गायत्रीमें अनुगत ब्रह्ममें ( चेतोपंगनिगदात्‌ ) चित्तकी एकाग्रताका 
अभिधान है, अतः ब्रह्म ही चतुष्पाद कहा गया है। और ( तथा हि दशनम्‌ ) उसी प्रकार 'एतं ह्ोव 
शांदि स्थलोंमें मी विकारद्वारा ब्रह्मकी ही उपासना देखो गई है । 

अथ यदुक्तम--पूवस्मिन्नपि वाक्‍्ये न ब्रह्माभिहितमस्ति, गायत्री वा इदं सब भूतं 
यदिदं किंच' (छा० ३।१२।१) इति गायन्ष्याख्यस्य छन्दसो5भिहितत्वादिति, तत्परिहतव्यम। 
कथ्थं पुनइछन्दोभिधानान्न अह्माभिष्ठितमितिं शवयते वकक्‍तुं ः, यावता तावानस्थ महिमा 
इृत्येतस्यास्चि चतुष्पादब्रह्म दशशतम्‌। नेतदस्ति; गायत्री वा इद सवम! इति गायत्री मुपक्र- 
मय तामेव भूतपृथिवीशरी रहदयवाक्प्राणप्रभ्नेदेव्या ख्याय संषा चतुप्पदा षडविधा गायज्नी तदेत- 


सान्निध्यसे ज्योति: श्रुति स्वविषयः ( अपने अथ ) से कैसे दूर की जा सकती है ? यह दोष नहीं है । 
“थद्‌तः परो दियो ज्योति: इस श्रतिमें सबसे पहले पठित सर्वनाम 'यत्‌” शब्द अपनी सामथ्यसे ब्रह्मका 
परामश करता है, इसीसे दयुसम्बन्धसे पूववाक्यमें निर्दिष्ट ब्रह्मके प्रत्यभिज्ञायमांन होनेपर ज्योति: शब्द 
भी अर्थतः ब्रह्म विषयक हो सकता है । इसलिए यहाँ ज्योति ब्रह्म है ऐसा समझना चाहिए ॥ २४ ॥ 
परन्तु जो यह कहा गया है कि पूववाक्यमें मो ब्रह्मका अभिवान नहीं है, क्‍योंकि “गा ।न्नी वा०'(यह 
सब-प्राणिव्ग और यह जो कुछ भी है, वह सब गायत्रो ही है ) इसमें गायत्री नामक छनन्‍्दका अभिधान 
है, तो इसका परिहार करना चाहिए। जबकि 'तावावस्य सहिमा! ( इतनी इसकी महिमा है ) इस 
ऋचामें चतुष्पाद्‌ ब्रह्न दिखलाया गया है, तो छन्दके अभिवानसे ब्रह्म अभिहित नहों है, यह कैसे कह 
सकते हो ? पू०--यह ठीक नहों है, क्योंकि गायत्री वा इदं सवम्‌' इस प्रकार गायत्रीका उपक्रम कर 
उसीका भूत, प्रथ्वी, शरीर, हृदय, वाणों ओर प्राणके भेदोंसे व्याख्यानकर उसी व्याव्यातरूप 
भायत्रीके विषयमें 'सेषा चतुष्पदा०” ( वह यह गायत्री छः छ: अक्षरोंसे चतुष्पाद और भूत पृथ्वी 
आदि भेदसे छ: प्रकारको है, वह यह ( गायत्र्याख्य ब्रह्म ) इस ऋचासे प्रकाशित किया गया है कि 
सत्यानन्दी-दीपिका 
%# प्रकरणसे ज्योति: शब्द ब्रह्मपरक दिखलाकर अब सन्निधिसे भी दिखलाते हैं । परन्तु इससे 
पहले 'कर्थ पुनः” से पूर्व पक्षका अनुवाद करते हैं। सन्निधिसे श्रुति बलवती होतो है, अतः “यद॒तः परो'* 
यहाँ ज्योति: शब्दसे सूर्यादि कार्य ज्योतिका ग्रहण करना युक्त है। सि०--स्वंनाममें यह सामथ्यं होती 
है कि. वह अपनेसे पूवंका परामर्श करे । इसलिए “यदृतः परो' इसमें पठित सवंनाम “यत्‌” पद अपनो 
सामथ्यसे ज्योति: शब्दसे 'तावानस्थ महिमा” इस. पूर्व वाक्‍्यमें निदिष्टं ब्रह्मका परामर्श करता है। इस 
प्रकार पूव निदिष्ट और सन्निहित ब्रह्मका ग्रहण होनेपर द्युलोकका सम्बन्ध तथा पूव॑ वाक्‍्यमें ब्रह्मकी 
प्रत्यभिज्ञा आदि ब्रह्मके लिड्भ सिद्ध होते हैं, इसलिए यहाँ ज्योति: शब्दसे ब्रह्मकां ही ग्रहण करना 
चाहिए पृ्वपक्षमें जठराग्निको आदित्यादि कार्य ज्योतिरूपसे उपासना है और सिद्धान्तमें ब्रह्म हृश्सि, 
यह दोनोंमें अन्तर है ॥॥ २४ ॥ 


१३४ ब्रह्मसूत्र-शाडूरभाष्य [ अ० १ पा० १ 


धचाभ्यनूक तावानस्य महिमा इति तस्यामेव व्याख्यातरूपायां गायत्यामुदाहतो मन्त्र: कथम- 
कस्माद्न्नह्म चतुष्पादभिदध्यात्‌ * योपपि तत्र 'यद्व तदबह्ाय' (छा० ३।१२।७,६) इति ब्रह्मदाब् 

सो5पि छन्दसः प्रकृतत्वाच्छन्दोविषय एच “य एंतामेवं बल्मोपनिषदं वेद! ( छा० ३॥११।३ ) 
इत्यत्र हि वेदोपनिषदमिति व्याचक्षते, तस्माच्छन्दोमिधानाज्न ब्रह्मणः प्रकतत्वमिति चेत्‌ 
नंध दोपः; तथा चेतोषणनिगदात्‌' तथा गायबच््याख्यच्छन्दोद्डारेण तदनुगते ब्रह्मणि चेतसो ९- 
पणाचचसमाधानमनेन ब्राह्मणवाक्येत निगद्यते-- गायत्री वा इदं सबम्र' इति। नहाक्षर- 
सबनवरमात्राया गावच्या: सव|स्मुकस्य संभवति। तस्माद्यद्गायत््याख्यविकारे5जु॒गतं जग- 
त्कारण खत्म, तोदह स्ोमत्युच्यते । यथा सब खल्विदं ब्रह्म' (छा० ३।१४।१) इति | काय च 
कारणा[दव्यतिरिक्तमिति वक्ष्याम:--तदनन्यत्वमारम्मणशब्दादिभ्य:” (ब्र०.२।१।१४) इत्यत्र। . 
तथान्यत्रापप वकारद्ारण ब्रह्मण उपासन दृश्यते--- एवं हांव बहबूचा महत्युक्धे मीमांसन्त: 
एतमग्नावध्वयव एत॑ महात्रते छन्दोगा:ः (ए०आ० ३॥२।३॥।१२) । तस्मादस्ति छन्‍्दोभिथा- 
ने5पि पूव॑स्मिन्वाक्ये चतुप्पाद्त्रह्म निरदिष्टम । तदेव ज्योतिर्वाक्ये5पि परासर्यत उपासना- 
न्तरविधानाय । # अपर आह--साक्षादेव गायत्रीशब्देन ब्रह्म प्रतिपा्यते; संख्यासामा- 
न्‍्यात्‌ । यथा गायत्री चतुष्पदा षडक्षरेः पादेः, तथा ब्रह्म चतुष्पात्‌ । तथान्यत्रापि छन्दोमि- 
इसकी इतनी महिमा है ) उदाहरण रूपसे दिया गया यह मन्त्र विना किसी कारणके चतुष्पाद्‌ ब्रह्मका 
किप प्रकार अभिधान करेगा । उसी प्रकरणमें “यह्ढे तदब्ह्म ०” इस श्रुतिमें जो ब्रह्म शब्द है, वह भी 
छन्दके प्रकरणमें पठित होनेसे छन्‍्द विषयक ही है, क्योंकि 'य एतामेवं ०” ( जो इस प्रकार इस ब्रह्मो- 
पनिषद्‌--वेदरहस्पमय मधु विद्याको जानता है ) इस श्रुतिमें ब्रह्मोपनिपद्‌को वेदोपनिषद्‌ कहते हैं । 
इसलिए छन्दके अभिधानसे ब्रह्म प्रकृत नहीं है, सिद्धान्ती--ऐसा यदि कहो, तो यह दोष नहीं है, 
क्योंकि 'तथा चेतोपणनिगदात' ग्रायत्री नामक छन्द द्वारा उसमें अनुगत ब्रह्ममें चेतसोउपंणं--चित्त की 
एकाग्रता गायन्नी वा इंदं सबम' इस ब्राह्मण वाक्यसे कही गई है । वस्तुतः अक्षर मिलनात्मक गायत्री 
सर्वात्मक नहीं हो सकती । इसलिए गायत्रो नामक विकारमें अनुगत जगतुका कारण जो ब्रह्म है वही 
यहाँ सर्व शब्दसे कहा जाता है, ज॑सेकि सब खल्‍्विदं ब्रह्म' ( यह सब ब्रह्म ही है ) इस श्रतिमें है । 
काय कारणसे अननन्‍्य है, यह “तदनन्यत्वमारम्मणशब्दादिभ्यः:” इस सूत्रमें कहेंगे। इसी प्रकार 'एतं 
होव० ( ऋग्वेदी उस महान्‌ उक्थ ( शास्त्र ) रूप उपाधिमें अनुगत उसी परमात्माकी उपाप्तना करते 
हैं अर्थात्‌ उक्थकी परमात्मदृष्टिसे उपासना करते हैं, यजुर्वेदी-अष्वयु अग्निरूषप उपाधिमें उत्तीकी 
उपासना करते हैं, सामवेदी महात्रतरूप यागमें उसीकी उपासना करते हैं ) इत्यादि अन्य स्थलोंमें भी 
कायद्वारा ब्रह्ममी उपासना देखो जाती है। इससे यह सिद्ध हुआ कि पूर्ववाक्य ( पादोश्स्थ ) में 
छनन्‍्दका अभिधान होनेपर भी उसके द्वारा चतुष्पाद्‌ ब्रह्म ही निर्दिष्ट है। अन्य उपासनाका विधान 


करनेके लिए ज्योति वाक्यमें भी उसोका परामर्श है। दूसरे एकदेशी कहते ' हैं-- गायत्री शब्दसे 
साक्षात्‌ ही ब्रद्मां प्रतिपादित है, क्योंकि संखझ्याकी समानता है। जैसे ग्रायत्री छः अक्षरोंवाले पादोंसे 


चतुष्पदा है, वंसे ही ब्रह्म भी चलुष्पाद है। इसी प्रंकार अन्य स्थलोंमें मी छन्‍्दका अभिधान क रनेवाला 


सत्यानन्दी-दीपिका . 
# अमी तक गायत्री शब्द अजहल्लक्षणा द्वारा ब्रह्महूप अ्थंका प्रतिपादक कहा गया है। अब 


भगवान्‌ भाष्ययार अपर आह' से वृत्तिकारकी व्याख्याका अनुसरणकर ग्रौणरूपसे ग्रायत्रीरूप 


वाच्याथेके ग्रहण किए विना ही गायत्रीशब्द ब्रह्मका प्रतिपादक कहते हैं। संख्याकी समानतामें एक 
श्रौत उदाहरण है 'तौ वा एतौ द्वो संबर्गों बायुरेव देवेषु प्राण: प्राणेपु' ( छान्‍्दो० ४॥३॥४ ) (वे ये दो 


ही संवर्ग हैं--देवोंमें वायु और इन्द्रियोंमें प्राण ) “संग्रहण अथवा संग्रसन करनेसे वायु और मुख्य- 


अधि० ९० सू० २६ |] भाषानुवाद-सत्यानन्दो-दीपिकासहित : १३५ 


धायी शब्दोडर्थान्तरे संख्यासामान्यात्पयुज्यमानों दश्यते। तद्यथा--ते वा एते पद्चान्पे 
पश्चान्ये दश सन्‍्तस्तत्कृतम्‌' इत्युपक्रम्याह 'संषा विराडज्ादी' (छा० ४।३।८) इति | अश्मिन्पश्ले 
ब्रह्म वामिहितम्निति न छन्‍्दोभिधानम्‌ | सवथाप्यसर्ति पूवस्मिन्वाक्ये प्रकृतं ब्रह्म ॥९५॥ 
भूतादिपादव्यपदेशोपपत्तेश्ेतस्‌ ॥ २६ ॥ 

पदरछेद--भूतादिपादव्यपदेशोपपत्तें:, च, एवम्‌ | 

सूत्नाथ--( भूतादिपादव्यपदेशोपपत्तें: ) “गायत्री वा इंद॑ सबमू, इस श्रतिमें भूत आदि 
पादोंका व्यपदेश ब्रह्ममें उपपन्न होता है, अतः गायत्रीशब्दसे गायत्रीमें अनुगत ब्रह्मका ही बोध होता 
है। ( व ) और ( एवम्‌ ) 'विश्म्याःहमिदम्‌' यह रमृति भो ब्रह्ममें सर्वात्मता दिखलाती है । 

अइतरच वमभ्युपगन्तव्यम स्ति, पूर्वस्मिन्चाक्ये प्रकृतं बह्मेति। यतो भूतादीन्पादा 


शब्द संख्याकी समानतासे अन्य अथर्में प्रयुक्त हुआ देखा जाता है, जसे कि 'ते या एते पदश्चान्ये० 
( ये वे [ अग्नि आदि और वायु | पाँच [ वागादिसे | अन्य हैं, तथा इनसे [.वागादि और प्राण | 
ये पाँच अन्य हैं; इस प्रकार ये सब दस होते हैं ये दश कृत-कृतात्मक पासेसे उपलक्षित यत हैं ) ऐसा 
आरम्म कर 'सेषा विराडज्ञादी०' ( वह यह अन्न भक्षक विराड ही है ) इस तरह कहा है । इस पक्षमें 
ब्रहका ही अभिधान है छन्दका अभिधान नहीं है । पूर्व वाक्यमें भी र.वथा ब्रह्म ही प्रकृत है॥। २५॥ 
इस कारणसे भी पृववाक्यमें ब्रह्म ही प्रकृत है यह स्वीकार करना चाहिए, क्योंकि श्रुति भूत 

: आदि पादोंका व्यपदेश करती है । भूत, पृथ्वी, शरीर और हृदयका निर्देशकर श्र॒त्ति 'सैषा चतुप्पदा०! 


सत्यानन्दी-दीपिका 
प्राणको संवग कहा गया है । देवताओंमें अग्नि, सूर्य, चन्द्रमा और जल ये वायुमें लीन होते हैं, अत 


यह अध्रिदव संत्रग है ओर शरीरमें वाणी, चल्ष, श्रोत्र और मन मुख्य प्राणमें लीन होते हैं यह 
अध्यात्म संवर्ग है ! “ते वा एते पद्चान्थे! ( वे ये अन्य पाँच आधिदेवत और अन्य पाँच आध्यात्मिक 
ये सब मिलकर 'दश' कृत कहलाते हैं )। वस्तुतः द्यत क्रीड़ामें कृत, त्रेता, द्वापर और कलि नामके 
चार पासे होते हैं, वे क्रमशः चार, तीन, दो और एक अंकके होते हैं। कृत-४, त्रेता-३, द्वापर-२ 
और कलि-१ । इस चार संख्यासे युक्त कृत दश संख्याका होता है; क्योंकि चारमें तीनका, तीममें 
दोका और दोमें एकका अन्तर्भाव होनेसे दस होते हैं। वायु आदि भी दस हैं। इस प्रकार संख्याकी 
समानतासे कृतत्वका उपचार है। इसप्रकार वाय्‌ आदिके कृतत्वका उपक्रमकर कहते हैं 'रूषा०' 
इत्यादि । यह विराड शब्द छन्दका वाचक.है, क्योंकि 'दक्ाक्षत विराड ( दस अक्षरों वाला छन्द 
विराड होता है ). ऐसी श्रुति है। दशत्वकी समानतासे वायु आदि विराड्‌ कहलाते हैं। इसप्रकार 
दशत्वद्वारा वायु आदिमें कृतत्व और . विराडत्वका ध्यान करना चाहिए। उनमें विराइके ध्यानसे 
उपासकके लिए सब अन्न होते हैं, क्‍योंकि 'अन्नं विराड' यह श्रति है। और वायु आदियें कृतत्वके 
धघ्वथानसे अन्न मक्षक होता है, कारण कि क्वृत-द्यत अन्नमक्षक है। कृत अपने चार अद्झोंमें रोष तीन 
अद्धोंका अपनेमें अन्तर्माव करता है, अतः अन्नमक्षक-सा ज्ञात होता है। इसी कारण श्रतिमें कृत- 
पासेकी जीदसे होष अन्य पासे जोते जाते हैं इससे कृत्य तको भक्षक कहा गया है. इस तरह वायु 


आदि दशात्मक होकर कृतनामक विराड़ अन्न है और क्ृतत्वके कारण अन्नभक्षक कहलाता है। इसी 
प्रकार इस पक्षमें मी. चतष्पाद संख्याकी समानताको लेकर ब्रह्मका ही प्रतिपादन है छन्‍्दका नहीं । 


सवय्कारसे लक्षक अथवा गौणरूप से 'पादोउस्य सर्वा भूतानि” इस पृववाक्थमें ब्रह्म ही. प्रकृत है, : 
उन्द नहीं । वस्तुत: यह वृत्तिकारका मत ठीक नहीं है, क्योंकि - चतुविदत्यक्षरा गायत्री त्रिपदा भवति 


अर्थात्‌ गायत्री २४ अक्षर और तीन पाद वाली होती है, अतः इसका चधतुष्पाद्‌ ब्रह्मके साथ साक्षात्‌ 
सुख्याके द्वारा साहवुय नहों है ॥॥ २५ ॥ 


१३६ ब्रह्मसूत्र-शाडूरभाप्य [ आ० १ पा० १ 


न्ध्यपदिशति भ्रति। | भूतप्रथिवोशरी रह दयानि हि नि(दिश्या- सेषा चतुष्पदा पड्विधा गायत्री 
इति । नहि ब्रह्मानाश्रयणे केवलरय छनन्‍्दसो भूतादयः पादा उपपथ्चन्ते । अपि च ब्रह्माना- 
श्रयणे नेयसक संबध्येत--तावानस्य महिमा' इति । अनया हि ऋचा रंवरसेन बह्मेवाधि 
घीयते, 'पादो5स्य सर्वा भूतानि त्रिपादस्थाम्त दिवि! (छा० ३।१२।७) इति सर्वात्मत्वोपपत्ते: । 
पुरुषसूक्त :पीयम्रग्प्रह्मपरतयंच समाग्नायतें | स्मृृतिश्व ब्रह्मण एवंरूपतां दशयति-'विष्ट- 
भ्याहमिदं कुत्खमेकांशेन स्थितों जगत्‌” (गी० १४२) इति । # 'यद्दे तदब॒ह्म' (छा० ३॥१२।८) इति 
च निदशः। एवं सति मुख्याथ उपपद्यते। ते वा एते पञ्च ब्रह्मपुरुषा:' (छा० ०११३।६) इति च हृदय- 
सुपिषु ब्रह्मपुरुष श्रुतित्रह्म संबन्धितायां विवक्षितायां संभवति। तस्मादस्ति पूवसिमन्वाक्येत्रह्म 
प्रक्तम्‌। तदेव ब्रह्म ज्योतिर्वाक्धे चरुसंबन्धात्पत्यभिज्ञायमान परामसध्यत इति स्थितम्‌ ॥५६॥ 
उपदेशभेदान्नेति चेन्नोमयस्मिन्रप्पविरोधात्‌ ॥२७॥ 
पदच्छेद--उपदेशभेदातू, न, इति, चेतु, न, उभयस्मिनु, अपि, अविरोधात्‌ । 
सृत्राथ-त्रिपादस्यामृतं दिवि' और “यदतः परोदिवो ज्योतिर्दीप्यते” इसप्रकार (उ्देशभेदात्‌) 
उपदेशके भेदसे (न) प्रकृत ब्रह्मकी प्रत्यभिज्ञा नहीं ही सकती, ( इतिचेन्न ) ऐसा यदि कहो तो यह युक्त 
नहीं है, क्योंकि ( उभयस्मिन्नपि ) दोनों वाक्‍्योंमें भी ( अविरोधात्‌ ) प्रत्यभिज्ञाका विरोध नहीं है । 


( वह यह गायत्री चार पादवाली और छः प्रकार को है ) ऐसा कहती है । यदि ब्रह्मका ग्रहण न करें, 
तो भूत आदि केवरू छन्दक़े पाद उपपन्न नहीं होते । किच्च ब्रह्मका ग्रहण न करें तो 'तावानरय- 
महिमा०' ( उतनी हो इस | गायब्रयाख्य ब्रह्म | की महिमा है ) यह ऋचा समन्वित नहीं हो सकतो । 
वस्तुत: इस ऋचाद्वांरा मुख्यरूपसे ब्रह्मका ही अभिधान होता है, क्‍योंकि 'पादो5स्य सर्वा भूतानि८” इस 
प्रकार सर्वात्मता उपपन्न होती है। पुरुष सक्तमें भी यह ऋचा ब्रह्मरस्त्वसे ही अभिहित है । 'विश्भ्याह- 
मिदं०' ( एक अं उसे इस सम्पूर्ण जगत्‌॒को व्याप्त करके मैं स्थित हैँ ) यह स्मृति भी ब्रह्ममें सर्वात्मता 
दिखलाती है । पूव॑वाक्यमें ब्रह्मके स्वीकार करनेसे हो 'यह्व तद्‌ब्रह्म' ( जो भी वह [ त्रिपाद्‌ अमृतरूप ] 
ब्रह्म है वह यही है ) यह श्रुतनिर्दे ग मुख्याथमें उपपन्न होता है। 'ते वा एते०” ( वे ये पाँच ब्रह्मपुरुष 
[ स्वगंलोकके द्वारपाल ] हैं ) और इसप्रकार हृदयके छिद्ोंमें ब्रह्मपुरुष प्रतिपादक यह श्रति भी ब्रह्मके 
साथ सम्बन्धित है ऐसा विवक्षित होनेपर ही संगत होती है । इ ससे यह सिद्ध हुआ कि पूववाक्यमें 
ब्रह्म प्रकरत है, और द्यसम्बन्धसे प्रत्यभिज्ञायमान उसी ब्रह्मका ज्योतिर्वाक्यमें परामर्श होता है ॥२९॥। 


सत्यानन्दी-दीपिका 
*# गायत्री वा इद॑ सवम्‌ इस वाक्यशेषमें सर्वात्मत्वका श्रवण अक्षरोंकी आनपूर्वीमिलनात्मक 


गायत्री छन्दमें कथंचिदपि सम्भव नहीं है, इसलिए गायत्रीमें अनुगत ब्रह्मेमें लक्षणा अवश्य माननी 
चाहिए, इसी अथंको भगवात्र सूत्रकार भी 'भूतादिपाद' इस सूत्रसे दिखलाते हैं । 


ध#त्रह्मपद गायत्री छन्‍्द वाची है यह जो पहले कहा गया है उसका “यद्वतद्ब्ह्म इससे निराकरण 
करते हैं । गायत्री उपाधिवाले ब्रह्मके हृदयरूपी नगरमें प्राण आदि देवताओंसे सुरक्षित पाँच छिद्र हैं । 
स्वगंप्राप्तिके द्वार होनैसे इन्हें देवसुषि कहते हैं अर्थात्‌ हृदथरूपी नगरमें पूर्व; दक्षिण, पश्चिम, उत्तर और 
ऊर्व इन पांच छिंद्ररूपी द्वारोंमें प्राण, व्यान, अपान, समान ओर उंदान अथवा चक्ष, श्रोत्र, वाक्‌ 
मन और प्राण इन पाँच द्वारपालोंकी श्र्‌ तिद्वारा कल्पना को गई है। किच्च हृदयरूपी नगरमें गा त्री 
उपाधिवाले ब्रह्मकी उपासनाके लिए ब्रह्मके द्वारपाल होनेसे प्राण आदि अथवा चक्ष आदि ब्रह्मपुरुष 


कहलाते हैं, इससे 'ते वा एते पशञ्च ब्रह्मपुरुषाःः यह श्रति भी संगत होती है। वर्णोकी मिलनात्मक 
छन्दरूप गायत्रीमें हृदयस्थ प्राण आदि पाँच ब्रह्मपुरुषोंका सम्बन्ध नहीं घट सकता है। इन पाँच ब्रह्म- 


पुरुषोंकी उपासता तथा फल ( छा० ३।१३।१, २, ३, ४, ५ ) में द्रश्व्य है ॥॥ २६ ॥ 


अ्रधि० १ सू० १८) भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित १३७ 


# यदप्येतदुक्त॑ पूर्चत्न--त्रिपादस्यास्तं दिविः इति सप्तम्या योराघारत्वेनोपदि शा; 
इृह पुनः अथ यदतः परो द्वः , इति पश्चम्या मर्यादाध्वेन, तस्माठ॒पदेशभेदान्न तस्येह 
प्रत्यभिज्ञानमस्तीति, तत्परिहतव्यम्‌। अत्रोच्यते- नाय॑ं दोष: उमयस्मिन्नप्यविरोधात्‌ । 
उमयस्मिन्नपि सप्तम्यन्ते पश्चम्यन्ते चोपदेशे न प्रत्यभिज्ञानं विरुध्यते । यथा लोके 
वुक्षाश्रसंबद्दो६पि इयेन उमयथोपद्श्यमानों दश्यते, वृक्षात्रे इयेनो वृक्षाआत्परतः इयेन 
इति च | एवं दिव्येव सद्बरह्म दिवः परमित्युपद्शियते । अपर आह--यथा लछोके वृक्षा- 
ग्रेणसंबद्ो५पि इयेन उभवथोपदिश्यमानों दृश्यते, वृक्षात्रे इ्येनो दृक्षाग्रात्परतः इयेन 
इति च। एवं च दिवः परमपि सद्ब्रह्म द्वीत्युपदिश्यते । तस्मादस्ति पूर्वनिर्देश्स्य 
ब्रह्मण इह प्रत्यभिशानम्‌ | अतः परमेव ब्रह्म ज्योतिःशब्दमिति सिद्धम्‌ ॥२७॥ 

(११ प्रतदनाधिकरणम्‌ | खू० २८-३१ ) 
प्राणस्तथाउनुगमात्‌ ॥२८॥ 

पदच्छेद--प्राण:, तथा, अनुगमात्‌ । 

सूत्रार्थ--( प्राण: ) 'प्राणोउस्मि प्रज्ञात्मा' इस श्षुतिमें पठित प्राण परमात्मा ही है, वायु 
नहीं, क्योंकि ( तथा ) पूर्वापर वाक्योंका पर्यालोचन करनेपर ( अनुगमात्‌ ) उक्त श्रुतिवाक्यमें आनन्द 
आदि पदोंका समन्वय ब्रह्मपरक ही उपलब्ध होता है । 


यह जो कहा गया है कि 'त्रिपादस्या०” इस श्रुति वाक्यमें सप्तमी विभक्ति द्वारा द्यु/ आधार- 
रूपसे उपदिष्ट है और अथ यदृतः परो०! इस श्रतिवाक्यमें पंचमी विभक्ति द्वारा थद्यु! मर्यादाख्पसे 
उपदिष्ट है, अत: उपदेशके भेदसे उसका ( ब्रह्मका ) यहां प्रत्यभिज्ञान नहीं है, उसका परिहार 
करना चाहिए । इसपर कहते हैं--यह दोष नहीं है। क्योंकि दोनों वाकयोंमें विरोध नहों है। दोनोंमें 
भी सप्तम्यन्त और पंचम्यन्त उपदेशोंमें भी प्रत्यभिज्ञानका विरोध नहीं है। जेसे लोकमें वक्षके अग्र- 
भागसे सम्बद्ध श्येन ( बाजपक्षी ) वृक्षके अग्रभागमें दयेन है 'वृक्षके अग्रमागसे परे व्येन है! इस 
तरह दोनों प्रकारसे उपदेश किया हुआ देखा जाता है। वैसे ही 'दु में ही होता हुआ ब्रह्म यूसे परे 
है” ऐसा उपदेश किया जाता है। दूसरे कहते हैं--जंसे लोकमें व॒क्षके अग्रमागसे ब्येतका सम्बन्ध 
न होनेपर मी वृक्षके अग्नभांगपर व्येन है” वृक्षके अग्रमागसे परे र्येन हे! इसतरह दोनों प्रकांरसे 
उपदेश किया हुआ देखा जाता है। इसीप्रकार घुसे परे भी होता हुआ ब्रह्म 'ुमें' ऐसा उपदेश: 
किया जाता है। इसलिए पूवरनिदिष्ट ब्रह्मकां यहां प्रत्यभिज्ञान है। इससे यह सिद्ध हुआ कि ज्योतिः 
शब्द परब्रह्मका ही वाचक है ॥ २७ ॥ 
सत्यानन्दी-दीपिका 
# विभक्तिके भेदसे कथित अथ भेद युक्त नहीं है, क्योंकि जो आधार होता है वह कथंचित्‌ 
मर्यादा भी हो सकता है। ज॑से वृ॒क्षके अग्र भागमें ब्येनके पाद आदि जितने अवयव संयुक्त रहते हैं 
उतने अवयवोंका वह आधार होता हुआ ही उससे-पक्ष आदि से असंयुक्त अवयवोंको लेकर श्येनकी 
मर्यादा होता है। उसीप्रकार यु, सूयं अथवा हृदयाकाशरूप मुख्य आधारमें ब्रह्म है, उस आधारसे 
भिन्न आकाशावच्छिन्न ब्रह्मका वह आधार ( मर्यादा ) होता है, इसप्रकारकी कल्पनाकर “ब्रह्म चसे 
परे है” ऐसा कहा गया है। अब “अपर आह” इत्यादि भाष्यसे मर्यादाको मुख्य मानकर कहते हैं 
अर्थात्‌ निश्पाधिक ब्रह्मको लेकर पंचमोका मुख्याथं कहें तो यहां “दिविः में सप्तमीका अथ॑ लक्षणासे 
सामीष्य होगा। “गल्ञायां घोष? ज॑से यहाँ गंगापदसे संयुक्त सप्तमीका अथे लक्षणासे सामीप्य होता 
है, उसीप्रकार 'द्वि' यहां लक्षणासे सामीप्य अथंको लेकर आधार कहना होगा और पंचमीका अथ॑ : 
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4 अस्ति कोंषीतकिब्राह्मणोपनिषदीन्द्र प्रतर्दनाख्यायिका--प्रतदनो ह बै देवोदासिरि- 
न्द्वस्य प्रियं धामोपजगाम युद्धेन च पौरुषेण चा इव्यारध्याम्नाता। तस्यां श्रयते-- 'स होवाच 
प्राणो5स्मि प्रज्ञास्मा त॑ मामायुरसतमित्युपास्स्व' इति | तथोत्तरत्रापि 'अथ खलु प्राण एव प्रज्ञायेद्‌ 
शरीरं परिगृद्योत्थापयति! ( कौ० ३।१,२,३ ) इति। तथा न वाचं विजिज्ञासीत वक्तारं विद्यात! 
इति। झमन्‍ते लव 'स एप प्राण एवं: प्रज्ञात्मानन्दो5जरो5मतः: ( कौ० ३।८ ) इत्यादि। #* तत्र 
शसंशयः--किमिंह प्राणशब्देन वायुमात्रमभिधीयते, उत देवतांप्मा, उत जीवः, अथवा पर 
ब्रह्म ति । ननु अत एवं प्राण: इस्यत्र वाणत॑ प्राणशब्द्स्य ब्रह्म परत्वम्‌ । इहापि च ब्रह्मलिड्ग- 
मस्ति-- आनन्दो5जरो5सरूत:! इत्यादि । कथमिह पुनः संशयः सं भवति ? अनेकलिड्भदर्शना- 

'प्रतदनो ह बै०' (दिवोदासका पुत्र प्रतदंव युद्ध और पराक्रमसे इन्द्रके प्रियधाम-स्वगंको गया) 
इसप्रकार आरम्मकर कौषीतकिब्राह्मण उपनिषद्में इन्द्र और प्रतदनकी आश्यायिका कंही गई है। 
उसमें 'स होवाच प्राणो 5स्मि०” ( उस इन्द्रने कहा--मैं प्राण हूँ, प्रज्ञात्मा है, उस मेरी आयु तथा 
अमृतरूपसे उपासनाकर ) ऐसा श्रुति कहती है। उसीप्रकार आगे भी 'अथ खलु प्राण एब० ( वाग 
आदि इन्द्रियोंकी गरीर धारण करनेमें सामथ्यं नहीं है ऐसा निश्चय होनेके अनन्तर निश्चय. प्रज्ञात्मा 
प्राण ही इस देहको अहंता-ममतासे स्वीकारकर शयन, आसन आदिसे उठाता है ) उसीप्रकार आगे 
भी “न वाचं०” ( वाणीको जाननेकी इच्छा न करे वक्ताकों जाने ) इत्यादि श्रुति है । और अन्‍्तमें 
“ध एप प्राण एज०” ( वह यह प्राण ही प्रज्ञात्मा, आनन्द, अजर और अमृत है ) इत्यादि श्रुति है। 
यहाँ यह संशय होता है क्या यहाँ प्राणशब्दसे वायू मात्र अभिहित है अथवा देवतात्मा अथवा जीव 
अथवा परत्रह्म ? परन्तु “अत एवं प्राण: इस सूत्रमें तो प्राणशब्द ब्रह्मपरक है, ऐसा वर्णन किया- 
जा चुका है और यहाँ भी आनन्द, अजर और अमृत हैं! इत्यादि ब्रह्मके लिड्र हैं, तो फिर यहाँ 
संशय ही कैसा हो सकता है? अनेक लिज्गके दर्शनसे यहाँ संशय हो सकता है, ऐसा हम कहते 


सत्यानन्दी दीपिका 
मर्यादा, इस तरहसे दोनों वाक्य ब्रह्मकां ही प्रतिपादन करते हैं, क्योंकि आधार ओर मर्यादा दोनों 


ओपाधिक होनेसे ब्रह्ममें कल्पित हैं, अतः ज्योति वाक्‍्यमें ज्योति॥ शब्द भी ब्रह्मका ही वाचक है ॥२७॥ 

# राजा प्रतदंन बुद्धिकौशछ आदिसे स्वग्रंमें पहुँचा | प्रतदंनका युद्धशौशल और बुद्धिं- 
कौशल देखकर इन्द्रने कहा, हे प्रतदंव ! मैं तुमपर अतिप्रसन्न हूँ तुम मुझसे अमीष्ट वर माँगो। 
प्रतदंन बोला--हे देवराज इन्द्र ! मनुष्यके लिए सबसे अधिक हितकारक जो वर हो वही दीजिए । 
इसपर इन्द्रने 'प्राणोइस्मि' मैं प्राण हूँ” इत्यादि कहा । इन्द्रके इस कथनपर अब विचारणीय. यह 
है कि इस श्रतिवाक्यमें पठित प्राणशब्दसे कहीं मुख्य प्राणका ग्रहण न हो, अतः यहाँ '्रज्ञात्मा' 


कहा गया है। सव विशेष रहित चेतन ब्रह्मका. ग्रहण नं हो इसलिए 'तं माँ! पद कहे गए हैं। इन 
पदोंसे यहाँ प्राणशब्दसे इन्द्र देवताका ही ग्रहण. होता है। परन्तु आगे 'अथ खलु प्राण एव' इस- 


प्रकार मुख्यप्राणका लिज्ध भी है। इसीप्रकार “न वाच॑ इस वाक्यमें प्राणशब्दसे जीवका ग्रहण होता: 
है, क्योंकि उसमें वक्तत्वलिज्भ विद्यमान है। और आगे 'स एप प्राण एव' इस श्र्‌ तिवाक्येसे प्राणमें 
आनन्द आदि ब्रह्म बोधक लिज्भध उपलब्ध होते हैं, इससे प्राणशब्दसे ब्रह्मका भी ग्रहण हो सकता है । 
इसप्रकार मुख्यप्राण, जीव, देवता और ब्रह्म बोधक लिड्रींकें विद्यमान होनेपर निश्चय करनेके लिए 
सुत्रकारने इस अधिकरणका आरम्भ किया है। 

# प्राणो5स्मि' इससे लेकर 'आनन्दो<जरो5मतः यहाँ तक वाक्य समुदाय इस अधिकरण 
सूत्रके विषय हैं अर्थात्‌ इन ब्राक्योंको लेकर ही यहाँ विचार किया गया है। गत अधिकरभणमें प्रकृत 
ब्रहवाचक “यत्‌' शब्दके बलसे ज्योति: श्रुति ब्रह्मपरक कही गई, परन्तु यहाँ प्राण श्रुतिके मज़् में कोई 
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दिति व्रमः। न केवलमिह ब्रह्मलिह़मेवोपलभ्यते, सन्ति हीतरलिड्ञान्यपि---मामेव 
विजानीहि' (कौ० ३।१) इतीन्द्रस्य वचन देवता त्मलिड्म्‌ । 'इदं शरीर परिग्रद्योत्थापयती'ति- 
प्राणलिज़्म । न वाचं विजिज्ञाधीत वक्तारं विद्यात्‌' इत्यादि जीवलिज्म । अत उपपन्नः संशयः 
तत्र प्रसिद्धेर्वायुः प्राण इति प्राप्त उच्यते-प्राणशब्दं ब्रह्म विजेयम्‌ | कुतः ? तथा 5नुगमात्‌ । 
तथा हि-पोर्वापयण पर्यालोच्यमाने वाकक्‍्ये पदार्थानां समनन्‍्वयों बह्मप्रतिपादनपर उप- 
लंभ्यते । उपक्रम तावत्‌ वर बृणीष्व' इतीन्द्रे णोक्तः प्रतदनः परम पुरुषाथ वरम॒पचिक्षेप- 
त्वमेव में वृणीष्व य॑ त्वं मनुष्याय हिततमं मनन्‍्यसे' इति। तस्मे हिततमत्वेनोपद्ध्यमानः प्राणः 
कथं परमात्मा न स्यात्‌ £ नहान्यत्र परमास्मज्ञानाद्धिततमप्राप्तिरस्ति । 'तमेव विद्वित्वाअति- 
व्युमेति नान्‍यः पन्‍था विद्यतेष्यनाथ ( खवेता० ३॥८ ) इश्यादिश्रतिभ्यः | तथा स यो मां वेद न 
ह वे तस्य केनचन कमंणा लोको मीयते न स्तेयेन न अ्रणहत्यया' ( को० ३॥१ ) इत्यादिच 
ब्रह्मपरिग्रहे घटते। ब्रह्मविज्ञानेन हि सबकमक्षयः प्रसिद्ध+-क्षीयन्ते चास्य कर्माणि तस्समिन्दरष्टे 
परावरे' ( मु० २।२।८ ) दत्याय्ासु श्रतिषु । प्रज्ञात्मत्वे च बह्मपक्ष एवोपपचते । नह्यचेतनस्य 
बायोः प्रज्ञात्मप्वं संभवति । तथोपसंहारेपंपि---आनन्दो$जरो5सूतः” इत्यानन्दप्वादीनि न' 
ब्रह्म णो एन्यत्र सम्यक्‌ रुभवन्ति। स न साधुना कमणा भूयान्मवति नो एवासाधुना कमणा कनीया- 
हैं। यहाँ केवल ब्रह्मका लिज्भ ही उपलब्ध नहीं होता, अपितु अन्यके लिड्ध भो हैं। जसे कि 'मामेव 
विजानीहि' ( मुझको ही जान ) यह इन्द्रका वचन देवतात्माका लिड्भ है। 'इदं शरीरं०” ( इस शरीर- 
को पकड़कर उठाता है ) यह मुख्य प्राणका लिज्भ है। 'न वाचं०! ( वाणीके जाननेकी इच्छा न करे 
वक्ताको जाने ) इत्यादि जीवका लिज्ग है। अतः संशय होना युक्त है। संशय होनेपर प्राणशब्दकी 
वायु विकार रूप मुख्य प्राणमें प्रसिद्धि होनेके कारण यहाँ प्राणशब्दसे मुख्य प्राणका ही ग्रहण करना 
चाहिए, ऐसा पृवपक्ष प्राप्त होनेपर कहते हैं--प्राणशब्द ब्रह्यका वाचक समझना चाहिंए। क्योंकि. 
श्रुतिसि ऐसा ही अनुगम-अवगम होता है। जसे कि पूर्वापर वाक्यका पर्यालोचन करनेपर पदार्थोका 
समन्वय ब्रह्म प्रतिपादन विषयक उपलब्ध होता है। आरम्ममें तो 'वरं वृणीष्य ०” ( वर माँग ) इस 
प्रकार इन्द्रके कहनेपर प्रतदंनने परम पुरुषाथरूप वर माँगा 'त्वमेब में वृणीष्व' ( आप स्वयं ही 
विचारकर मुझे वह वर दें, जिसे आप मनुष्यके लिए सबसे बढ़कर हितकर समझते हों ) उस 
( प्रतदन ) के लिए सबसे बढ़कर हिततमरूपसे -उपदिष्ट हुआ प्राण परमात्मा क्‍यों न हो ! परमात््माके 
ज्ञानके सिवा अन्य साधनोंसे हिततमकीं प्राप्ति नहीं होती है, क्योंकि 'तमेव०” ( उस-परमाल्माको ही 


जानकर पुरुष जन्म मरणंरूप संसारसे मुक्त हो जाता है, उसको प्राप्त करनेके लिए परमात्माके 
ज्ञानसे भिन्न दूसरा और कोई उपाये नहीं है) इत्यादि श्रुतियाँ हैं। इसी प्रकार 'स॑ यो मां वेद०” (वह 


जो कोई विद्वान मुझ ( ब्रह्म ) को साक्षात्‌ अनुभव करता है उसका मोक्ष रूप लोक किसी भी कर्मसे, 
स्तेय ( चोरी ) अथवा भ्रणहत्यासे नष्ट नहीं होता ) इत्यादि श्रुति वाक्य ब्रह्मका ग्रहण करनेसे ही 
संगत होते हैं । क्‍योंकि 'क्षीयन्ते चास्य कर्माणि०” ( उस परात्‌ पर ब्रह्मका ज्ञान होनेपर इस विद्वानुके 
सम्पूर्ण कम क्षीण हो जाते हैं ) इत्यादि श्रत्ियोंमें ब्रह्मविज्ञानसे हीं सब करमोंका क्षय प्रसिद्ध है । 
और प्रज्ञात्मत्व ( जीवत्व ) भी ब्रह्मपक्षमें ही उपपन्न होता है, अचेतन वायु प्रज्ञात्मा नहीं हो सकता है । 
उसी प्रकार उपसहारमें भी 'आनन्दो<्जरोउम्टत:ः ऐसे आनन्दत्व आदि ब्रह्मसे भिन्न अन्यमें अच्छी 
तरह सम्भव नहीं हैं । 'स न साधुना०” ( वह पुण्य क्ंसे महान नहीं होता और पांप कमेसिे घटता: 


सत्यानन्दी- दीपिका 
बल नहीं है, क्योंकि परस्पर विरुद्ध अनेक लिड्भ कुछ निश्चय करनेमें समथ नहीं हैं, अतः प्रत्युदाहरण- 


'संगतिसे 'ततन्न' आदिसे पृवपक्षका उत्थान करते हैं । 
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नेष होव साधु कम कारयति त॑ यमेभ्यो लोकेम्य उन्निनीषते । एप उ एवासाधु कम कारयति त॑ यमेभ्यो 
लोकेभ्यो5धो निनीषते' इति 'एब लोकाधिपतिरेष छोकपाल एप लोकेश: ( को० ३।८ ) इति च । 
सर्वमेतत्परस्मिन्त्रह्मण्याश्रीयमाणे ५ नुगन्तुं शक्‍्यते न मुख्ये प्राणे | तस्मास्प्राणो ब्रह्म ॥३८॥ 


न वक्तरात्मोपदेशादिति चेदध्यात्मसंबन्धभूमा श्वस्मिन्‌ ॥ २६ ॥ 
पदच्छेद--न, वक्‍तु:, आत्मोपदेशात्‌, इति, चेत्‌, अध्यात्मसम्बन्धभूमा, हि, अस्मिनु । 
सूआाथं--ऐसा यदि कहो कि ( वक्तः ) वक्ता इन्द्रने ( आत्मोपदेशात्‌ ) 'मामेव विजानीहि' 

इससे अपने आत्माका उपदेश किया है, अतः 'प्राणो5स्मि” यहाँ प्राणशब्द. परत्रह्मवाचक नहीं है, 
( इति चेत्‌ ) ऐसा यदि कहो तो ( अस्मिनु ) इस अध्यायमें ( अध्यात्मसम्बन्धभूमा ) प्राण एवं 
प्रज्ञात्मा' इस प्रकार प्रत्यगात्मसंम्बन्धका बाहुल्य उपलब्ध होता है (हि) इसलिए यह ब्रह्मका ही 
उपदेश है, देवताविशेषका नहीं । 
यदुक्तम-प्राणो बह्मे ति, तदाक्षिप्यते । न परं ब्रह्म प्राणशब्दम्‌! कस्मात्‌ ? वक्तराध्मो 

पदेशात्‌ । वक्ता हीन्द्रो नाम कश्चिद्विग्रहवान्देवताविशेषः स्वमास्मानं प्रतदनायाचचक्षे-- 
मासमेव विजानीहि' इत्युपक्रम्य 'प्राणो$स्सि प्रश्ञाप्मा' इत्यहंकारवादेन | स एव वक्‍्तुरास्मस्वेनो 

पद्दश्यमानः प्राणः कथ्थं ब्रह्म स्यात्‌ ? नहि ब्रह्मणो वक्‍तृत्यं संभवति, अवागमनाः' ( बृह० 
३।८।८) इत्यादिश्रुतिभ्यः । तथा विग्नहसंबन्धिभिरेव ब्रह्मण्यसंभवद्धिर्धमेंरात्मानं तुशव- 
ब्रिशीर्षाणं त्वाष्ट्महनमरुन्मुखान्यतोज्शालाबृक्रेभ्य: प्रायच्छम इत्येवमादिभिः। प्राणस्वं चेन्द्रस्य 
बलवच्त्वादुपपद्यते | 'प्राणो बे बलम्‌ इति हि विज्ञायंते । बलस्य चेन्द्रो देवता प्रसिद्धा । या 
च काचिदूबलप्रकृतिरिन्द्रकमेंव तव' इति हि वदन्ति । प्रज्ञाव्मत्वमप्यप्रतिहतज्ञानस्वाइबतात्मन 

नहीं, यही जिसेको इन लोकोंसे ऊँचा ले जाना चाहता है उस पुरुषसे पुण्य कमं कराता है और यही 

जिसको इन लोकोंसे नीचे ले जाना चाहता है उस पुरुषसे पापकर्म कराता है) और 'एब लोकाधिपति०! 
(यह लोकाधिपति है यह लोकपाल, यह लोकेश है) इत्यादि श्रतियाँ हैं। ये सब [धमं-अधमंका कराना, 
सर्वेश्वरत्व आदि धम ] पर ब्रह्मका आश्रयण करनेसे ही ठीक-ठीक अनुगत हो सकते हैं, वायुके विकार 


मुख्य प्राणणा आश्रयण करनेसे नहीं। इससे यह सिद्ध हुआ कि प्राण ब्रह्म है. अर्थात्‌ प्राणशब्दसे 
ब्रह्यका ही ग्रहण सवथा यक्त है ॥ २८ ॥ 


प्राण ब्रह्म है, ऐसा जो कहा गया है, उसपर पृव॑पक्षी आक्षेप करते हैं। प्राणशब्द परब्रह्मका 
बाचक बहीं है, क्योंकि वक्ता अपने आत्माका उपदेश करता है। और यहाँ वक्ता इन्द्र नामका कोई 
देहधारी एक देवताविशेष है, उसने 'मामेव०” ( मुझको हो जानो ) ऐसा आरम्म कर 'प्राणो$स्मि०! 
( मैं प्राण हू, प्रज्ञात्मा हैं ) इस प्रकार अपने आत्माका ही अहड्भूार पूवंक डाब्दोंमें प्रत्दनके लिए 
उपदेश किया है। वक्ताद्वारा आत्मरखूपसे उपदेश किया हुआ वही प्राण ब्रह्म किस प्रकार हो सकता 
है । क्योंकि अवागमता: ( बह वाणी और मनसे रहित है ) इत्यादि श्रतियोंत्रे मी यह दिखलाया 


ग़या है कि ब्रह्ममें वक्‍तृत्वका सम्मव ही नहीं है । इसी प्रकार ब्रह्म में सम्मव न होनेवाले शरीर सम्बन्धी 


धर्मोद्वारा इन्द्रने "त्रिज्ञीर्षाणं०” ( त्वष्टठेके तीन शिरवाले विश्वनामक पुत्रकों मैंने मारा, वेदान्तसे 
विमुख यतियोंको जंगलके कुत्तोंकी खिला दिया ) इत्यादि वचनोंसे अपनी स्तुति की है। बलवान होनेसे 


इन्द्रमें प्राणत्व उपपन्न होता है, क्योंकि 'प्राणो बे बलम” ( प्राण ही बल है ) ऐसा-ज्ञात होता है 
और इन्द्र बलका प्रसिद्ध देवता है। ( जो कोई भी बलका काम है वह इन्द्रका ही कम है ) ऐसा 


सत्यानन्दी-दीपिक 
पूव पक्षमें प्राण, देवता अथवा जीवकी उपासना है और सिद्धान्तमें ब्रह्मकी उपासना है। 


इतना दोनों पक्षोंमें अन्तर है. ॥ २८ ॥ 


अछि० *ै१ खू० २९-३० ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित १४१ 


संभवति। अप्रतिहतज्ञाना देवता इति हि वदन्ति | निश्चिते चेव॑ देवतात्मोपदेशे हिततमत्वा- 
दिवचनानि यथासंभव तद्वधिषयाण्येब योजयितध्यानि | तस्माद्ववतुरिन्द्रस्थात्मोपदेशाक्न 
प्राणो ब्रह्मे व्या क्षिप्य प्रतिसमाधीयते---अध्याव्मसंबन्धभूमा झ्यस्मिन! इति । अध्यात्मसंबन्धः 
प्रत्यगाध्मसंबन्धः, तस्य भूमा बाहुल्यम, अस्मिन्नध्याये उपलभ्यते | 'यावद्धस्मिन्शरीरे प्राणो 
वसति तावदायु: इति प्राणस्येव प्रश्ाव्मनः प्रत्यग्भूतस्यायुष्प्रदानोपसंह7रयोःस्वातन्त्र्यं द्शंयति, 
नदेधताविशेषस्य पराचीनस्य। तथा5स्तिस्वे च प्राणानां निःश्नेयसमिध्यध्यास्ममेचेन्द्रियाश्रयं 
प्राणं द्शयति । तथा प्राण एव प्रज्ञात्मेदं शरीर परिगृह्योत्थापयति( को० ३॥३ ) इति, “न वाचं 
विजिज्ञासीत वक्तारं विद्यात' इति चोपक्रस्य 'वद्यथा रथस्यारेषु नेमिरपिता नामावरा अपिता एवमें- 
बैता भूतमात्राः प्रज्ञामात्रास्वर्पिताः भ्रज्ञामात्रा: प्रांणे*पिंता: स एव प्राण एव प्रज्ञाव्मानन्दो 5जरो 5सूतः/ 
इति विषयेन्द्रियव्यवहारारनाभिमभूतं प्रध्यगात्मानमेवोपसंहरतिं। सम आत्मेति विद्यात्‌' इति 
चोपसंहारः प्रत्यग व्मपरिश्रहे साधुन पराचीनपरियश्रहे। अयमास्मा ब्रह्म सर्वानुभु: (बृह २५११९) 
इतिच श्र॒त्यन्तरम।] तस्प्रादध्यात्मसंबंधबाहुल्याद्‌ बह्मोपदेश एवायं न देवतात्मीपदेशः॥२९॥ 
कंथं तह वक्‍तुरात्मीपदेशः ४. 
शास्रदष्टया तृपदेशों वामदेववत्‌ | ३० ॥ 
पदच्छेद--शास्त्रदृष्टचया, तु, उपदेश:, वामदेववत्‌ । 
सूत्नाथ---( वामदेववत्‌ ) वामदेवके समान ( शास्त्रदृष्या ) मैं परब्रह्म है, इस शास्त्रदृष्टसि 
( उपदेशः ) 'मामेव विजानीहि' वक्ता इन्द्रका यह उपदेश्न प्रतदनके प्रति युक्त है, इसलिए 'प्राणोउस्मरि 
यह प्राणशब्द ब्रह्मपरक है । 
लोग कहते हैं। अप्रतिहत ( अकुण्ठित ) ज्ञानवाला होनेसे देवतात्मा भी प्रज्ञात्मा हो सकता है। 
देवता अप्रतिहत ज्ञानवाले होते हैं ऐसा | वेद और लोकमें | कहते हैं। इस प्रकार देवतात्माका 
उपदेश निश्चत होनेपर हिततमत्व आदि वचतोंकी यथासंभव उसीमें ही योजना करनी चाहिए। 
अत: वक्ता इन्द्रका आत्मोपदेश होनेसे प्राण ब्रह्म नहीं है, ऐसा आक्षेप कर “अध्यात्मसम्बन्धभूमा- 
हास्मिन' इस सूत्र भागसे उसका समाधान करते हैं। अध्यात्मसेम्बन्ध अर्थात्‌ प्रत्यगात्मसम्बन्ध 
उसका बाहुलय (अधिकता) इस अध्यायमें उपलब्ध होता है । 'यावद्धयस्मिन०' ( जब तक इस शरीरमें 
प्राण रहता है तब तक आय है ) यह श्र॒ति वाक्य प्रज्ञात्मा प्रत्यग्मूत प्राणमें ही आय देने और हरनेकी 
स्वतन्त्रता दिखलाता है, बाह्यदेवताविशेषमें नहीं । उसी प्रकार अस्तित्वे० ( प्राणका अस्तित्व होनेसे 
ही इन्द्रियोंका नि:श्र यस है अर्थात्‌ इस शरीरमें प्राणके विद्यमान होनेपर इन्द्रियोंकी स्थिति होती है ) यह 
श्रुति वाक्य इन्दियोंका आश्रय अध्यात्म-प्रज्ञात्मा प्राणणो ही दिखलाता है। तथा 'प्राण एब०” ( प्राण 


ही प्रज्ञात्मा इस शरीरको ग्रहणकर उठाता है ), इसप्रकार और “न वाचं०” ( वाणीको जाननेकी इच्छा न 
करे, वक्ताको जाने ) ऐसा आरम्भकर तद्यथा०' .( जसे रथके अरोंमें नेमि लगी रहती है और नाभिमें 


अर लगे रहते हैं, उसीप्रकार ये भूत और विषय ज्ञान और इन्द्रियोंसे जुड़े हुए हैं, ज्ञान और इन्द्रियाँ 
प्राणसे जुड़ी हुई हैं वह यह प्राण ही प्रज्ञात्मा, आनन्द, अजर और अमृत है ) इसप्रकार [ यह श्रुति | 
विषय और इन्द्रियोंके व्यवहाररूप अरेके नामिभूत प्रत्यगात्माका ही उपसंहार करती है। और 'सख़् म 
आत्मति०' ( वह मेरा आत्मा-स्वरूप है ऐसा जाने ) यह उपसंहार प्रत्यगात्माका ग्रहण करनेपर ही 
संगत होता है, बाह्य देवताके ग्रहण करनेपर नहों, 'अयमात्मा०' ( यह आत्मा ही सबका अनुमव करने 


वाला ब्रह्म है ) इसप्रकार यह दूसरी श्रुति है। इससे यहाँ प्रत्यगात्माके सम्बन्धका बाहुल्य होनेके 
कारण ब्रह्मका ही यह उपदेश है न कि देवतात्माका उपदेश है ॥ २९ ॥ 


तब वक्ताने अपने आत्माका उपदेश किस प्रकार किया है ? 


१४२ ब्रह्मसूच-शाडूरसाष्य [ अ० * पा० १ 


#इल्द्रो नाम देवतात्मानं स्वमात्मानं परमात्मत्वेनाहमेव परं ब्रह्म त्यापण दर्शंनेन 
यथाशार््र पश्यन्न पद्शिति स्म--मामेव विजानीहि” इति। यथा तद्वेत्पर्यन्नषिवसिदेवः 
प्रतिपेदे5ह॑ं मनुरमवं सूयश्र' इति, तद्धत्‌ । 'तद्यो यो देवानां प्रत्यबुध्यत स एवं तदसवत्‌! (बू० 
१8।१० ) इति श्रुतेः । यप्पुनरुक्त मामेव विजानीहि' इत्युक्त्वा विद्वहृरधमें रिन्द्र आत्मानं 
तुशव त्वाप्रवधादिभिरिति, तत्परिहतंव्यम्‌। अचोच्यते-न तावत्‌ व्वाष्टवधादी ना विज्ञे यन्द्वू- 
स्तुत्यथव्वेनोपन्य[सः, यस्मादेवं कर्माहँ तस्मान्मां विजानीहीति। कथं तहिं ? विज्ञानस्तुत्य- 
थंत्वेन यमकारण त्वाष्रबधादीनि साहसान्युपन्यस्य परेण विज्ञानस्तुतिमनुसंदधाति #* 'तस्य 
में तत्र लछोम च न मीयते स यो मां वेद न ह वे तस्य केन च कमणा छोको मीयते' इत्यादिना | 
एतदुक्त मवति-यस्मादीदशान्यपि क्रराणि कर्माणि कुंतवतो मम ब्रह्मभूतस्य लोमापिं न 
हिस्यते, स यो5न्यो5पि मां वेद न तस्य केनचिद्पि कमंणा लोको हिस्यत इति। विश्ञेय॑ 
तु अक्मेव 'प्राणो४स्मि प्रज्ञात्मा! इति वक््यमाणम्‌। तस्मादूत्रह्मवाक्यमेतंत्‌ ॥३०॥ __ 

इन्द्र नामके देवताने आषंदशंनसे अपने आत्माको परमात्मारूपसे “मैं ही परत्रह्म हूँ इस तरहसे 
यथाशास्र जानकर, तदनुसार उसने “मामेव विजानीहि' ( मुझको हीं जान ) ऐसा उपंदेश किया. 
है। ज॑से 'तद्धेतत्‌०' ( उसे ( ब्रह्मको ) आत्मरूपसे देखते हुए ऋषि वामदेवने जाना---मैं मनु हुआ 
और सूर्य भी ) क्योंकि 'तद्यो यो०” ( उसे देवोंमेंसे जिस-जिसने. जाना वही तद्गूप हो गया ) ऐसी 
श्रूति है। और “मामेव०' ( मुझको ही जान ) ऐसा कहकर इन्द्रने त्वष्टाके पुत्र विश्वरूपके हनन 
आदि देहधर्मोसे अपनी स्तुति की ऐसा जो कहा गया है, उसका परिहार ( समाधान ) करना चाहिए । 
इस विषयमें कहते हैं कि त्वशके पुत्रके. बध आदिका उपन्यास 'मैं ऐसा पराक्रमी है, अतः मेरा ज्ञान 
प्राप्त करो' यह विज्ञेय देहवारी इन्द्रकी स्तुतिके लिए नहीं है, तो किसके लिए है ? विज्ञानकी 
स्तुतिके लिए है । क्योंकि त्वशंपुत्रके बध आदिके साहसका उल्लेख कर विज्ञानकी स्तुतिका “तस्य 

में तन्न०' ( वहाँ मुझ पराक्रमशालीका बाल भी बांका नहीं होता, जो मुझे जानता है उसका मोक्ष 
किसी भी कमंसे नष्ट नहीं होता ) इत्यादि उत्तरवाक्यसे अनुसन्धान करता है। तात्पयं यह है कि इस 
प्रकार हिसात्मक क्रूर कम करनेपर भी ब्रह्मरूप होनेसे मेरा एक बाल भी नष्ट नहीं हुआ अर्थात्‌ 
मेरी ब्रह्मरूपतामें बाऊ भर भी हानि नहीं हुई । वह जो कोई दूसरा भी इसी प्रकार मुझे ब्रह्मरूपसे 
जानता है अर्थात्‌ अपनेको 'ैं ब्रह्म ही है! ऐसा अनुमव करता है उसका मोक्षरूप छोक किसी भी. 
कमंद्वारा नष्ट नहीं होता । अतः 'प्राणो$स्मि ० ( मैं प्राण हूँ, प्रज्ञात्मा हूँ ) इस प्रकारसे वर्णित विज्ञेय 
तो वक्ष्यमाण ब्रह्म है ।. इस कारण यह वाक्य ब्रह्म विषयक है ॥ ३० ॥ 


सत्यानन्दी-दीपिका 
ग़रमस्थ ऋषि वामदेवने ज्ञान प्राप्त किया कि “मैं ही मनु और सूर्य हुआ' यह आपषज्ञान 


कहलाता है । पूव॑ जन्ममें श्रत वेदान्त महावाक्याथंकी इस जन्ममें स्वतः सिद्ध आत्मज्ञानरूपसे अमि- 
व्यक्ति ही आषदशन हे । 


# तस्य मे तत्र' इत्यादि स्तुति परक सब वाक्य ब्रह्मका ही प्रतिपादन करते हैं। साथ-साथ 
उनमें ब्रह्मज्ञाननगी महिमा भी बताई गई है कि ब्रह्माज्ञान पाकर वह विद्वानु किसी मी पुण्य-पाप्ते 
लिप्त नहीं होता । आतव्मवन्तं न कर्माणि निबध्नन्ति घनंजय' ( गीता० ४४१ ) (६ है धनंजय- ! 
आत्मज्ञानीको शुभाशुभ कर्म नहीं बाँधते अर्थात्‌ शुभाशुभ फल नहीं देते ) क्योंकि 'ज्ञानाग्निः सब - 
कर्माणि मस्मस स्कुरुते तथा” ( गी० ४॥३७ ) ( उसी प्रकार ज्ञान अग्नि सब कर्मों को भस्म कर देता 
है ) 'ब्रह्मविदूबहोव भवति' ( ब्रह्मवित्‌ ब्रह्म ही है ) अत: उसका नाश कम आदिसे नहीं हो सकता । 
इसलिए “प्राणो5स्मि' इत्यादि वाक्योंद्वारा ब्रह्म ही विज्ञेय है इन्द्र आदि देवता नहीं ॥ ६० ॥ 





अधि० ९१ सू० २९ ] भाषाजुवाद-सस्यानन्दीदीपिकासहित १४३ 


जीवुख्यप्राणलिड्वान्नेति चेन्नोपासात्रेविध्यादाशितत्वादिह तथ्योगात्‌ ॥३१॥ 

पदरचछेद--जीवमुख्यप्रणलिज्भातूु, न, इति, चेतू, न, उपासात्रविष्यातू, आश्रितत्वात्‌, 
इह, तद्योगात्‌ । 

सूत्रा्थ--( जीवमुख्यप्राणलिज्रात्‌ ) वक्तार विद्यात्‌र इस श्रुतिमें जीवलिज्भ और “इदं 
शरीर इसमें मुख्यप्राणलिज्धके होनेसे (न ) प्राणोईस्मि' इस वाक्यमें प्राणशब्दसे केवल ब्रह्मका 
ही बोध नहीं होता अपितु जीव और मुख्यप्राणका भी बोध होता है। (इति चेत्‌, न) ऐसा यदि कहो 
तो यक्त नहीं है, ( उपासात्र विध्यात्‌ ) क्योंकि ऐसा होनेसे तीन उपासनाएं माननी पड़ेंगी। उपक्रम 
और उपसंहारसे एकवाक्यता अवगत होती है, ( आश्रितत्वातू ) और 'प्राण इति होवाच' इत्यादि 
स्थलोंमें ब्रह्मलिंग होनेके कारण प्राणशब्दका अथ ब्रह्म ही स्वीकार किया गया है। (इह ) इस 
श्र तिमें मी ( तद्योगात्‌ ) हिततमत्व आदि ब्रह्मलिगका योग है। इनसे भी प्राणशब्दप्ते यहाँ ब्रह्मका 
ही उपदेश ज्ञात होता है । 

यद्यप्यध्यात्मसंबन्धभूमदशनाजन्न पराचीनस्य देवतात्मन उपदेशः, तथापि न 

ब्रह्मवाक्यं मंवितुमहेति | कुतः ! जीवलिज्ञान्मुख्यप्राणलिज्ञात्चय । जीवस्य त।वदस्मिन्वाक्ये 
विस्पए्ट लिह़्मपलभ्यते “न बाचं विजिज्ञासीत वक्तारं विद्यात! इत्यादि | अन्न हि वागादिभिः 
करणेव्यापृतस्य कार्यकरणाध्यक्षस्य जीवस्य विज्ञे यव्वमभिथीयते। तथा मुख्यग्राणलिज्ञमपि- 
'अथ खल॒ प्राण एव प्रज्ञाव्मेदं शरोरं परिशद्योत्यापयति' इति | दारीरधारणं च मुख्यप्राणस्य 
धर्मः, प्राणसंवादे वागादीन्प्राणान्प्रकृप्य--तान्वरिष्ठः प्राण उबाच मा मोहमापच्थाह मेवैतत्पञ्ञ- 
धाव्मानं प्रविमज्यैतद्वाणमवष्टभ्य विधारयामि! ( प्र० २३ ) इति श्रवणात्‌ | ते तु 'इमं शरीरं 
परिगृद्य! इति पठन्ति, तिषामिमं जीवमिन्द्रियग्रामं वा परिगृद्य शरीरमुत्थापयतीति व्याख्येयम । 

यद्यपि अध्यात्मसम्बन्धीी अधिकता दिखाई देनेसे बाह्य देवतात्माका उपदेश नहीं है, तो 
भी यह प्राणवाक्य केवल ब्रह्मविषयक नहीं हो सकता, क्‍योंकि यहाँ जीवलिज्धु और मुख्यप्राणके लिज्भ 
उपलब्ध होते हैं। “न वाचं०' ( वाणीको जाननेकी इच्छा न करे वक्ताकों जाने ) इत्यादि वाक्‍्यमें 
जीवका लिंग तो स्पष्ट उपलब्ध होता है; क्योंकि यहाँ वाणी आदि इन्द्रियोंस व्यापार करने वाला, 
दोरीर और इन्द्रियोंका अध्यक्ष-स्वामी जीव विज्ञेयरूपसे अमिहित है। इसीप्रकार अर्थ खलु प्राण 
एव! ( निरचय प्राण ही पज्ञात्मा इस शरीरको ग्रहणकर उठाता है ) इस वाक्यमें मुख्य प्राणका भी 
लिग ( ज्ञापन ) है। क्‍योंकि शरीर धारण करना मुख्य प्राणका धर्म है, प्राणसंवादमें वाणी आदि 
प्राणों-इन्द्रियोंको प्रस्तुतकर “तान्वरिष्ठ प्रायः उवाच०? ( उनमेंसे अत्यन्त श्रेष्ठ प्राणने उन इन्द्रियोंसे 
कहा तुम मोह-अभिमानको मत प्राप्त हो, क्‍योंकि मैं ही अपनेको पाँच प्रकारसे विभक्तकर इस शरीर- 
को आलम्बन देकर धारण करता हूँ ) ऐसी श्रति है। और जो कोई 'इदं शरोरं' इस “इद॑ं” के स्थानमें 


इमं॑ शरीरं' ऐसा पाठ स्वीकार करते हैं, उनके मतमें इस जीव, अथवा इन्द्रिय समृहका ग्रहणकर 


शरीरको उठाता है, ऐसी व्याख्या करनी चाहिए । चेतन होनेके कारण जीवमें प्रज्ञात्मत्व भी यक्त है । 


सत्यानन्दी-दीपिका 
# प्रदनोपनिषद्में मुख्य प्राण और चक्ष आदि इन्द्रियोंके अधिष्ठातृ देवताओंका संवाद है--- 


एक समय वे सब अपनी-अपनी महिमाको प्रकट करते हुए कहने लगे कि हम ही इस शरीरको आश्रय 
देकर घारण करते हैं, तब उनसे सर्वश्रेष्ठ मुख्यप्राणने कहा--अविवेकके कारण तुम मिथ्या अभि- 
मान मत करो, क्योंकि अपने प्राण, अपान आदि पाँचवृत्ति भेदकर मैं ही इस शरीरको आश्रय देकर 
धारण करता हूँ। प्राणके इस कथनपर उन सत्रने विश्वास नहीं किया | तब प्राण उनके अभिमान 
निवृत्त््यं ऊपरको निकलनें लगा, उसके ऊपर उठनेके साथ शेष सभी. खिंचने- छंगे, तथा उसके 


१७७ ब्रह्म सूत्र-शाइर भाप्य [ अ० ? पा० १ 


प्रज्ञास्मत्वमपि जीवे तांवच्चेतनस्वादुपपन्नम। मुख्ये5पि प्राणे प्रश्ासाधन प्राणान्तराश्रयस्वा दु- 
पपन्नमेव । जीवमुख्यप्राणपरिश्रहे च प्राणप्रज्ञाथ्मनोः सहवृत्तित्वेनामेदनिद शः, स्वरूपेण 
भेदनिदश इत्युभयथापि निदश उपपद्यते--यो बै प्राण: सा प्रज्ञा या बै प्रज्ञा स प्राण: सह 
होतावस्मिज्शरीरे वसतः सहोत्क्रामतः' इति। ब्रह्मपरिग्रहे तु कि कस्माद्धियेत ? तस्मादिह 
जीवमुख्यप्राणयोरन्यतर उसच्नो वा प्रतीयेयातां न ब्रह्मेति चेत---# नतदेवम; उपासात्रवि 
ध्यात्‌। एवं सति त्रिविधम॒पासन प्रसज्येत--जीवोपासन्नं, म॒ख्यप्राणोपासनं, ब्रह्मोपासन 
चेति । नवेतदेकस्मिन्चाक्ये ५भ्युपगन्तु युक्तम । उपक्रमोपसंहाराभ्यां हि वाक्येकव्वमव- 
गम्यते। 'मामेव विजानीहि' इत्युपक्रम्य प्राणो$स्मि प्रज्ञात्मा त॑ मामायुरम्टितमित्युपास्स्व 
इत्युकर्वा, अन्ते स एषप्राण एव प्रज्ञाव्मानन्दी5जरो 5स्ूतः! इर येकरूपाबुपक्रमो पसंसा रो दच्येते । 
तत्राथकत्व युक्तमाश्रयितुम्‌ । नच ब्रह्मलिड्मन्यपरत्वेन परिणेतु राक्यम्‌ | दशानां भूतमा- 
ञआ्राणां च ब्रह्मणोषथन्यत्रारपणानुपपत्तेः आश्रितत्वाद्नान्यत्रापि ब्रह्मलिज्ञवशाप्प्राणशब्दस्य 
ब्रह्मणि प्रवृत्ते इह्मपि च हिततमोपन्यासादिबत्रह्मलिज्ञयोगादब्रह्मोपदेश एवायमिति गम्यते। 
यत्तु मुख्यप्राणलिज्ज दशितम्‌--इदं शरीरं॑ परिगृद्योत्थापयति' इति---तद्सत; प्राणव्यापार- 
प्रज्ञा ( ज्ञान ) के साधनभूत अन्य इन्द्रियोंका आश्रय होनेसे मुख्यप्राणमें भी प्रज्ञात्मतव उपपन्न 
ही है। यदि प्राणशब्दका अथ जीव और मुख्यप्राण दोनों माने तो प्राण ओर प्रज्ञात्माका एक ही 
शरीरमें साथ रहनेसे अभेद निर्देश और स्वरूपसे भेद निर्देश इस तरह दोनों प्रकारसे निर्देश उपपन्न 
होता है, क्योंकि यो बे प्राण: सा प्रज्ञा०' ( जो प्राण है वह प्रज्ञा है जो प्रज्ञा है वह प्राण है, निश्चय 
ही ये दोनों इस शरीरमें साथ ही साथ रहते हैं और साथ ही साथ उत्क्रमण करते हैं) ऐसी श्रुति 
है । यदि प्राणशब्दका अं ब्रह्म स्वीकार करें, तो यह प्रश्न उपस्थित होगा कि कौन किससे भिन्न 
होगा ? अत: यहाँ जीव और मुख्यप्राण इन दोनोंमें से कोई एक अथवा दोनों ही प्राणशब्दसे प्रतीत 
होते हैं, ब्रह्म नहीं.। यह पुवंपक्षका अभिप्राय है । यह ऐसा नहीं हो सकता, क्योंकि उपासना तीन प्रकार 
की होगी । यदि ऐसा माना जाय तो जीवोपासना, मुख्येप्राणोपासना और ब्रह्मोपासना इस तरहसे 
तीन प्रकारकी उपासनाएँ प्रसक्त होंगी । किन्तु एक वाक्यमें यह सब स्वीकार करना. युक्त नहीं है, 
कारण कि उपक्रम और उपसंहारसे एकवाक्यता अवगत होती है। 'मामेव विजानीहि' ऐसा आरम्म 
करके “प्राणो5रिम प्रज्ञाव्मा« ( मैं प्राण हुँ,. प्रज्ञात्मा हें उस मेरी आयु और अमृरूपमे उपासना 
) ऐसा कहकर अन्तमें 'स एप प्राण एव० ( वह यह .प्राण ही प्रज्ञात्मा, आनन्द, अजर और 
अमृत है ) तो इसप्रकार उपक्रम और उपसंहार एकरूप दवष्ट होते हैं। अतः यहाँ ( ब्रह्मू्प ) एक 
अथका आश्रय करना ही युक्त है। और ब्रह्मलिगको अन्यमें ( जीव तथा मुख्यप्राणमें ) परिणत- 


समन्वित नहों कर. सकता, क्योंकि दस भतमात्राओं और दस प्रज्ञामात्राओंका ब्रह्मससे भिन्न अन्यमें 
अपंण ( अधिष्ठानरूप लिज्भका समन्वय ) करना युक्त नहीं है, कारण कि ये [ब्रह्मके] आश्रित हैं । 


दूसरे स्थलोंमें मी ब्रह्मलिज्भके बलसे प्राण शब्दकी ब्रह्ममें प्रवत्ति है अर्थात्‌ प्राणशब्द ब्रह्मके आश्रित 
है। ओर यहाँ भी हिततमत्वका उपन्यास आदि ब्रह्मलिज्भके योगसे यह ब्रह्मका ही उपदेश है, ऐसा 


ज्ञात होता है। 'इदं शरीरं०” ( इस शरीरको ग्रहण कर उठाता है ) यह जो मुख्य प्राणका लिझ्भ 


सत्यानन्दी-दीपिका 
स्थित होनेपर सब स्थित होने लगे । तब सभी वे मिथ्या अभिमानकों छोड़कर मुख्यप्राणकी स्तुति को । 
इसप्रकार यहं संवाद मुख्यप्राणका स्पष्ट लिड्भध है । 


48 किच्च दस भूतमात्राओं ( आकाश आदि पाँच महाभूत और शब्द आदि पाँच विषय ) 
और दस प्रज्ञामात्राओं ( दब्द आदि विषयक पाँच ज्ञान और पाँच ज्ञानेंन्द्रियाँ ) का ब्रह्मसे भिन्न अन्य 





अधि० ११ सू० ३१] भाषान॒वाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित १७५ 


स्यापि परमात्मायत्तत्वात्परसात्मन्युपचरितु शकक्‍यत्वात्‌, “न प्राणेन नापानेन मत्यों जीवति 
कश्चन । इतरेण तु जोवन्ति यस्मिन्नेतावुपाशितों ॥/ ( काठ० २।७।७५ ) इति श्रतेंः । यद्‌पि 'न वार्च 
विजिज्ञासीत वक्तारं विद्यात्‌' इत्यादि जीवलिईझ दर्शितं तदपि न ब्रह्मपशक्षे निवारयति | नहि 
जीवो नामात्यम्तभिन्नों ब्रह्मण: तत्वमसि' 'अहं बल्यास्मि' इत्यादिश्वुतिभ्यः | ब॒ुद्यायपाधि- 
कृत तु विशेषमाश्रित्य ब्रह्मेव सशञ्चीवः कर्ता भोक्ता चेव्युच्यते। तस्योपाधिकृतविशेषपरित्या- 
गेन स्वरूप प्रह्म दश यितुं न वाच॑ विजिज्ञासीत बक्तारं विद्यात्‌' इत्यादिना प्रत्यगात्माभिमुखी- 
करणाथ उपदेशों न विरुध्यते । “यद्वाचानभ्युदितं ग्रेन वागभ्युथते । तदेव ब्रह्म प्वं विद्धि नेदं 
यदिदमुपासते ॥ ( के० 9।४ ) इत्यादि च श्रुत्यन्तरं बचनादिक्रियाव्यापृतस्थंवात्मनो ब्रह्मत्व॑ 
द्शयति। & यत्पुनरेतदुक्तम-- सह दोतावस्मिज्शरोरे वसतः सहोत्क्रामतः इति प्राणप्रज्ञात्म- 
नोभंदद्शन ब्रह्मवादे नोपपद्यत इति--नेष दोषः ज्ञानक्रियाशक्तिद्याश्रययोब॒द्धिप्राणयो 
प्रत्यगात्मोपाधिभूतयोभदनिद शोपपत्तेः उपाधिद्योपहितस्य तु प्रत्यगात्मनः स्वरूपेणा भेद 


दिखलाया गया है, वह ठीक नहीं है । क्योंकि प्राणका व्यापार भी परमात्माके अधीन है। अतः 
परमात्मामें उसक: उपचार ( गौण प्रयोग ) हो सकता है, कारण कि “न प्राणेन०” ( कोई भी प्राणी 
न तो प्राणसे ही जीवित रहता है और न अपानसे ही, किन्तु वे तो जिसमें ये दोनों आश्रित ( अध्यस्त ) 
हैं, ऐसे किसी अन्यसे ही जीवित- रहते हैं ) ऐसी श्रुति है। और “न वाचं०” ( वाणीके जाननेकी 
इच्छा न करे किन्तु वक्ताकों जाने ) इत्यादिसि जो जीवके लिंग दिखलाए गए हैं वे भी ब्रह्मपक्षका 
: निवारण नहीं करते, क्योंकि 'तत््वमसि” 'अहं ब्ल्मास्मि' इत्यादि श्रुतियोंसे यह स्पष्ट होता है कि जीव 
ब्रह्मसे अत्यन्त भिन्न नहीं है । ब्रह्म ही बुद्धि आदि उपाधिकृत विशेष ( परिच्छिन्नत्वादि ) का आश्रय 
कर जीव होता हुआ कर्ता और भोक्ता है, ऐसा कहा जाता है। उपाधिकृत विशेषके त्यागसे उसके 
यथाथ स्वरूप ब्रह्मका ज्ञान करानेके लिए, “न वाचं०* इत्यादि श्रुतियों द्वारा उसको प्रत्यगात्माकी 
ओर अभिमुख करनेके लिए [ यह वक्‍तृत्व | उपदेश विरुद्ध नहों है। “यद्वाचा०” ( जो वाणीसे 
प्रकाशित नहीं होता किन्तु जिससे वाणी प्रकाशित होती है अर्थात्‌ जिसकी सत्तासे वाणी अपना वदन- 
शब्द व्यापार करती है, उसको ही तुम ब्रह्म जानो | जिस इस [ देश-कालावच्छिन्न वस्तु | की छोग 
उपासना करते हैं, वह ब्रह्म नहीं है ) इत्यादि दूसरी श्रुति वचन आदि क्रियाओंमें व्याप्त आत्मा 


ब्रह्म है ऐसा दिखलाती है । 'सह ह्ोतावस्मिन०” ( निश्चय ये दोनों--प्राण और प्रज्ञात्मा इस शरीरमें 
साथ ही साथ रहते हैं और. साथ ही साथ निकलते हैं ) इस प्रकार प्राण और प्रज्ञात्माका भेद दश्शन 


ब्रह्मवादमें उपपन्न नहीं होता, ऐसा जो कहा- गया है, यह दोष नहीं है, क्योंकि प्रत्यग्रात्माके उपाधिरूप 
ज्ञानशक्ति और क्रियाशक्तिके आश्रय बुद्धि और प्राणका तो भिन्नरूपसे निर्देश युक्त है। परन्तु 


दोनों उपाधियोंसे उपहित-प्रत्यगात्माका तो स्वरूपसे अभेद है। इसलिए 'प्राण एव प्रज्ञात्मा' ( प्राण 


सत्यानन्दी-दीपिका 
कोई अधिष्ठान नहीं हो सकता है। “अतएव प्राण: 'प्राण इति होवाच' इत्यादि स्थलछोंमें भी ब्रह्मके 


बहुत लिड्भ हैं। और निरतिशय आनन्द ही सबके लिए हिततम है, आनन्दों ब्ह्मेति व्यजानात्‌ 
( ते० ३६ ) ( आनन्द ब्रह्म है ऐसा भृगुने जाना ) 'विज्ञानमानन्दं ब्रह्म ( विज्ञान आनन्द ब्रह्म है ) 


इत्यादि श्रतियाँ ब्रह्मकों ही आनन्द स्वरूप कहती हैं। इसलिए प्राण आदि शब्दसे यहाँ ब्रह्मकां:ही 
उपदेश है.। जीव तथा मुख्य प्राणका नहीं है । 


# ओऔपाधिक भेद और स्वरूपत: अभेदको लेकर उक्तदोषका निराकरण किया जाता है । प्रत्य- 
गात्माकी उपाधिरूप जो ज्ञानशक्तिवाली बुद्धि और क्रियाशक्तिवाला प्राण, इन दोनोंका परस्पंर भेद 
है। इससे तो 'सह . छोतावस्मिन' इस मन्त्रमें उनकां औपाधिक भेद कहा गया है। परन्तु दोनों 


१७दे ब्रह्मसूत्र-शाडू रभाष्य [ आ० १ पा० १ 


इत्यतः प्राण एव प्रज्ञास्मेत्येकीकरणमविरुद्धम । # अथवा--'नोपासात्रेविध्यादाश्रितत्वादिह 
तथोगात इत्यस्यायमन्योंथः--न व्रह्मवाक्‍्येएपि जीवमुख्यप्राणलिह्जं विरुध्यते | कथम ? 
उपास,,्रैविध्यात्‌। त्रिविधमिह त्रह्मोपासन विवक्षितम--प्राणधर्मंण, प्रश्ाधमेण, स्वधर्मेण 
च। तत्र जायुरमतमुपास्स्वायुः प्राण: इति, 'इदं शरीर परिग्रद्योत्थापयति' इति, 'तस्मादेतदेवो- 
क्थमुंपासीव” इति च प्राणधर्म: । 'अथ यथास्ये प्रज्ञाय सर्वाणि भूतान्येकीमवन्ति तद्य्याख्यास्याम 

इत्युयक्रम्य 'वागेवास्या एकमद्जमदूदुदत्तस्ये नाम परस्ताआतिब्विहिता भूतमात्रा प्रज्ञया वाचं समारुद 
वाचा सर्वाणि नामान्याम्ोति' इत्यादि प्रज्ञाधमः | ७ ता वा एता दशंव भूतमात्रा अधिप्रज्ञं 
दश प्रज्ञामात्रा अधिभूतम्‌ | यद्धि भूतमात्रा न स्युने प्रशामात्राः स्युः। यद्धि प्रशा/मात्रा न 
रयुने भूतमात्राः स्युः। नह्यन्यतरतो रूप किचन सिरझूँँचेंत्‌ । नो एतन्नाना। 'तद्था रथस्यारेषु 
नेसिरपिता नामावरा अपिता एवमेवंता भूतमात्राः प्रज्ञामाग्रास्वपिताः प्रज्ञामात्रा प्राणेषपिताः स एफ 


ही प्रज्ञात्मा है) ऐसा एकीकरण अविरुद्ध है। अथवा "नोपरासान्रविध्यादाश्रितत्वादिह तग्योगात्‌' इस 
सूत्र भागका यह दूसरा अथ है--बह्मवाक्यमें मी जीव लिझ्छू तथा मुख्यप्राण लिज्भका विरोध नहीं है 

क्‍यों ? इसलिए कि उपासनाएं तीन प्रकार की हैं । . यहाँ प्राणधर्म, प्रज्ञांधम और स्वधमसे ब्रह्मो- 
पासनाएं तीन प्रकारकी विवद्षित हैं । उनमें “आयुरिश्टभुषास्स्वायु: प्राण:ः ( आयुरूपसे, अमृतरूपसे 
मेरी उपासना करो आयु प्राण है ) 'इदं शरीरं ०” (ईस झंरीश्को ग्रहणकर उठाता है) और “'तस्मादेत० 

( इसलिए उसकी उक्थरूपसे उपासना करे ) यह प्राणधर्म है। “अथ यथास्ये प्रज्ञाये०” ( अब जिस 
प्रकार इस प्रज्ञा-जीवमें सब भूत एक होते हैं उसको व्याख्यान करेंगे ) ऐसा उपक्रमकर “बागे- 
वास्या० ( वाणीने ही इस प्रज्ञाके एक अंगको-देहार्थ भांशकों पूर्ण किया, उसकी [ चक्ष आदिसे ] 
ज्ञापित भूतमात्रा दूसरे देहा्थ भागका कारण होती है, बुंद्धिद्वारा चिदात्मा वाणीपर आरूढ़ होकर 
अर्थात्‌ वाणीका प्रेरक होकर सब नामोंको प्राप्त करता है.) इत्यादि प्रज्ञा-जीव धमं हैं। “ता वा एता! 
वे ये दस ही भतमात्राएं अधिप्रज्ञ-प्रशाके अधीन हैं, और दस प्रज्ञमात्राएं अधिभत-भतके अधीन 
हैं। यदि भूतमात्राएँ न हों, तो प्रज्ञामात्राएं भी ने हों और यदि प्रज्ञामात्राएं न हों, तो भतमात्राएं 
मी न हों, क्‍योंकि दोनोंमें से किसी एकके न होनेपर केवल एकसे कोई भी रूप सिद्ध न होगा | यह 
नाना नहीं हैं। “जंसे रथके अरोंमें नेमि लगी रहती है और नेमिमें अर जुड़े रहते हैं, इसीप्रकार ये 


सत्यानन्दी-दीपिफा 
उपाधियोंसे उपहित प्रत्यगरात्माका तो स्वरूपसे अभेद है। इससे “प्राण एव प्रज्ञात्मा' यह श्रतिवाक्य 


प्राण और प्रज्ञात्माका अभेद निर्देश करता है। सुतरां सिद्धान्तमें किसी प्रकारका विरोध नहीं है । 

# मगवान्‌ माष्यंकार “नोपासात्रेविध्यादाश्रितव्थांदिह तथयोगात्‌” सूत्रके इस उत्तरमाग्रका 
स्वामिमत व्याख्यानकर अब वृत्तिकारके मतानुसार व्याब्यान करते हैं। “उल्धापयति इति उक्थम' 
शरीरको ग्रहणकर उठाता है इससे प्राण उकय है. तों ये सब प्राणके धर्म हैं। प्रज्ञा पदसे यहाँ 
अ,मभास सहित बुद्धिरूप जीवका ग्रहण है। जिसमें यह निवास करता है इस शरीरके दो भाग हैं, एक 
नाम और दूसंरा रूप, चिदात्मा बुद्धिद्वारा वागिन्द्रिययर आरूढ होकर अर्थात्‌ उसका प्रेरक होकर 
वामिन्द्रियद्धारा सम्पूर्ण नाम प्रपठ्चकों वक्तव्यरूपसे प्राप्त करता है अर्थात्‌ वक्ता होता है। और नेत्रसे 
सभी रूपोंको देखता है, इसप्रकार द्रष्टा होता है, इस्रीप्रकार सभी पदार्थोका द्रष्ट्रत्व और चिदात्मामें 
द्रष््त्वके अध्यासका कारण होना यह सब बुद्धिका धम है । 

ह ॥# भतमात्राए ग्राह्मनविषय कहलाती हैं ओर प्रज्ञामात्राएँ ग्राहक | ग्राह्म भतमात्राएँ प्रज्ञा- 
मात्राओं-शरनेन्द्रियोंस सिद्ध. होती हैं, इसलिए प्रज्ञामातवाओंके अधीन हैं, और प्रज्ञामात्राएं ( ज्ञाने 
रिद्रियां और चाक्षष आदि ज्ञान ) ग्राह्म भूतमात्राओंके अधीन हैं। इसप्रकार ग्राह्म और ग्राहक अपनी 


अधि० ११ रू० ३१ |] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित १७७ 


प्राण एव प्रज्ञाव्मा' इत्यादिश्नेह्लथमः.। तस्मादूअह्मण एवेतदुपाधिद्रयघरमण स्वधमंण चैकमु- 
पासन त्रिविधं विवक्षितम्‌ । अन्यत्रापि 'मनोमयः प्राणशरीरःः ( छा० ३।१४।२ ) इत्यादावु- 
पाधिधररमण ब्रह्मण उपासनमाश्रितम | इहापि तथ॒ज्यते; वाक्यस्योपक्रमोपसंहाराभ्यामे- 
कार्थव्वावगमात्‌ प्राणप्रज्ञातह्मलिज्ञवगमाच्च | तस्मादूत्रद्म वाक्यमेतदिति खिद्धम ॥ ३१ ॥ 
द््ति श्रीमच्छा रो रकमी मांस साष्ये श्रीशड्रमगवत्पादकृतो अथसाच्याय स्य प्रथम: पाद: ॥ १ ॥ 


भतमात्राएं प्रज्ञामात्राओंमें अपित हैं और प्रज्ञामात्राएं प्राणमें अपित हैं वह यह प्राण ही प्रज्ञात्मा 
है', इत्यादि ( स्व ) ब्रह्मथम हैं। इस कारण .ब्रहकी ही एक उपासना दोनों [ प्राण तथा प्रज्ञा ] 
उपाधियोंके ध्से तथा स्व-धरमंसे तीन प्रकारकी विवक्षित है। अन्य स्थलोंमें भी 'मनोमथः प्राणशरीर 
( प्राण जिसका शरीर है ऐसा मनोमय है ) इत्यादिमें उपाधिके धर्मते ब्रह्मकों उपासनाकां आश्रय 
किया गया है। यहाँ मी अन्यके धमंसे अन्यकी उपासना यक्त है, क्योंकि उपक्रम और उपंसंहारसे 
वाक्यकी एकाथता प्रतीत होती है तथा प्राण, प्रज्ञा और ब्रह्म लिज्रोंकी अवगति होती है। इस तरहसे 
यह सिद्ध हुआ कि यह ब्रह्मवाक्य ही है ॥ ३१॥ 

स्वामी सत्यानन्द सरस्वती कृत शाइरमभाष्य-माषानुवादके प्रथम अध्यायका प्रथम पाद संमापत ॥१॥ 


सत्यानन्दी-दोपिका े क्‍ 
अपनी सिद्धिमें एक दूसरेकी अपेक्षा करते हैं। ग्रांह्म और ग्राहक परस्पर सावेक्ष होनेसे वस्तुत: भिन्न 


नहीं हैं, किन्तु चिदात्मामें आरोपित हैं । इस तरह सबका अधिष्ठांन और “आननदो5जरो5सझूत:” इत्यादि 
ये सब ब्रह्मके धम प्रतीत होते हैं। इसलिए 'मंनोमय:ः प्राणशरीर:ः इत्यादि स्थलोंमें प्राण और 
प्रज्ञाके धर्मोसे भी ब्रह्यकी उपासना हो सकती है। ऐसा माननेसे वाक्यभेद | मी नहीं होगा । यदि 


वाक्यभेद नहीं है तो फिर उपासनाका भेद क्‍यों ? वह इसलिए कि यहाँ प्राण, प्रज्ञा तथा ब्रह्मके 
भिन्न-भिन्न लिज़ोंका दशन होता है। इससे ब्रह्म विषयके उपासना तींन प्रकारकी हो सकती है 


परन्तु बृत्तिकारद्वारा इसप्रकार की गई सूत्रकी व्याख्याको टीकाकारोंने स्वीकार नहीं किया है, 
क्योंकि ऐसा माननेपर भिन्न-भिन्न रूपसे तीन उपासनाएँ मानती पड़ेंगी। एकंवाक्यमें ऐसा माननेसे 
वाक्यभेद प्रसक्त होगा अर्थात्‌ 'स होवाच प्राणो5स्मि प्रज्ञात्मा' 'तं मामायुरखतमित्युपासस्थ/ ( कौ० 
३।२ ) इस एक-वाक्यमें “माम्‌' अर्थात्‌ प्रज्ञात्मा-जीवरूपसे “आयु: अर्थात्‌ प्राणझपसे और “अमृतस्‌! 
अर्थाव्‌ ब्रह्महूपसे अपने-अपने धर्मसे युक्त तीन उपासनाओंका प्रसंग उपस्थित होगा, एकार्थ प्रतिपादक 
वाक्यको अनेकाथ प्रदिपादक मानना ही तो वाक्यभेद रूप दोष है, इससे 'प्राणो5स्मि! इस उपक्रम 
वाक्य और आनन्दो5जरो5मस्टृत: इस उपसंहार वाक्यसे जो एक अथकी सिद्धि होती है उसका भू 
होगा । यदि मगवान्न माष्यकारका अनुसरणं करें तो उपक्रम और उपसंहारसे एक ब्रह्मह्प अथंकी ही 
सिद्धि होती है प्राण और प्रज्ञात्माकी नहीं । अतः “प्राणो5स्मि' 'मामेव विजानीहि! “आननन्‍्दो$जरो35- 


स्तः इत्यादि पूर्वोक्त श्रतिवाक्य ब्रह्मके ही प्रतिपादक सिद्ध होते हैं। पूवपक्षमें तोन उपासनाएँ मानो 
गई हैं, सिद्धान्तमें एक ब्रह्मको ही उपासना है, यह दोनोंमें अन्तर है ॥ ३१ ॥ 


६७०००७०--->/#' ४: पीीसकाननआ-त-मन 


स्वामी सत्यानन्द सरस्वती कृत 'सत्यानन्दी-दीपिका' के प्रथम अध्यायका प्रथम पाद समाप्त ॥१॥ 


|| टि०--मीमांसाशासखत्रको वावंय शाखत्र भी कहते हैं। वाक्य पे वाक्याथ बोध कैसे होता है ? 
इस विषयमें मीमांसकोंकी विचारपद्धतिको समी मारतीय विद्धवानोंने अपनाया है| वाक्यसे वाक्यार्थ 
बोध उद्देश्य विधेय भावावगाही होता है अर्थात्‌ वाक्यजन्य बोधमें एक पदाथ उद्देश्यतया मासता है 
ओर दूसरा विधेयतथा, यह साधारण नियम है । परन्तु उद्देश्यका भेद होनेसे अथवा विधेयका भेद 
होनेसे अर्थात्‌ दो उद्देश्य और दो विधेय होनेसे वाक्यस्वरूपका मंग हो जाता है। उद्देश्य-विधेय 
मावावगाही एकार्थोपस्थितिजनकता सावनाकी एककर्मवत्ता हे अर्थात्‌ सावनामें एक ही कम होता है 





१४८ ब्रह्मसूत्र-शाइरभाष्य - [| अ० * पा० » 


क्‍ प्रथमाध्याये द्वितीयः पादः । 
[ अन्नास्पश्ब्रह्मलिड्गयुक्तवाक्यानामुपास्यअह्म विषयाणां विचारः ] 
“इस पादमें उपास्य ब्रह्म विषयक अस्पष्ट ब्रह्म लिज्ग युक्त वाक्योंका विचार है' 
(१ सर्वत्र प्रसिद्धधधिकरणम्‌ सू० १-८ ) 

... # प्रथमे पादे “जन्मायस्य यतः” इत्याकाशादेः समस्तस्श जगतो जनन्‍्मादिकारणं 
बह स्युक्तम्‌। तस्थ समस्तजगत्कारणस्य बह्मणो व्यापित्वं नित्यत्व॑ स्वक्षत्व॑ सर्वशक्तित्वं 
सर्वाव्मत्वमिस्येबंजातीयका धर्मा उक्ता एवं भवन्ति । अर्थान्तरप्रसिद्धानां च केषांचिचछ- 
व्दाना ब्रह्मविषयत्वहेतुप्रतिपादनेन कानिचिद्वाक्यानि स्पश्टब्रह्मलिड्रानि संदिह्यममानानि 
ब्रह्मपरतया निर्णीतानि । पुनरप्यन्यानि वाक्यान्यस्पष्ब्रह्मलिज्ञनि संदिह्यन्ते--कि पर 
ब्रह्म प्रतिपदयन्त्याहोस्विदर्थान्तरंकिचिद्ति। तन्निर्णयाय द्वितीयत॒तीयी पादावार भ्येते-- 

सत्र प्रसिद्वोपदेशात्‌ ॥ १ ॥ 

पदच्छेद--सवत्र, प्रसिद्धोपदेशात्‌ । 

सूत्राथं--( सवंत्र ) सब वेदान्तोंमें ( प्रसिद्धोपदेशात्‌ ) सब खल्विदं ब्रह्म! इत्यादि वाक्योंमें 
'जगत्कारणरूपसे प्रसिद्ध ब्रह्ममा ही 'मनोमय:” मनोमयत्व आदि धर्मोसे उपदेश है, अतः मनोमय 
ब्रह्म ही है जीव नहीं । 

प्रथम पादमें 'जन्माद्यस्थ यतः इस्र सूत्रसे आकाश आदि सम्पूर्ण प्रपच्चके जन्म आदिका 
एकमात्र कारण ब्रह्म है ऐसा कहा जा चुका है । किच् समस्त प्रपच्चके कारणरूप उस ब्रह्मके स्व- 
व्यापकत्व, नित्यत्व, सर्वज्ञत्व, स्वश्क्तित्व, सर्वात्मकत्व इस प्रकारके धर्म भी अर्थतः कहे गये ही हैं । 
तथा ब्रह्मसे भिन्न दूसरे [ आकाश, प्राण, ज्योति: आदि ] अर्थोमें प्रसिद्ध | आकाश, प्राण, ज्योति: 
आदि कुछ इब्दोंका ब्रह्मविषयत्व हेतु प्रतिपादनके द्वारा एवं कुछ ऐसे वाक्य हैं जिनमें ब्रह्म लिज्भ 
तो स्पष्ट हैं, परन्तु आपाततः सन्‍्देह होता है कि वे ब्रह्म विषयक हैं अथवा नहीं ? वे मी वस्तुत: ब्रह्म 
विषयक ही हैं ऐसा स्पष्ट निणय किया गया है। अब पुनः जिन अन्य वाक्योंमें ब्रह्मलिज्ध स्पष्ट नहीं है 
उन वाकयोंके विषयमें सन्देह होता है कि क्‍या वे भी परब्रह्मका ही प्रतिपादन करते हैं अथवा किसी 
दूसरे अथंका, उसके निर्णयके लिए इस हछितीय ओर तृतीय पादका आरम्भ किथा जाता है--- 


मु सत्यानन्दी-दीपिका हे 
# प्रथमपादमें ब्रह्द तटस्थलक्षणके द्वारा प्रपच्चके उत्पत्ति आदिका कारणं कहा गया है और 


उसमें कारणत्वसे ही व्यापकत्व आदि धर्म भी स्वतः सिद्ध हुए कहे गये हैं। इस प्रथम पादमें प्रति- 
पादित विषयको अगले दो पादोंके आरम्भभा आधार समझना चाहिए; क्‍योंकि प्रथम पाद और 
द्वितीय, तृतीय पादमें परस्पर कार्यंकारणमाव संगति स्पष्ट है। प्रथमपादमें आक्राश, प्राण आदि छब्द 
ब्रह्मके लिज्भर हैं, अतः उनका ब्रह्ममें समन्वय दिखलाया गया है। परन्तु 'तज्जलानु, सत्यसद्धुल्प:” 
इत्यादि जिन वाक्योंमें ब्रह्मके स्पष्ट लि नहीं है उन वाक्‍्योंका ब्रह्ममें समन्वय करनेके लिए द्वितीय एवं 
तृतीय पादका आरम्म किया जाता है। द्वितीय पादमें मुख्यरूपसे उपास्य ब्रह्मा निरूपण है और 
तृतीय पादमें निविशेष ज्ञेय ब्रह्मकमा वणन है। यही दोनों पादोंमें अन्तर है । जैसे गत अधिकरणमें जीव 


आदि लिज्धोंका बाधकर उनको परब्रह्म परक माना गया है, व॑से 'मनोमयत्व' आदि वाकयोंमें ब्रह्म लिज्भ 
 नहों है, इसलिए गत अधिकरण और इस अधिकरणकी प्रत्युदाहरणसंगति है : 


और एक हो करण होता है। भेद होनेसे एकक्रमंवत्ता नष्ट हो जाती है । इसलिए बाक्यभेदको 


हटानेके लिए कहीं लक्षणा, कहीं गोणी, कहीं अनुषज्न, कहीं अध्याहार, विपरिणाम, च्यवधारण 
आदिका आश्रय लेना पड़ता है । 


अधि० १ स० १ ] भाषानुवाद-संत्यानन्दी-दी पिकासद्दित १७९, 


# इृदमाम्नायते-- सव खल्विदं बह्म॑ तजलछानिति शान्त उपासीत | अथ खलु क्रतुमयः 
पुरुषो यथाक्रत॒रस्मिछोके पुरुषों भवति तथेतः प्रेत्य भवति स क्रतुं कुवीत' मनोमयः प्राणशरीरो 
भारूपः' ( छा० ३।१४.१,२ ) इत्यादि। तत्र संशयः--किमिह मनोमयत्वादिसशिधमें शारीर 
आत्मोपास्यत्वेनोपद्चियते, आहोस्वित्परं ब्रह्मेति । कि तावत्प्रांघम ? शारीर इति। कुतः ! 
'तस्य हि कार्यकरणाधिपतेः प्रसिद्धो मन आदिलिः संबन्धों न परस्य ब्रह्मणः, 'अप्राणो हामनाः 

(मु० २।१।२) इश्यादिश्वतिभ्य: । नम्लु सब खल्विदं ब्रह्म' इति स्वदब्देनेव अह्मोपात्तं 
कथमिह शारीर आत्मोपास्य आशजड्डूयते ? नेष दोष: नेदं वाक्य ब्रह्मोपसनाविधिपरम । 
कि तहिं ? शमविधिपरम । यत्कारणं सब खल्विदं ब्रह्म तज्नलानिति शान्त उपासीत' इत्याह । 
'एतदुक्तंभवति-यस्मात्सवमिदं विकार जात॑ ब्रह्म व, तजत्वात्तहत्वात्तदनत्वाच्च। नच सर्व- 
स्पेकात्मत्वेन रागांदयः संभवानन्‍्त, तस्माच्छान्‍त उपासीतेति। नच शमविधिपर त्वे सत्यनेन 


सव खल्विदं ० ( निःसंदेह यह सारा जगत्‌ ब्रह्म ही है ) क्योंकि उस ब्रह्मससे ही यह ( जगत्‌ ) 
उत्पन्न हुआ है, उसीमें लय होता है, उसीमें स्थितिकालमें चेश्ा करता है, अतः शान्‍्त होकर उसीकी 
उपासना करे, क्योंकि पुरुष निरचय ही संकल्पमय है, इस लोकमें पुरुष जैसे. संकल्पवाला होता है 
मरंणोपरान्त वसे ही होता है । इसलिए पुरुंषको संकल्प-ध्यान करना चाहिए। और [वह ब्रह्म] मनोमय 
प्राण शरीर और प्रकाश स्वरूप है ) इत्यादि श्रृंति है। यहाँ संशय होता है कि क्‍या यहाँ मनोमयत्व 
आदि धर्मोंसे जीवात्माका उपास्यरूपसे उपदेश किया जाता है अथवा परब्रह्मका ? तब क्‍या प्राप्त 
होता है ? पृव॒पक्षी--यहाँ जीवात्माका ही उपास्यरूपसे उपदेश है, क्‍योंकि, शरीर और इन्द्रियोंके 
स्वामी उस जीवात्माका ही मन आदिके साथ सम्बन्ध प्रसिद्ध है, परत्रह्मका नहीं । “अप्राणो०' ( प्राण 
रहित मनरहित शुद्ध है) इत्यादि श्रतियोंस मन आदिके साथ परब्रह्मके सम्बन्धका निर्षेष किया गया है। 
परन्तु सब खल्विदं ब्रह्म ( निश्चय यह सब ब्रह्म ही है ) इस श्रुतिमें स्व (ब्रह्म) शब्दसे हो ब्रह्मका 
[उपास्यरूपसे ] ग्रहण किया गया है, तो फिर यहाँ जीवात्माकी उपास्यरूपसे आशंका क्‍यों की जाती है ? 
यह दोष नहीं है, क्योंकि यह वाक्य ब्रह्मकी उपासनाविधि परक नहीं है, किन्तु हक है 
क्योंकि 'सव खल्विदं ०” ( निश्चय यह सब ब्रह्म ही है, यह जगत ब्रह्मसे उत्पन्न होता है लीन 
होता है, उसीमें चेष्टा करता है। इस कारण उपांसक उस ब्रह्मका ही रागद्षसे रहित होकर ध्यान 
करके शान्त हो, ) यह श्रति ऐसा कहती है। तात्पय. यह है कि यह सम्पूण विकारात्मक जगत्‌ भी 
वस्तुत: ब्रह्म ही है, क्योंकि उससे उत्पन्न होता है, उसमें लीन होता है और उसमें चेद्टा करता है । 
जब सारा जगत्‌ एकात्मक-एकब्रह्म रंप ही है तो राग-दंष आदिका संभव नहीं है, अतः ब्रह्मोपासकको 
शान्त होकर उपासना करनी चाहिए । परन्तु शम-विधि परक . होनेपर [ शान्त उपासीत ] यह वाक्य 


सत्यानन्दी दीपिका 
49 तस्मात्‌ जायते इति तजम्‌ । तस्सिन्‌ लीयते इति तब्लम्‌, तस्मिन्ननिति स्थितिकाले 


चेश्टते इति तदनभ्‌ । तजम्‌, तह्लम्‌, तेदनजञ्ञेति तज॒लानू । “यह जग्रत्‌ ब्रहमसे उत्पन्न होता है, उसीमें 
लीन होता है, स्थिति कालमें उसीमें चेष्टा करता है” इंसलिए श्रुतियोंमें जगत्‌ को “तज्जलान्‌ ” कहा 
गया है। यह सारा जगत ब्रह्मूूप है, क्योंकि ब्रह्मका विवतं है। “अतात्तिको5न्यथाभावो विवत 

यह विवतका लक्षण है। ब्रह्म सत्य है, परन्तु अविद्यासे मिथ्या जगत्‌के रूपमें प्रतीत होता है, जैसे 
रज्जु सपरूपसे प्रतीत होती है । मन और प्राण ब्रह्मकी उपाधियाँ हैं। उपाधि (मनोमय: प्राणशरीर:) का 
वर्णन कर चेतनस्वरूप आत्माकी उपासना कही गई है, 'पूवपक्षी--- सब खंल्विदं ब्रह्म” ऐसा उपक्रम 


होनेपर भी दम विधानके लिए ही है, अतः वह गौण है । वस्तुत: यहाँ पर जीवलिज्भ प्रधान है। इस 
* लिज्रप्रमाणके बलसे मनोमयत्वादि गुण त्रिशिष्ट जीव ही उपास्य है, ब्रह्म नहीं ! 


१७५० प्रह्मसत्र-शाडू रभाष्य [ आ० १ पा० २ 


वाक्येन ब्रह्मोपासन नियन्तुं शकक्‍्यते। उपासन तु “स क्रतुं कुवोंत' इध्यनेन विधीयते । ऋतु 

संकलपो ध्यानमिप्यथः | तस्य च विषयत्वेन श्रूयते---/मनोमयः प्राणशरीरः' इति जीवलिड्रम 
अतो ब्रमो जीवविषयमेतदुपासनमिंति । 'सवकर्मा सवकामः' इत्याद्यपि श्रयमाणं पर्यायेण 
जीवविषयमुपपचते। एंव म आत्माउन्तहदये5णीयान्त्रोहेवा यवाद्दा' इति च हृदयायतनत्वमणी 

यर्त्व चाराप्रमात्रस्य जीवस्यावक॒ल्पते, नापरिच्छिन्नस्य ब्रह्मणः। नज्ु 'ज्यायान्प्थिव्या 

इत्याद्रपि न परिच्छिन्ने ५बकल्पत इति। अन्न ब्रमः--न तावदणीयस्त्य॑ ज्यायस्थ्यं चोमयमे- 
कस्मिन्समाश्रयितु शकक्‍यं;विरोधात्‌ | अन्यतराश्रयणे च प्रथमश्रुतत्वादणीय रत्व॑ युक्तमाश्र- 
यितु, ज्य(यस्त्वं तु ब्रह्म भावापेक्षया भविष्यतीति । निश्चिते च जीवविषयस्चे यदनन्‍्ते ब्रह्म- 
संकीतनं-- एतदूब॒द्म/ ( छा० ३।१४।४ ) इति, तदपि प्रकृतपरामर्शार्थध्वाज्जीवविषयमेव -। 
तस्मान्मनोमयत्वादिभिधर्मेर्जीव उपास्य इत्येवं # प्राप्ते त्रूमः। परमेव ब्रह्म मनोमयत्वादि- 
सिधमसरुपास्यम्‌ | कुतः ? सवत्र प्रसिद्धोपदेशात्‌। यत्सवषु वेदान्त षु प्रसिद्ध ब्रह्मशब्द्स्या- 
लम्बन जगत्कारणम्‌, इह च 'सव खल्विदं ब्रह्म! इति वाक्योपक्रमे श्रुतं, तदेव मनोमयत्वा- 
दि्धिमविशिष्टमुपद्श्यित इति युक्तम्‌ । एवं च सति प्रकृतहानाप्रकृतक्रिये न भविष्यतः । नन्नु 


ब्रह्मोपासनाका विधायक नहीं हो सकता । उपासनाका तो 'स क्रतुं०' ( वह ध्यान करे ) इस वाक्यसे 
विधान किया जाता है । क्रतु-संकल्य अर्थात्‌ ध्यान यह अथ्थ है। उस ध्यानका विषयरूपसे 'मनोमयः 
प्राणशरीर: ( मनोमय, प्राण शरीर ) यह जीवलिज्भको श्रुति है। इस कारण हम ऐगशा कहते हैं 
कि यह उपासना जीव विषयक है। “सर्वकर्मा स्वंकाम:” ( सर्वकमंवाला तथा स्वंकामनावाला ) 
इत्यादि श्रयमाण विशेषण भी अनेक जन्म परम्परासे जोवविषयक हो सकता है। 'एष मे आत्मा०! 
( यह मेरा आत्मा हृदयके भीतर धान अथवा यवसे भी सूक्ष्म है) इसप्रकार हृदय स्थान तथा 
अणीयस्त्व आरके अग्रमागके समान जीवमें युक्त है, अपरिच्छिन्न ( सवंगत ) ब्रह्ममें नहों । परन्तु 
ज्यायान्पथिव्या: ( पृथित्रीसे महान है.) इत्यादि भी तो परिच्छिन्न जीवमें सम्मव नहीं हैं । इसपर 
हम कहते हैं--अणुत्व और महत्त्व दोनों एक वस्तुमें नहीं रह सकते, क्‍योंकि दोनोंका आपसमें विरोध 


है, यदि दोनोंमें से एकका ही ग्रहण करना हो तो प्रथम श्रत होनेसे अणीयस्त्वका ही आश्रंयण करना 
ठीक है । [ यद्यपि संसारदशामें जीवमें महत््वपरिमाण नहीं है. तो भी | मोक्ष दशामें जीवमें ब्रह्म- 


भाव ( जीव ब्रह्म है ) की अपेक्षा महत्त्व हो ही जायगा और [ सर्व खल्विदं ब्रह्म इत्यादि वाक्‍्योंमें | 
जीव विषयत्वका निश्चय होनेपर अन्तमें 'एतद्‌ ब्रह्म” (यह ब्रह्म है) इस प्रकार जो ब्रह्मका संकीतन 
है वह भी प्रकृत परामशंके लिए होनेसे जीवविषयक है। इस कारण मनोमयत्व आदि धम्मोसे जीव - 
उपास्य है। सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैं--यहाँ मनोमयत्वादि धर्मोसे परत्रह्म ही 
उपाल्‍्य है । क्योंकि यहाँ सवत्र-वेदान्त वाकक्‍योंमें प्रसिद्ध ( ब्रह्म ) का ही उपदेश है। ब्रह्मशब्दका 
आलम्बन, जगत्‌का कारणहपसे सम्पूर्ण वेदान्त वाक्योंमें जो. प्रसिद्ध है और यहाँ 'सब खल्विदं ब्रह्म” 
इस वाक्यके आरम्ममें श्रुत है वही ब्रह्म मनोमयत्वादि. धर्मोसि विशिष्ट इस श्रुतिमें उपदिष्ट 
है, यह युक्त है। ऐसा होनेपर प्रकृतकी हानि ( प्रकरणसे प्राप्त ब्रह्ममें सम्मव होनेवाले मनोमय- 
त्वादि धर्मोका स्वीकार न करना ) एवं अश्रकृत ( जीवमें उन धर्मोकी कल्पना करना ) की प्राप्ति 


सत्यानन्दी-दीपिका 
% सब खल्विदं ब्रह्म' इत्यादि वेदान्त वाक्योंमें प्रसिद्ध ब्रह्यका ही उपास्यरूपसे उपदेश है। 


यथ्यपि ब्रह्म निराकांक्ष है, तथापि “मनः प्रचुर मुपाधि अस्य, प्राण: शरीरमस्य' ( मन प्रचुर है उपाधि 
जिसको,प्राण है शरीर जिसका ) इस तरह समासके अन्तगंत सवंनामको सन्निहित विशेषको आकांक्षा 
होनेसे ब्रह्मका सम्बन्ध होता है । इसलिए मनोमयत्वादि धर्मोसि विशिष्ट-उपलक्षित ब्रह्म ही सन्निहित 


अधि० ९ सू०२ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ५१ 


वाक्योपक्रमे शमविधिविवक्षया ब्रह्म मिदिएं न स्वविवक्षयेत्युक्तम। अन्नोच्यते--यद्यपि 

इमविधिविवक्षया ब्रह्म निदिष्ट तथापि मनोमयत्वादिषूपदिश्यमानेषु तदेव ब्रह्म सन्निहितं 

भवति | जीवस्तु न सन्नचिहितों नच स्वशब्देनोपात्त इति वेषम्यम्‌ ॥ १ ॥ 
विवरक्षितमुणोपपत्तेथ ।। २॥ 

पदच्छेद--विवक्षि तगुणोपपत्ते:, च्‌ । 

सूत्नाथ--उपासनाके लिए विवक्षित ( उपदिष्ट ) सत्यसंकल्पत्व, भारूपत्वादि गुणोंकी ब्रह्ममें 
उपपत्ति ( समन्वय ) हो सकती है, अतः मनोमम्र ब्रह्म ही है, जीव नहीं । 

& वक्त मिष्ट विवक्षिता: । यद्यप्यपोरुषेये वेदे वक्त रभावान्ने च्छार्थः संभवति, तथा- 
प्युपादानेन फलेनोपचयते। लोके हि यच्छष्दाभिहितमुपादेयं मवति तद्विवक्षितमित्युच्यते, 
यदलुपादेयं तदविवश्चितमिति | तद्दद्व देषप्युपादेयत्वेनाभिहितं विवश्षितं भवति, इतरदवि 
वक्षितम | उपाद।नानुपादाने तु वेदबवाक्यतात्पर्यातात्पर्या भ्यामवगस्येते | तदिह ये विव- 
क्षिता गुणा उपासनायाम॒पादेयत्वेनोपंदिष्टाः सत्यसंकल्पप्रभ्नतयस्ते परस्मिन्न्रह्म ण्युपप- 
यन्ते। सध्यसंकल्पः्वं हि खष्टिस्थितिसंहारेष्वप्रतिबद्धशक्तित्वात्परमात्मन एवावकब्पते | 
भी न होगी। परन्तु वाक्यके आरम्ममें तो शमविधिकी विवक्षासे ही ब्रह्मका निर्देश किया गया है, 
स्वविवक्षासे नहीं अर्थात्‌ ब्रह्मग्मा विधान करनेकी विवक्षासे ब्रह्मका निर्देश नहीं किया गया है । 
ऐसा जो [ पृव॑पक्षीद्वारा | कहा गया है, इसपर कहते हैं--यद्यपि शम विधिकी विवक्षासे ब्रह्मका 


निदेश किया गया है, तो भी उपदिव्यमान मनोमयत्वादिमें तो वह ब्रह्म ही सन्नचिहित है। जीव तो न 
सन्निहित है और न स्व-शब्दसे गृहीत ही । यही जीव और ब्रह्मके निर्देशमें अन्तर है ॥ १ ॥ 


जिनका कथन अभीष्ट हो वे विवक्षित कहलाते हैं। यद्यपि अपौरुषेय वेदमें वक्ता न होनेके 
कारण इच्छा रूप सन्‌ प्रत्ययके अर्थंका सम्मव नहीं है, तो मी उपादान ( ग्रहण ) रूप फलसे विवक्षाका 
उपचार किया जाता हैं। [ क्योंकि इच्छाका फल उपादान है | जैसे लोकमें भी जिस शब्दसे अभिहित 
जो पदार्थ उपादेय होता है बह विवक्षित कहलाता है और जो अनुपादेय होता है वह अविवक्षित 
कहलाता है। इसी प्रकार वेदमें भी उपादेयरूपसे अभिहित पदाथ्थ विवक्षित और उससे भिन्न अवि- 
वर्क्षित होता है । उपादान और अनुपादान तो वेदवाक्यके तात्ययें और अतात्पयंसे अवगत होते हैं । 
इसलिए यहाँ सत्यसंकल्पत्वादि जो विवक्षित गुण उपासनामें उपादेयरूपसे उपदिष्ट हैं वे परब्रह्ममें 
उपपन्न होते हैं । जग्रतंकी उत्पत्ति, स्थिति और लयमें अप्रतिहत शक्ति होनेके कारण परमात्मा ही 


सत्यानन्दी-दीपि 
है ऑर उसका हौ सवनामसे परामर्श होता है। यद्यपि मनोमयत्वादि लिज्ोंसे जीव भी सन्निहित 


है तो भी उनसे लोकप्रसिद्ध जीवका साक्निध्यरूपसे ग्रहण नहों हो सकता, क्‍योंकि वह प्रकृृत नहीं 
है। और 'सर्व खल्विदं ब्रह्म” जैसे इस झब्दमें ब्रह्म शब्दसे प्रत्यक्ष ब्रह्मका निर्देश है, बसे वहाँ जीव- 


वाचक किसी शब्दसे प्रत्यक्ष जीवका निर्देज्ञ तहीं है। इस प्रकारकी विषमता यहाँ स्पष्ट ही है। पृवपक्ष- 
में जीव उपास्य है और सिद्धान्तमें ब्रह्म उपास्य है ॥ १ ॥ 


# 'सजातीयोच्चारणसापेक्षोच्नारणक्धियत्रम! यही वेदमें अपौरुषेयत्व है अर्थात्‌ ईशा- 
वास्यादि, मन्त्रोंकी जैसी आनुपूर्वी इंस समय है ठीक वसी आनुपूर्वी पहले सृष्टिमिं थी और बसे हो 
भविष्यमें भी रहेगी । इस विषयमें 'सूर्चाचरद्रमसो धाता यथापूवमकल्पयत्‌” ( ब्रह्माने सूर्य और 
चन्द्रमाकी पूवंकल्पके समांन रचना को है ) यह श्रुति भी प्रमाण है। सृध्टि आदिमें युवकल्पीय 
आनुपूर्वी विशिष्ट वेदका स्मरणकर ईश्वर बेंदकी रचता है, अतएवं ईश्वर वेदका कर्ता नहीं है। 
इसीलिए वेदमें वक्ता न होनेके कारण ब्रिबक्षाका अर्थ इच्छा नहीं हो सकता । तो भी उपादानरूप 


१७५२ ब्रह्मसत्र-शाइूरभाष्य [| आ० १ पाद २ 


परमात्मगुणत्वेन्त चर 'य आत्माउपहतपाप्मा' (छा० ८।७॥१) इत्यत्र सत्यकामः सत्यसंकल्प:” इति 
आकाशाध्मेत्यादिनाकादशवदास्माइस्पेत्यथं: । सर्वंगतत्वादिभिधेमेंः। संभवत्याकाशेन 
सामय॑ व्रह्मण: ।  ज्यायान्यृथिव्या:' इत्यादिना चेतदेव दर्शायति। यदाप्याकाश आत्मा 
यस्थेति व्याख्यायते, तदापि संभवति सक्जगश्कारणस्य सर्वाप्मनों प्रह्मण आकाशाप्म- 
त्वम्‌ू । अतएव 'सवकर्मा' इत्यादि । एवमिहोपास्थंतया विवक्षिता गुणा ब्रह्मण्युपपचचन्ते। 
यत्तक्त मनोमयः प्राणशरीरः' ( छा० ३१४२ ) इति जीवंलिड्ञ न तद्ब्रह्मण्युपपद्यत 
तदपि ब्रह्मण्यपप्यत इति ब्रमः । सर्वाप्मत्वाद्धि ब्रह्मणो जीवसम्बन्धीनि मनोमयत्वादीनि 
व्रह्मयसम्बग्धीनि भवन्ति। तथा च ब्रह्मविषये श्रतिस्सती भवत+-- त्वं ख्री त्वं पुमानसि त्वं कुमार 
उत वा कुमारी | स्वं जीर्णों दण्डेन वब््चास त्यं जातो भवसि विश्वतोमुखः” (श्रे० ४।३) इति, 'सबंतः 
पाणिपादं तत्सवंतोउक्षिशिरोमुखम्‌ । सबतः श्रुतिमछोके सबमावृत्य तिष्ठत! (गी० १३१३) इति थे । 
ग्राणो द्यमना: शुभ: ( मुण्ड० २।१॥२ ) इति श्रतिः शुद्धब्रह्मविषया, इय॑ तु मनोमयः प्राण- 
इंरोर: इते समुणब्रह्यविषय!त पविशेषः | अतो विवाद्धतगुणोपपत्त परमेच ब्रह्म हो पास्य- 
व्ेनोपदिषए्ठमिति गम्यते ॥ २ ॥ 
अनुपपत्तेस्तु न शारीरः ॥ ३॥ 

पदच्छेद--अनुपपत्ते:, तु, न, शारीर: । 

सूुआाथं--( अनुपपत्तें: ) उपासनाके लिए विवक्षित सत्यस'क्ूूल्पत्व आदि गुणोंकी [ जीवमें ] 
उपपत्ति ( समन्वय ) न होनेसे ( न शारीरः ) जीव उपास्य नहीं है, किन्तु ब्रह्म ( तु ) ही उपास्य है । 


संत्यसड्धूल्व हो सकता है । 'य आत्मा०? (जों आत्मा पापरहित है ) इस मन्त्रमें सत्थकाम और सत्य- 
संकल्प परमात्माके गुणखूपसे सुने जाते हैं। आकाशात्मा! इत्यादि श्रुतिका आकाशके समान है 
आत्मा ( स्वरूप ) जिसका, ऐसा अर्थ है। स्वगतत्वादि ध्मोंसि आकाशके साथ न्रह्मका साहश्य 
सम्मव है और ज्यायान्प्रथिव्या' इत्यादि मन्त्र भी इसी अथको दिखलाते हैं। और जब आकाश है 
आत्मा जिसका ऐसी व्युत्पत्ति करें तो भी समस्त जगत॒का कारण सर्वात्मस्वरूप ब्रह्मपें आकाशात्मत्व हो 
सकता है। इसलिए ब्रह्मके लिए 'सवकर्मा' हत्यादिका वर्णन है। इस प्रकार यहाँ उपास्यरूपसे 
विवक्षित गुण ब्रह्ममें ही घटते हैं। 'भमनोमयः' यह जीवका लिड् है, वह ब्रह्ममें युक्त नहीं है । यह जो 
कहा गया है, वह ( जीवलिज्ध ) भी ब्रह्ममें उपपन्न होता है, ऐसा हम कहते हैं; क्‍योंकि ब्रह्म सर्वात्मक 
ही है, अतः जीव सम्बन्धी मनोमयत्त्र आदि धमं ब्रह्म सम्बन्धी होते हैं। उसी प्रकार “त्वं ख्री०* (तु स्त्री 
है, तृ पुरुष है, तु ही कुमार अथवा कुमारी है, ओर तृ ही वृद्ध होकर दण्डके सहारे चलता है तथा 
तू. ही [ प्रपध्चरूपसे ] उत्पन्न होकर अनेकरूप हो जाता है ) 'सबंतः पाणिपादं०” ( परन्तु वह ज्ञेय 
ब्रह्म ही उपाधिसि सब ओर हाथ पर वाला एवं सब ओर नेत्र, सिर और मुखवाला तथा सब ओर 
श्रोत्रवाला है, क्योंकि वह सबका कारण है, अतः संसारमें सबको व्याप्तकर स्थित है ) यह श्रुति और 
स्मृति ब्रह्म विषयक हैं । “अप्राणो०” ( प्राण रहित, मन रहित और पवित्र है ) यह श्रुति शुद्ध ब्रह्म 
विषयक है और 'मनोमयः प्राणशरीरः” यह श्रुति तो सगुण ब्रह्म विषयक है, इतना विशेष ( भेद -) है। 
इससे यह अवगत होता है कि विवक्षित गुणोंकी उपपत्तिसे परत्रह्म ही यहाँ उपास्यरूपसे उपदिष्ट है ॥२॥ 
सत्यानन्दी-दीपिका 

फलसे इच्छाका उपचार किया जाता है। विवक्षाके फलका नाम ही उपादान ( ग्रहण, स्वीकार ) है । 
इसलिए प्रकृत सत्यसंकल्पत्वादि गुणोंमें विवक्षाका उपचार हो सकता है। अतः उपासनामें जो उपदिष्ट 
सत्यसंकल्पादि गुण हैं वे परब्रह्ममें हो घट सकते हैं जीवमें नहीं ॥| २ ॥ 


अधि० ९ सू० ३७ ] भाषाजुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित श्ष् 


48 पूचण सूत्रेण ब्रह्मणि विवशक्षितानां गुणानामपपत्तिरुक्ता। अनेन तु शारीरे 
तेषामनुपपत्तिरुच्यते । तुशब्दोष्वधारणाथः | बह्येवोक्तन न्‍्यायेन मनोमयत्वादिगुर्णं, 
नतु शारीरो जोवो मनोमयत्वादिगुण:। यत्कारणं “सत्यसंकल्पः, आकाशात्मा, अवाकी 
अनादरः, ज्यायान्पृथिव्या:” इति चेवंजातीयका गुणा न शारीरे आजश्॒स्येनोपपद्यन्ते । शारीर 
इति शरीरे भव इत्यथः | नन्‍्वीश्व रो5पि शरीरे भवति। सत्यम; शरीरे भवति, नतु शरीर 
एवं भवति; _ज्यायान्पथिव्या ज्यायानन्तरिक्षात! ( छा० ३।१४।३ ) 'आकाशवत्सवगतश्न नित्य: 
( गौड० ३॥३ ) इति च व्यापित्वश्रवणात्‌ | जीवस्तु शरीर एवं भवति, तस्य भोगाधिष्ठा- 
नाच्छरारादन्यत्र दृत्त्यभावात्‌ ॥ ३॥ 

कमकते व्यपदेशाच ॥ ४ ॥ 
 पदच्छेद--कमंकतृंव्यपदेशात्‌, च । 

सूत्राथ--एतमित: प्रेत्यामिसंभवितास्मि' इस श्रुतिमें 'एतम्‌” पदसे प्रकृत ब्रह्मका कमंरूपसे 
व्यपदेश है, और 'अभिसम्भवितास्मि' इस पदसे जीवका कतृंरूपसे उपदेश है। इस कारण भी जीव 
उपास्य नहीं है, किन्तु मनोमयत्व आदि गुणोंसे ब्रह्म ही उपास्य है । 

#& इतश्र न शारी रो मनोमयत्वादिगुणः, यस्मात्कमकर्तंव्यपदेशो भवति 'एतमित: प्रेत्या- 
मिसंमवितास्मि' ( छा० ३।१४।४ ) इति एतमिति प्रकृतं मनोमयत्वादिगुणमुपास्यमात्मानं 
पूबसूत्रसे विवक्षित गुणों [ सत्यकामत्व आदि ] की ब्रह्ममें उपपत्ति दिखलाई गई है, अब इस 

सूत्रसे शारीर-जीवमें उन गुणोंकी अनुपपत्ति कही जाती है। सूत्रस्थ 'तु” शब्दका अथ निदचय है। 
पूर्वोक्त सर्वात्मित्व-न्यायसे ब्रह्म ही मनोमयत्व आदि गुण विशिष्ट है। शारीर-जीव तो मनोमयत्व आदि 
गुणयुक्त नहीं है, क्‍योंकि 'सत्यसड्ूल्प, आकाशात्मा, इन्द्रिय रहित, नित्यतृप्त, प्रथ्वीसे महान! इसः 
प्रकारके के गुण जीवमें मुख्यरूपसे उपंपन्न नहीं होते । 'शारीर' अर्थात्‌ शरीरमें रहनेवाला ऐसा अर्थ 
है। परन्तु ईश्वर भी तो शरीरमें रहता है ? ठीक, शरीरमें रहता है, न कि शरीरमें हो रहता है, क्योंकि 
ज्यायान्पृ थिष्या:०! ( वह परकब्रह्म प्रथ्वीसे भी महान, अन्तरिक्षसे भी महान है ) आकाशवत्‌०' 
(आकाशके सम,न सवंगत और नित्य है) इसप्रकार ब्रह्ममें व्यापकत्वका श्रवण होता है । जीव तो शरीर 
में ही रहता है, क्योंकि मोगके आश्रयभत शरीरको छोड़कर अन्य स्थलमें उसकी स्थिति नही होती ॥३॥ 
एतमितः भ्रेत्या० ( इस देहसे छुटकारा पाकर उस परमात्माको प्राप्त करूँगा )। इस प्रकार 

श्रतिमें कम और कटृरूपसे दो का उपदेश है । इससे भी जीव मनोमयत्वादि गुणोंसे युक्त. नहीं है । 


सत्यानन्दी दीपिका 
% दांका--ब्रह्म सर्वात्मक है, इसीलिए जी4ग्रत मनोमयत्व आदि धर्म उसके हो सकते हैं, तो 


जीव और ब्रह्मके अभेद होनेसे ब्रह्मंगंत सत्यकामत्व आदि धर्म भी जीवमें माने जा सकते हैं, इससे 
संत्यकामत्व आदि गुणोंसे जीव भी ब्रह्मके समान उपास्य हो सकता है ? 


समाधान--जीव ब्रह्ममें कल्वित है, इसलिए कल्पितके धर्म अधिष्ठानमें माने जाते हैं किन्तु 
अब्ष्ठानके धर्म कल्पित वस्तुमें नहीं । किच्व ब्रह्मके सवंगतत्व आंदि धर्म परिच्छिन्न जीवमें घट भी नहीं 
सकते, अपितु परिच्छिन्नके धर्मों व्यायकमें घट सकते हैं। जीव केवल शरीरमें ही रहकर सुख-दु ख 
आदिका अनुभव कर सकता है शरीरको छोड़कर नहीं, इसलिए इसे शारीर” कहा गया है | ईश्वर तो 


व्यापक और सबका कारण होनेसे सर्वात्मक है, अतः वह शरीर नहीं हो सकता है, इसलिए मनोमयत्व 
आदि धम भी ब्रह्मके ही हैं जीवके नहीं ।। ३ ॥ 


%# “मामहं जानासि” यहाँ पर अन्य गतिके न होनेसे एकमें ही कम और कर्ताका उपदेश 
हो सकता है। परन्तु जहाँ ब्रह्मसे कल्पित भेदको लेकर उपास्य-उपासकभावरूप गति ( व्यवस्था ) 
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कर्मत्वेन-प्राप्यत्वेन व्यपदिशति। अभिसंभवितास्मीति शारीरमुपासक कर्तंत्वेन-प्रापकत्वेन 
अभिसंभवितास्मीति, प्राप्तास्मीत्यथं:। नच सत्यां गतावेकस्य कमंकठ््‌व्यपदेशो युक्तः। तथो- 


१ कह 


पास्योपासकभावो5पि भेदाधिष्टान एव। तस्मादपि न शारीरो मनोमयत्वादिविशिष्टः ॥४॥ 
शब्दविशेषात्‌ ॥ ५ ॥ 

सृत्राथं--शब्द ( विभक्ति ) के भेद होनेसे भी ब्रह्म ही उपास्य है । 

इतश्व शारीरादन्यों मनोमयत्वादिगुण:, यस्माच्छब्दंविशेषो भवति समानप्रकरणे 
भ्रुत्यन्तरे---यथा च्ीहिवा यवों वा श्यामाको वा इ्यामाकतण्डुलो बैवमयमन्तरात्मन्पुरुषो हिरण्मयः” 
(शत० ब्रा० १०६।३।२) इति । शारीरस्यात्मनो यः शब्दो पसिधायकः सप्तग्यन्तो 5न्तरात्म- 
न्नविति, तस्माद्विशिष्टो5न्यः प्रथमान्तः पुरुषशब्दों मनोमयत्वादिविशिष्टस्यात्मनो5भि- 
धायकः । तस्मात्तयोमदो5घिगस्यते ॥ ५ ॥ 

स्मृतेथ ॥ ६ ॥ 

पदच्छेद--स्मृतेः, च । 

सूत्नाथ--ईश्व रः सवंभूतानां हृदेशेड्जुन तिष्ठति०” इस स्मृतिसे भी जीव और ब्रह्मका भेद 
दिखलाया गया है, अत: ब्रह्म ही उपास्य है । 

# स्म्तिश्व शारीरपरमात्मनोभंदं दर्शायति--ईश्वरः सवभूतानां ह॒इशेउजुन तिष्ठते । 
भआ्रामयन्सवभूतानि यन्त्रारूटानि मायया! ( गी० १८।६१ ) इत्या्या। अच्ाह--कः पुनरयं 
शारीरो नाम परमात्मनो5न्‍यः, यः प्रतिषिध्यते 'अनुपपत्तेस्तु न शारीरः इत्यादिना ! श्रुतिस्तु- 
'एतम्‌' यह पद प्रकृत मनोमयत्वादि गुणोंसे युक्त उपास्य आत्माका कमंरूपसे-प्राप्यरूपसे व्यपदेश 
करता है। अभिसम्मवितास्मि! यह पद उपासक जीवात्माका कर्तारूपसे-प्रापकरूपसे उपदेश 
करता है । 'अमिसम्मवितास्मि! [ उपास्यको |] प्राप्त करूँगा । अन्ये गति ( व्यवस्था ) के विद्यमान 
होनेपर एकमें ही कर्म कतृव्यपदेश युक्त नहीं है । उसी प्रकार उपास्य-उपासकमाव भी भेदाश्नित ही 
है। इससे मी जीव मनोमयत्वादि गुणोंसे युक्त नहीं है ॥॥। ४ ॥ 

और इस कारणसे भी मनोमयत्वादि गुण विशिष्ट (ब्रह्म) जीवसे भिन्न है, क्योंकि “यथा न्नीहिर्वा ० 
( जैसे धान, यव, श्यामाक वा ध्यामाक तण्डुल है, इसप्रकार अन्तरात्मामें यह हिरण्मय्र पुरुष है ) 
इस समान-प्रकरणमें-समान अथेकी प्रतिपादिक अन्य शतपथ श्रतिमें शब्दका भेद है “अन्तरात्मन!' 
यह सप्तम्यन्त शब्द शारीर (जीवात्मा) का प्रतिपादन करता है और उससे भिन्न 'पुरुष:' यह प्रथमान्त 
शब्द मनोमयत्वादि गुणविशिष्ट परमात्माका अभिधान करता है, अतः दोनोंमें भेद प्रतीत होता है ॥५॥ 

“इंश्वरः सवभूतानां०” (हे अजुन ! शरीररूपी यन्त्रमें आरूढ़ हुए सम्पूर्ण प्राणियोंको 
अन्तर्यामी परमेश्वर अपनी मायासे उनके कर्मके अनुसार भ्रमाता हुआ सब भूत प्राणियोंके हृदयमें 
स्थित है ) इत्यादि स्मृति भी जीव और परमात्मामें भेद दिखलाती है। यहाँ पुंपक्षी कहते हैं-- 

सत्यानन्दी-दीपिका 
हो सकती है, वहाँ कम और कर्ताके भंदका ही उपदेश' मानना चाहिए। क्‍योंकि 'एतमिंतः” यह श्रुति 
तो साक्षात्‌ कम॑ तथा कर्ताके भेंदका प्रतिपादन करती है। अतः मनोमयत्वादि गुण विशिष्ट जीव 
उपांस्य नहीं है॥ ४ ॥। द 

# “नान्यो$तो5स्ति द्वष्! इत्यांदि श्रुति परमात्मासे भिन्न आत्माका निषेध करती है, तो 
मनोमयत्वादिके निषेधसे जीवोपासनाका निषेध कैसे हो सकता है ? अतः परमात्माके समान जीव भी 
मनोमं॑यत्वादि गुणविश्विष्ट उपास्य होना चाहिए ॥ ६.॥ 


अधि० ९ खु० ६-७ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित १५७५ 


'नान्यो5तो5स्ति द्रष्टा नान्‍्यो5तो5स्ति श्रोता! ( बृह० ३।७।२३ ) इत्येवंजातीयका पंरमाव्मनों$- 
न्‍्यमास्मानं वारयति | तथा सर्मृतिरपि--क्षेत्रज्ञं चापि मां विद्धि सवक्षेत्रेषु मारत” (गी० १३२) 
इत्येयंज्ञातीयकेति । अज्नोच्यते--सत्यमेवैतत्‌; पर णवात्मा देहेन्द्रियमनोबुदधयपाधिमि 
परिच्छिय्यमानो बालेः शारीर इत्यपचययंते। यथा घटकरकायपाधिवशादपरिच्छिन्नमपि 
नभः परिच्छिन्नवदवभासते, तद्॒त्‌। तदपेक्षया च कमेकतृत्वादिभेदव्यवहारों न' विरु- 
ध्यतें; प्राक्‌ 'तत्््मसि' इत्यात्मेकत्वोपदेशग्रहणात्‌ । गृहीते त्वात्मेकत्वे बन्धमोक्षादिसर्व 
व्यवहारपरिसमाप्तिरेव स्यात्‌ ॥ ६ ॥ क्‍ 
अभकरोकस्तवात्तदयपदेशाच नेति चेन्न निचाय्यत्वादेव॑ व्योमवच्च | ७॥ 

पदच्छेद--अर्भकौकस्त्वातू, तद्व्यपदेशातू, च, इति, चेतू, न, निचाय्यत्वातू, एवम, 
व्योमवरत्‌, च॑ । 

सूत्रार्थ--( अभंकौकरत्वात्‌ ) 'एब म आत्मान्तहंदये” इस श्रुतिमें अभेकौक:-अल्पस्थान 
( हृदय ) में स्थिति और ( तद्दयपदेशात्‌ ) “अणीयानुः इस दशब्दसे परमसूक्ष्मत्व उपदिष्ट है। इससे 
जीव ही उपास्य है ( न ) परमात्मा नहीं । ( इति चेन्न ) यह भी नहों कह सकते, क्योंकि ( एवम्‌ ) 
अभकौकरत्व, अणीयस्त्व आदि धर्मोसे. ( निचाय्यत्वातु ) परमात्मा ही उपास्य है। ( व्योमवत्‌ ) 
संगत होनेपर मी जैसे आकाश सूईके छिद्रसे परिच्छिन्न होकर अल्पस्थान तथा परमसूक्ष्म कहा 
जाता है, इसीप्रकार उपाधिके सम्बन्धसे ब्रह्म भी अभंकौक और अतिसूक्ष्म कहा जाता है, अतः 
ब्रह्म ही उपास्य है । 

अभेकमत्पम्‌, ओको नीडम्‌ , . एव म आत्माउन्तहदये' ( छा० ३।१४।॥३ ) इति परि 
च्छिन्नायतनत्वात्‌ , स्वशब्देन च “अणोयान्त्रीहेर्चा यवाद्वाः इत्यणीयस्त्वव्यपदेशात्‌, शारीर 
एवारातग्रमात्रो ज़ीवहहोपदिश्यते, न सवंगतः परमात्मेति यदुक्त तत्परिहतव्यम। अन्नोच्यते- 
नायं दोषः;न तावत्परिच्छिन्नदेशस्य सवगतत्वव्यपदेशः कथमप्युपप्यते सर्वंगतस्य तु सब- 


परमात्मासे भिन्न यह शारीर नामवाला कौन है जिसका कि “अनुपपत्तस्तु०” इत्यादि सूत्रसे प्रतिषेध 
किया जाता है ? “नान्यो5तो5स्ति०” ( इस परमात्मासे अन्य द्रष्टा नहीं, ओर इससे अन्य श्रोता नहीं ). 
इसप्रकारकी श्रुति तथा क्षेत्रज्ञं चापि मां विद्धि०” ( हे अजुन ! तुम सब क्षेत्रोंमें क्षेत्रज्ञ)जीवात्मा 
भी मुझे ही जानो ) इसप्रकारकी स्मृति भी परमात्मासे अन्य आत्माका निषेध करती है। सिद्धान्ती-- 
इस विषयमें कहते हैं--यह कथन सत्य है। जैसे अपरिच्छिन्न आकाश भी घट, कमण्डलु आदि उपा- 
धियोंकी अधीनतासे परिच्छिन्न-सा भासता है, उसीषप्रकार देह, इन्द्रिय, मन, बुद्धिरूपी उपाधियोंसे 
परिच्छिन्न हुए परमात्माको ही अज्ञानी लोग जीव ऐसा उपचार करते हैं। उपाधि तथा भज्ञानीकी 
अपेक्षासे 'तत्वमसि' ( वह तु है) इसप्रकार आत्माके एकत्वके उपदेशके ग्रहणसे पहले कमत्व, 
क॒तृंत्व आदि भेद व्यवहार विषुद्ध नहीं है। आत्मेकत्व ( मैं ब्रह्म हैं ) ज्ञान होनेपर तो बन्ध मोक्ष आदि 
सब व्यवहारोंकी परिसमाप्ति ही हो जाती है ॥ ६ ॥ 

'एब म॒ आत्मा०” ( यह आत्मा मेरे हृदयके भीतर है ) इसप्रकार हृदयरूप परिच्छिन्न स्थान 
होनेके कारण अभंक ( छोटा ) ओक ( स्थान ) अर्थात्‌ छोटे स्थानवाला होनेसे और “अणीयानु०' 
( धानसे अथवा यवसे भी सूक्ष्म है ) इसप्रकार [ अल्पवाचक | स्वशब्दसे अणीयस्व्वका उपदेश 
होनेसे आरके अग्रमागके समान शारीर-जीवात्माका ही यहाँ उपदेश किया जाता है, सुवव्यापक 
परमात्माका नहीं । ऐसा जो कहा गया है, उसका परिहार करना चाहिए । यहाँपर कहते हैं--यह 
दोय नहीं है। जिसका देश ( स्थान ) परिच्छिन्न है उसमें सवंगतत्व उपदेश किसी प्रकार भी उपपन्न 


श्ष्द् ब्रह्मसूत्न-शाड्ूरभाष्य [ आ० १ पा०२ 


देशेषु विद्यमानत्वात्परिच्छिन्नदेशव्यपदेशो ५पि कयाचिदपेक्षया सम्भवति । यथा सम- 
स्तवसुधाधिपतिरपि हि सन्नयोध्याधिपतिरिति व्यपदिश्यते । कया पुनरपेक्षया सवगत 

सन्नी श्वरो५भंकोका अणीयांश्व व्यपदिश्यत इति। ४£ निचाय्यत्वादेवमिति ब्रमः। एवम- 
णीयरूचवादिगुणगणोपेत इंश्वरस्तत्र हृद्यपुण्डरीके निचाय्यो द्वरष्टव्य उपद्श्यते । यथा 
शालगामे हरि! | तत्रास्य बुद्धिविज्ञानं ग्राहकम्‌ । सर्वेगतो5पी श्वरस्तत्रोपास्यमानः प्रसी 

दति। व्योमवच्चेतद्द्शव्यम्‌। यथा सर्वगतमपि सद्दयोम रूचीपाशाद्पेक्षयाभकोको5- 
णीयश्व व्यपदिश्यते, एवं ब्रह्मापि। तदेव॑ निचाय्यत्वापेक्ष ब्रह्मणो5मंकोकस्त्वमणीयरत्वं 
च न पारमाथिकम्‌ । तत्र यदाशइड्ूथते-हृदयायतनत्वादूत्रह्मणो हृदयायतनानां च 
प्रतिशरीरं भिन्नत्वाद्धिन्ञायतनानां च शुकादीनामनेकत्वसावयवत्वानित्यत्वादिदोषदरश- 
नादब॒ह्मणो5पि तत्प्रसड़ इति, तदपि परिहतं भवति ॥ ७ ॥ 


संभोगप्राप्तिरिति चेन्न वैशेष्यात्‌ ॥ ८ ॥ 
पदच्छेद--सम्मोगप्राप्तिग, इति, चेत्‌, न, वरशेष्यात्‌ । 
नहीं हो सकता । परन्तु सब जगह विद्यमान होनेसे सव-व्यापकमें किसीकी अपेक्षा परिच्छिन्न देशका 
उपदेश भी संभव है। ज॑से समस्त प्रथ्वीका अधिपति हुआ भी यह अयोध्याका अधिपति है ऐसा 
व्यपदेश होता है। परन्तु सवंगत हुआ भी ईश्वर पुनः किसीकी अपेक्षा अभंकौका' और “अणीयानु! 
कहा जाता है ? ध्येय होनेके कारण वह 'अभकौका” और “अणीयान' कहलाता है, ऐसा हम कहते 
हैं। ज॑ंसे शालग्राममें यह विष्णु है. ऐसा उपदेश किया जाता है, वसे ही अणीयस्त्वादि गुणसमुदायसे 
विशिष्ट ईश्वर उस हृदय कमलमें द्र॒ष्टव्य है, ऐसा उपदेश किया जाता है। वहाँ ( हृदय ) में उस 
( परमात्मा ) को ग्रहण करनेवाला बुद्धिविज्ञान ( वृत्ति ) है। ईश्वर सवंव्यापक होनेपर भी हृदयमें 
उपास्यमान होनेसे प्रसन्न होता है। और उप्तको आकाशके समान समझना चाहिए। स्वव्यापक होते 
हुए मी जसे आकाश सूची छिद्र आदिकी अपेक्षा अभकौका और अणीयान्‌ व्यपदिष्ट होता हैं, एवं ब्रह्म 
मी । इस प्रकार ध्यान करनेकी योग्यताकी अपेक्षा ब्रह्ममें अभेकौकस्त्व और अणीयस्त्व है, ' परमाथंसे 
नहीं । यहाँपर जो यह आशंका की जाती है कि ब्रह्मका स्थान हृदय है, और हृदयस्थान प्रत्येक शरीरमें 
मिन्न-मिन्न है; जसे भिन्न-भिन्न स्थानोंमें रहनेवाले शुकादिमें अनेकत्व, सावयवत्व, तथा अनित्यत्वादि दोष 
देखनेमें आते हैं, बसे ही ब्रह्ममें मी अनेकत्व, सावयवत्व, तथा अनित्यत्वादि दोषों की प्रसक्ति हो सकती 
है । परन्तु यह शंका भी उपयुक्त आकाशके हृशन्तसे दूर हो जाती है ॥| ७ ॥ 
सत्यानन्दी-दी पिका द 
# नो ब्रह्मेत्युपास्ते। आकाशो ब्रह्मेत्युपास्ते । आदित्य॑ ब्रह्मत्युपास्ते! । इसप्रकार वेदोंमें 
अध्यात्म, अधिमत और अधिदव भेदसे अनेक उपासनाएँ अनेक स्थान और अनेक फल कहे गए हैं । 
इन सब स्थानोंमें-से हृदय ही उत्तम स्थान है, क्योंकि हृदयमें परमात्माकी अभिव्यक्ति होती-है। यचपि 
परमात्मा सवत्र समानरूपसे व्याप्त है, फिर भी उसका साक्षात्कार. महावाक्योंके उपदेश द्वारा विशुद्ध 
अन्तःकरणसे ही होता है अन्यथा नहीं, क्योंकि “दृश्यते त्वग्गया बुंडया सूक्ष्मया सूद्ष्मद्शिमि:” यह 
कठ श्रुति भी इसका समथन करती है। बुद्धिकां विशेष स्थान हृदय है। उसमें बुद्धेसि परमात्माकी 
अभिव्यक्ति होती है। अतः हृदयको ध्येयको स्थान कहा गया है। यद्यपि वेदान्त सिद्धान्तमें 'आत्मन 
आकाश: सम्भूतः इत्यादि श्रतिसे वाय आदिके समान आकाशकी भी ब्रह्मसे- उत्पत्ति मानी गयीं है 
तथापि नय्यायिक आदिके मतानुसार अथवा सापेक्षिक नित्यत्वको लेकर यहाँ आकाशका द्रशनन्‍्त 
दिया गया है॥ ७ ॥ 


अधि० ९ खु० ८ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित १५७ 


सूत्राथ--( सम्मोगप्राप्ति: ) स्वव्यापक परमात्मामें चेतन होनेके कारण जीवके समान सुख 
दुःखके सम्भोगकी प्राप्ति हो, ( इति चेन्न ) तो यह कथन युक्त नहीं है, ( वशेष्यात्‌ ) क्योंकि दोनोंमें 
वेशेष्य है अर्थात्‌ जीव भोक्ता और परमात्मा अमोक्ता है, इत्यादि भेदके कारण जीव और ब्रह्म भिन्न 
मिन्न हैं। अतः जीवके भोगसे ब्रह्ममें भोगका प्रसंग नहीं है ।. इसलिए मनोमयत्वादि गुणोंसे युक्त ब्रह्म 
ही उपास्य है । 

& व्योमव॒त्सवंगतस्य ब्रह्मण सर्वप्राणिहदयसंबन्धात्‌, चिद्ृपतया च शारीराद- 
विशिष्टत्वात्‌, सुख दुःखादिसंभोगो 5प्यविशिष्ठः प्रसज्येत, एकत्वांच। नहि पर स्मादात्मनो 5- 
न्‍्यः कश्चिदात्मा संसारी विद्यते, 'नात्योउतो5स्ति विज्ञाता' (ब्र० ३॥७।२३) इत्यादिश्रुतिभ्यः । 
तस्मात्परस्येव ब्रह्मणः संसारसंभोगप्राप्तिरिति चेत्‌-नः वेशेष्यात्‌ । न तावत्सर्वप्राणिहद्य- 
संबन्धाचिद्ृृपतया च शारी रवद्ब्रह्मणः संभोगप्रस हर. वेशेष्यात्‌। विशेषों हि भवति शारीर- 
परमेश्वर्योः । एकः कर्ता भोक्ता धर्माधर्मादिसाधनः सुखदुःखादिमांश् । एकस्तद्वि- 
परीतो 5पहतपाप्मत्वादिगुणः | एतस्मादनयोविशेषादेकस्य भोगो नेतरस्य । % यदि च॑ 
संनिधानमात्रेण वस्तुशक्तिमनाश्रित्य कार्यसंवन्धोष्भ्युपगस्येत, आकाशादीनामपि 
दाहादिप्रसज्ञः। सर्वगतानेकाव्मवादिन/मपि समावेतों चोद्यपरिहारों। यदप्येकत्वाद्‌ 

ब्रह्मण आत्मान्तराभावाच्छारीरस्थ भोंगेन' ब्रह्मणो भोगप्रसहृ इति। अन्न वदाम।--इवदं 

आकाशके समान सवव्यापक ब्रह्मका सब प्राणियोंके हृदयके साथ सम्बन्ध होने तथा चेतन्य- 

रूप होनेके कारण ब्रह्म और जीवमें भेद नहीं है, इससे जीवके समान ब्रह्ममें मी सुखदु:ःखादि संभोग 
प्रसक्त होगा । और श्रुति प्रतिपादित एकत्वसे भी 'नान्यो5तो०” ( इस-परमात्मासे भिन्न विज्ञाता नहीं 
है ) इत्यादि श्रुतियोंस यह निश्चय होता है कि परमात्मासे भिन्न कोई संसारो जीवात्मा नहीं है। अतः 
( जीव और ब्रह्मके एक होनेसे ) परब्रह्मको ही संसार संमोगकी प्राप्ति होगी, ऐसा यदि कहो तो यह 
युक्त नहीं है, क्योंकि जीव और ब्रह्ममें विशेष है। सब प्राणियोंके हृदयके साथ सम्बन्ध होने तथा 
चेतन्यरूप होनेसे जीवके समान ब्रह्ममें संभोगका प्रसंग नहों है, क्‍योंकि वशेष्य है। जीव और ब्रह्ममें 
विशेष ही है। एक-जीव कर्ता, भोक्ता, धर्म और अधर्म साधनवाला तथा सुख. दुःख आदि वाला 
है। दूसरा-ब्रह्म जीवसे विपरीत पापरहितत्वादि गुणोंसे युक्त है। इस प्रकार इन दोनोंमें विशेष होनेके 
कारण एक जीवको सुख दुःखादिका भोग प्राप्त होता है दूसरेको नहीं । और यदि वस्तुकी सामथ्यंका 
आश्रय किये विना केवल सान्निध्यमात्रसे कार्यके साथ सम्बन्ध माना जाय तो आकाश आदियमें भी 
दाह आदिका प्रसद्भ उपस्थित होगा। और जिन वादियोंके मतमें जीव सर्वव्यापक तथा अनेक है 
उनके मतमें मी इस प्रकारकी शडद्भूा और उसका समाधान समान ही होगा । और यह जो कहा कि 
ब्रह्मके एकत्वसे अन्य आत्माका अमाव है, अतः जीवके भोगसे ब्रह्ममें मोगकी प्रसक्ति होगी । इस 
विषयमें हम कहते हैं-उस अनभिज्ञप्ते यह पूछना चाहिए कि परमात्मासे अन्य आत्माके अमावका 


सत्यानन्दी-दीपिका 
& “नान्यो5तो5स्ति! इत्यादि श्रुतियाँ उपाधिसे रहित शुद्ध आत्माको लेकर ही अभेदका प्रति- 
पादन करती हैं, उपाधिको लेकर नहीं । उपाधिको लेकर तो दोनोंमें कल्पित भेद ही है। इसलिए जीव 
कर्ता भोक्तादि धर्मोसि युक्त है और ब्रह्म अकर्ता अमोक्ता आदि है, अतः ब्रह्ममें जीवके समान सुख दुःख 
आदि मोगका प्रसंग उपस्थित नहीं हो सकता । द | 
९ एक ही हृदयमें जीव और ब्रह्म साथ-साथ रहते हैं, इस सान्निध्यसे जीवका भोग ब्रह्ममें होना 
चाहिए, यह आक्षेप असंगत है, क्‍योंकि यदि बस्तुकी असंगता आदि शक्तिके विचार किये विना 


सान्निध्यमात्रसे दोषका उपपादन करोग्रे तो अग्नि आदिके सान्निष्यसे आकाझमें भी दाह आदि 


१५८ ब्रह्मसूत्र-शाडू रभाष्य [ अ० है पा० ३ 


तावदे वानां प्रियः प्रष्व्य:। कथमयं त्वयात्मान्तराभावो5ध्यचसीयंत इति। तत्त्वमसि' 'अहं 
ब्रह्मास्सि! 'नान्‍्यो३ठो$स्ति विज्ञाता! इत्यादिशास्त्रे भ्य इति चेत्‌, यथाशार्त्रं तहि शास्त्रीयो 5थ॑ 
प्रतिपत्तव्यों न तआधंजरतीयं लभ्यम्‌ । शार्त्रं च तत्वमसि” इत्यपहतप प्मत्वादिविशेषणं 
ब्रह्म शारी रस्यात्मत्वेनोपदिशच्छारीरस्येच तावदुपभोक्‍त्त्व॑ वारयति । कुतस्तदुपभोगेन 
च्रह्मंण उपभोगप्रसह्ग : ? ४8 अथाग्रहीतं शारीरस्प ब्रह्मणेकत्वं, तदा मिथ्याज्ञाननिमित्त 
शारीरस्यपोपभोगः, न तेन परमारथरूपस्य ब्रह्मणः संस्पर्शा:। नहि बालेस्तलमलिनतादि- 
थिव्यॉम्नि विकत्प्यमाने तलमलिनतादिविशिशष्टमेव परमाथ्थतो व्योम भवति | तदाह-न, 
वेशेष्यादिति। नेकत्वे5पि शारीरस्योपभोगेन ब्रह्मण उपभोगप्रसड्गः, वेशेप्यात्‌। विशेषो हि 
भवति मिथ्याज्ञानसस्यग्ज्ञानयो: । मिथ्याज्ञानकस्पिंत उपभोगः, सम्यग्झानदंशमेकत्वम। 
न च मिथ्याज्ञानकल्पितेनोपभोगेन सम्यण्शानदर्॒श वस्तु संस्पृश्यते। तस्मान्नोपभोग- 
गन्धीषपि शकक्‍य ईश्वरस्य कल्पयितुम. ॥ ८ ॥ 
निश्चय तुमने किस प्राणसे किया ?. यदि कहो कि “तक्त्वमसि' अहं ब्रह्माउस्मि, “नान्‍्यतो&्तो०” 

इत्यादि शास्त्रोंसे किया है तो (हम कहते हैं कि ) शास्त्रके अनुसार ही शास्त्रीय अथें समझना 
चाहिए, उसमें अधंजरतीय युक्त नहीं है, 'तत्त्व्मसि” इत्यादि श्ञास्त्र तो पापरहितत्वादि विशेषणोंसे 
उपलक्षित ब्रह्मका जीवको ( तृ ब्रह्म है ) आत्मरूपसे उपदेश करता हुआ जीवके ही भोक्तृत्वका निषेष 
करता है। ऐसी स्थितिमें जीवके उपभोगसे ब्रह्ममें उपमोगका प्रसंग कसे हो सकता है ? यदि जीवका 
ब्रह्यके साथ अभेदज्ञान गृहीत नहीं हुआ तो मभिथ्याज्ञानसे ही जीवमें उपभोग उपपन्न होगा। 
परमाथरूप ब्रह्मका उस उपभोगके साथ संस्पश-सम्बन्ध नहीं है। अज्ञानी लोग आकाशमें तक और 
मलिनता आदिकी कल्पना करते हैं, परन्तु इतनेसे ही परमार्थतः आकाश तल, मलिनता आदिवाला 
नहीं हो जाता, इसलिए सूत्रकार कहते हैं--“न वैश्ेष्यात्‌ः ( जीव ब्रह्मके ) एकत्व होनेपर भी जीवके 
उपमभोगसे ब्रह्ममें उपभोगकी प्रसक्ति नहों हो सकती, क्योंकि वरैष्य है। वस्तुतः मिथ्याज्ञान ओर सम्यगू- 
ज्ञानमें विशेष है। उपभोग मिथ्याज्ञानसे कल्पित है और एकत्व सम्यगज्ञानसे हृष्ट है। सम्यगज्ञानसे 


अनुभूत वस्तु भिथ्याज्ञात कल्पित उपभोगसे सम्बन्ध नहीं रखती, अतः ईश्वरमें लेशमात्र भी 
उपभोगकी कल्पना नहीं की जा सकती ॥ ८ ॥ 


सत्यानन्दी दीपिका 
मानने पड़ेंगे। और दूसरी बात यह भी है कि जिनके मतमें अनेक जीवात्मा हैं और एक ही साथ 


सब एक ही देहमें विद्यमान हैं उनके मतमें सब आत्माओंको परस्परके दुःख सुखसे दुःखी सुखी होना 
पड़ेगा । यदि इस दोषके निवारणाथ पृवपक्षी यह कहे कि जिस जीवसे जो कम किये गये हैं वही उस 
कमंफलका भागी होगा अन्य नहीं, तो सिद्धान्तमें भी जिस जीवने जो कर्म किया है उसका फल उसे 
स्वयं ही भोगना पड़ता है वह फल ब्रह्मको प्राप्त नहीं होगा । इस प्रकार हमारे मतमें भी कोई दोष 
नहीं है। और 'तत्वमसि' अहं ब्रह्मास्मि! इत्यदि श्रुति वाक्‍्योंमें ब्रह्मसे आत्मान्त का अमाव कहकर 
फिर ब्रह्ममें भोग प्राप्तिका आक्षेप करते हो, यह अधंजरतीय अयगुक्त है। क्‍योंकि उक्त श्रुतिवाक्य तो 
जीवको तृ ही ब्रह्म है! ऐसा आत्मरूपज्े उप्रदेश करते हुए जीवमें अनादि अविद्याकृत कतृत्व भोक्‍्तृत्व 
आदिका निषेध करते हैं। तब किस कारण जीवका उपभोग ब्रह्ममें प्रसक्त होगा ? 'आत्मा5पहत- 


पाप्मा! इत्यादि श्र॒तियोंमें ब्रह्म तो पाप आदिसे रहित शुद्ध बुद्ध मुक्त स्वभाव प्रतिपादित है । ऐसे ब्रह्ममें 
जीवके उपभोगका अवकाश ही कहाँ ? 


# सम्बन्ध द्विष्ट ( दोका ) होता है। जब दो पंदा्थ सत्य होते हैं तो उनका सम्बन्ध भी सत्य 
होता है । परन्तु वेदान्त सिद्धान्तमें 'सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म! इत्यादि श्रुतियोंक आधारपर एक 


अधि० १ खू० ९ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित १९, 


( २ अत्वधिकरणम । रू० ९-१० ) 
अत्ता चराचरत्रहणात्‌ ॥९।॥ 

पदच्छेद--अत्ता, चराचरग्रहणात्‌ । 

सूत्राथं--( चराचरग्रहणात्‌ ) चराचर ( स्थावर और जंगम ) के ग्रहण होनेसे यहाँ (अत्ता) 
भक्षक परमात्मा ही है अग्नि आदि नहों । 

(2, 4 कठवल्लीपषु पठचते----“यस्य ब्रह्म च क्षत्र चोभे मवत ओदुन: । झ॒त्तुयस्योपसे चन॑ क्‌ 
इत्था वेद यत्र सः! ( १।९२४ ) इति। अजत्र कश्चिदोदनोपसेचनसूचितो5त्ता प्रतीयते। तत्र 

यस्य बहा च क्षत्र॑ च०' ( जिस परमेश्वरका ब्राह्मण तथा क्षत्रियसे उपलक्षित सम्पूर्ण चराचर 
जगत्‌ ओदन:” भक्षण करने योग्य मात है और सब प्राणिनाशक मृत्यु जिसंका उपसेचन ( घी आदि ) 
है वह जहाँ है उसे कौन [ अज्ञ पुरुष ] इस प्रकार ( उपयुक्त साधन सम्पन्न अधिकारीके समान ) 

सत्यानन्दी-दीपिका 

ब्रह्म ही सत्य है, अतोन्यदातम्‌” ( तदतिरिक्त सब मिथ्या है ) अतः सत्य और मिथ्याका सम्बन्ध भी 
मिथ्या ही होता है अर्थात्‌ कल्पित पदार्थके साथ अधिष्ठानका सत्य सम्बन्ध नहीं होता किन्तु कल्पित 
होता है। यदि कल्पित पदार्थक साथ अधिष्ठानमका सम्बन्ध सत्य मानें तो भ्रान्तिमय जलते मस्स्थल 
भी गीला होना चाहिए, परन्तु होता नहीं है, क्योंकि 'यत्र यदध्यासस्तत्कृतेन दोषेण गुणेन बाउणु- 
मात्रेणापि न सम्बध्यते! ( जिसका जहां अध्यास होता है तत्कृत दोष या गुणसे वह अणुमात्र भी 
सम्बन्धित नहीं होता ) ऐसा प्रंकरणमें भी समझना चाहिए अर्थात्‌ ब्रह्ममें जीव अविद्यासे कल्पित 
है अतः कल्पित वस्तुके कल्पित सम्बन्धसे सत्य अधिष्ठानमें किडज्््चितु भी वलक्षण्य नहीं आता॥ 
इससे यह सिद्ध होता है कि हृदयमें ब्रह्मकी. स्थितिका कोई बावक नहीं है और मनोमयत्वादि गुणोंसे 
उपलक्षित परमात्मा ही यहाँ उपास्य है जीव नहीं ॥ ८॥ 

# नचिकेता और यमका संवाद कठोयनिषदमें प्रसिद्ध है। उसमें इस प्रकार प्ररनोत्तर देखनेमें 
आते हैं। “स त्वमप्नि_ स्वग्यमध्येषि झत्यो प्रबहि०” ( कठ० १।१३ ) (हे मृत्यु ! तुम स्वगंके 
साधनभूत अग्निको जानते हो उसका वर्णन मुझ श्रद्धालुके प्रति करो । ) 'लछोकादि्मिप्िं तमुवाच तस्मे०' 
( कंठ० )।१५ ) ( तब यमराजने वचिकेताके लिए लोकोंके आदि कारणभूत उस अग्निका उपदेश 
किया ) यह अग्नि विषयक प्रष्नोत्तर है। “येय॑ प्रेते विचिकित्सा मनुष्येउस्तोत्येके नायमस्तीति चेके' 
( कठ० १।२० ) ( मरणानन्तर मनुष्यके विषयमें यह सन्देह है कि परलोकमें शरीरेन्द्रिय, मन, बुद्धि 
आदिसे भिन्न देहान्तर सम्बन्धी आत्मा है, ऐसा कुछ लोग मानते हैं, और कुछ लोग मातते हैं कि 
इनसे भिन्न आत्मा नहीं है ) यह जीव विषयक प्रश्न है। “अन्यन्न घर्मादन्यत्राधर्माद० ( कठ० १॥२। 
१४ ) ( जो धमसे पृथक, अवर्से पृथक्‌, तथा इस कार्य कारणरूप प्रपच्चसे भी पृथक है ) यह ब्रह्म 
विषयक प्रश्न है। 'हन्त त द्वद॑ प्रवक्ष्यामि गुहझं बह्म सनातनस्‌ । यथा च मरणं प्राप्य आत्मा मवति 
गीौतम' (क० २।२।६) ( हे गौतम ! अब मैं तुम्हारे प्रति उस गुह्मय और सनातन ब्रह्मका वर्णन करूँगा 
तथा [ ब्रह्मको न जाननेसे | मरणको प्राप्त होनेपर आत्मा जेसा हो जाता है [ वह भी बतलाऊंगा ] ) 
यहाँसे जोव ओर ब्रह्म विषयक उत्तर आरम्भ होता है। इस प्रकरणमें “यस्य त्रह्म च॒ क्षत्र च' यह 
मन्त्र उत्तरहूपसे आया हुआ है । इसलिए यहाँ सन्देह होता है कि इन तीनोंमें कौन अत्ता है। जैसे 
ग़त अधिकरणमें ब्रह्ममें मोक्तृत्वकका अमाव कहा गया है, बसे उसमें कतृत्वका भी अमाव है, इस प्रकार 
यहाँ दृशन्त संगतिसे “अप्नेरत्तेति! आदिसे पूवपक्ष है। इसमें पूवपक्षी अन्य श्रुतियोंके बलसे अग्नि अथवा 
जीवको हो यहाँपर अत्ता सिद्ध करते हैं। पृव॑पक्षमें अग्नि अथवा जीवकी उपासना:है, सिद्धान्तमें 
निविशेष ब्रह्मका ज्ञान, इस प्रकार दोनोंमें अन्तर है । द 


१६० बंह्मंसूत्न-शाझ्डरभाष्य [ आ० १ पा० ३ 


किमश्मिरत्ता स्यात्‌, उत जीवः, अथवा परमात्मेति संशयः | विशेषानवधारणात्‌, त्रयाणां 
चाग्निजीवपरमात्मनामस्मिन्य्रन्थे प्रदनोपन्यासोपलब्धेः । कि तावत्‌ प्राप्तम्‌ ? अग्निरत्तेति। 
कुतः ? अभिरक्नाद:' (बृ० १॥४।६) इति श्रुतिप्रसिद्धिभ्याम्‌ । जीवो वा5चत्ता स्यात्‌, 'तयोरन्यः 
पिप्पल स्वाद्त्ति' इति दर्शानत्‌। न परमात्मा; 'अनइनन्नन्योडईमिचाकशीति' (मुण्ड० ३॥१।३ ) 
इति दशनादित्येवं % प्राप्त ब्रूमः--अत्ता5त्र परमात्मा भवितुमहति । कुतः / चराचर- 
ग्रहणात्‌। चराचर हि स्थावरजंड्ूमं म॒त्यूपसेचनमिहायत्वेन॑ प्रतीयते, तादशस्य चाद्यस्य न 
परमात्मनो एन्‍यः कात्स््यनात्ता संभवति | परमात्मा तु विकारजातं संहरन्‌ सवमत्तीत्यु 
पपचते | नल्‍्वह चराचरथग्रहणं नोपलभ्यते, कथं सिंद्धवच्चराच रग्रहर्ण हेतुत्वेनोपादीयते 
नेष दीषः स॒त्यूपलेचनत्वेन सवस्य प्राणिनिकायस्य प्रतीयमानत्वत्‌, बह्लक्षत्रयोश्र प्राधा- 
न्यात्प्रद्शनाथत्वोपपत्ते:। यत्त परमात्मनो5पि नात्तुत्वं संभवति; अनश्नज्नन्यो5मिचाकशी ति 
इति द्शनादिति। अत्रोच्यते-कमंफलमोगस्य प्रतिधेधकमेतदृश नं; तस्य संनिहितत्वात्‌। 
न विकारसंहारस्य प्रतिषेधर्क; सर्ववेदान्तेषु सष्टिस्थितिसंहरकारणत्वेन त्रह्मणः प्रसिद्ध- 
त्वात्‌ । तस्मात्परमात्मेवेहात्ता भवितुमहेतीति ॥ ९ ॥ 


जान सकता है ? ) ऐसा कठोपनिषदमें कहा गया है। यहाँ ओदन और उपसेचनसे सूचित कोई एक 
भक्षक प्रतीत होता है। यहाँ क्या वह भक्षक अग्नि है या जीव अथवा परमात्मा ? ऐसा संशय होता 
है । इस भ्रन्थमें अग्नि, जीव और परमात्मा इन तीनोंके प्रइनोंका उपन्यास उपलब्ध होता है। 
तब क्या प्राप्त होता है ? “'पूवपक्षी--अग्नि ही अत्ता ( भक्षक ) है। क्‍यों.? “अग्निरज्ञाद:” ( अग्नि 
अन्नको मक्षण करता है ) इस श्रुति और लोक प्रसिद्धिसे यही प्राप्त होता है अथवा जीव भक्षक 
होना चाहिए, क्‍योंकि “तयोरन्यः पिप्पछं०” ( उन दोनोंमें एक तो स्वादिष्ट (मधुर) पिप्पल (कर्मफल) 
का उपमोग करता है ) ऐसी श्रुति देखी जाती है। परन्तु परमात्मा भक्षक नहीं हो सकता, क्योंकि 
अनइनन्नन्यो ०! ( दूसरा न भोगता हुआ साक्षिरूपसे देखता रहता है ) ऐपी श्रुति देखनेमें आती है। 
सिद्धान्ती-ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैं-यहाँ परमात्मा ही अत्ता होना युक्त है । क्‍यों ? क्योंकि श्र॒तिमें 
चराचरका ग्रहण है। चर और अचर-जंगम और स्थावर जगत्‌-तथा मृत्यु उपसेचन यहाँ मक्ष्यरूपसे 
प्रतीत होते हैं ॥ ऐसे भक्ष्यका पृर्णरूपसे 'भक्षक पर्रेंमात्मासे अन्य नहीं हो सकता। परमात्मा-तो 
सम्पूर्ण विकारका संहार करता हुआ सबको भक्षण करता है, ऐसा उपपन्न होता है। परन्तु श्र॒तिमें 
चर और अचरका ग्रहण तो उपलब्ध नहीं होता, तो फिर सूत्रकारने निशिचत्‌ सा मानकर चराचरका 


हेतुरूपसे कैसे ग्रहण किया है ? यह दोष नहीं है, क्योंकि मृत्युरूपी उपसेचके कथनसे सब प्राणि- 
समूहकी मभक्ष्यर्पसे श्रतिमें प्रतीति होती है। ब्राह्मण और क्षत्रियकों मुख्य होनेके कारण उनका 


श्रृंतिमें प्रदर्शन होना ठीक है। [ क्योंकि जगत्‌में ये दोनों प्रधान हैं अतः: उनका ग्रहण ठीक है |, 
अनइनन्नन्यो अमिचाकशीति०? (दूसरा कमंफल भोगे विना साक्षिख्पसे देखता रहता है )इस 
श्रुतिसे भी परमात्मा भक्षक नहीं हो सकता। [ ऐसा जो कहा गया है | इसपर कहते हैं-यह श्रुति- 
वाक्य कमंफलके उपभोगका प्रतिषेव करता है, क्‍योंकि उसके सन्निहित ( समीप ) है, किन्तु विकारके 


संहारका प्रतिषेध नहीं करता, कारण कि ब्रह्म सब वेदान्त वाक्‍योंम सृष्टि, स्थिति और संहारका कारण- 
'रूपसे प्रसद्ध है। इसलिए यहाँ पंरमात्मा ही मक्षक होने योग्य है ॥। ९ ॥ 
सत्यानन्दी-दीपिका 
%# पृवपक्षी ओदनशब्दसे मोग्य वस्तुका ग्रहण करता है। परन्तु सिद्धान्तमें तो ओदनीय ब्रह्म 
एवं क्षत्रशब्दोंसे उपलक्षित काय मात्रका ग्रहण किया जाता है। इसलिए सम्पूर्ण प्रपच्चका संहारक 
ईश्वर ही हो सकता है दूसरा नहीं ॥ ९ ॥ 


अधि० ३ सू० १०-११ ]। भापषानुवाद- सरयानन्दी-दीपिकासहित १६१ 


. प्रकर्णान्न || १० ॥| 

पदच्छेद--प्रकरणात्‌, च । 

रूत्राथ--न जायते' इस प्रकरणसे और “क इत्या वेद यत्र सः' इस दुविशेयरूप लिजूसे 
अत्तवाक्यमें उक्त अत्ता परमात्मा ही है । 

इतश्थ परमात्मवेहा पत्ता भवितमहति, यत्कारणएं प्रकरणसद परमात्मनः, “न जायते 
म्रियते वा विपश्चित्‌' (काठ० १॥१।१८) इस्यादे | प्रकरसपश्नहणं च न्‍्याय्यम । क इत्या बेद यत्र 
सः: इति ञ्ञ दावज्ञानत्व परमात्मारुझम ॥*०)॥ 

( ३ गुहाधिकरणम्‌ रू० ११-१२ ) 
ग॒हां प्रविशवात्मानी हि तदशनाव ॥११॥ 

पदच्छेद--गुहाम्‌, प्रविशे, भात्मानो, हि, तहशनात्‌ । 

सूत्राथ--(गुहां प्रविषश्वात्मानौ एव) “ऋतं पिबन्तौ सुकृतस्य लोके गुहां प्रविष्टी परमे पराें” 
इस मन्त्रमें जीव और परमात्मा ही गुहामें प्रवेश किये हुए हैं बुद्धि और जीव नहीं, ( तद्शंनात्‌ ) क्योंकि 
श्रुतिमें ऐसा ही देखा जाता है । द 

५8 कठवलीप्येव पठ्यते+-“ऋषं पिबन्तो रुक्वृतस्य छोके गुह्ां प्रविष्टी परमे पराध । छाया- 
तपो ब्रह्मविदों वदन्ति पश्चाम्रयों ये च त्रिणासिकेता: ( काठ० १।३।१ ) इति। ततन्र संशय-- 
किमिह बुद्धिज़ीवो निर्दिष्ठों, उत जीवपरमाध्मानाविति। यदि वुद्धिजीबी, ततो बुद्धिप्रधाना- 
त्कायंकरणसंघाताहिलक्षणो ज्ञीवः प्रतिपादितों भवतिं । तदपीह प्रदिषादयितव्यं, 'येयं प्रेते 
'विचिकित्सा मनुष्ये5रतीत्येके नायमस्तीति घके । एतद्विद्यामनुशिश्स्त्वयाहं वराणामेष वरस्तृतीयः ॥! 





इससे भी परमात्मा ही यहाँ अत्ता-भक्षक होना चाहिए, क्योंकि “न जायते म्रियते०? ( मेधावी- 
आत्मा न उत्पन्न होता है और न मरता है ) इत्यादि प्रकरण परमात्माका ही है। प्रकृतका ग्रहण 
करना युक्त है। 'क इत्था०” ( वह जहाँपर है इस प्रकार उसको [ अधिकारीके विना ] कौन जान 
सकता है ) ऐसा दुविज्ञानत्व परमात्माका ही लिड्भ है ॥१०॥ 

ऋतं पिबन्तो०' ( ब्रह्मवेत्ता लोग कहते हैं कि शरीरमें बुद्धिरप गुहाके भीतर प्रकृष्ट ब्रह्म- 
स्थानमें प्रविष्ट हुए अपने कमंफलको भोगनेवाले छाया और घामके समान परस्पर विलक्षण दो 
| तत्त्व ] हैं यही बात जिन्होंने तीन वार नाचिकेताग्निका चयन किया है। वे पत्चाग्नि उपासना करने 
वाले भी कहते हैं ) ऐसा कठवल्ली में कहा जाता है । इसमें संशय होता है कि क्‍या यहाँ बुद्धि और जीव 
निर्दिष्ट हैं अथवा जीव और परमात्मा । यदि बुद्धि और जीव हैं तो बुद्धि जिसमें प्रधान है, ऐसे शरीर 
इन्द्रिय आदि संघातसे विलक्षण जीव प्रतिपादित होगा । वह मी यहाँ प्रतिपादन करने योग्य है, क्योंकि 
थेय॑ प्रेते०' ( मनुष्यके मरनेके अनन्तर कुछ लोग कहते हैं कि आत्मा है और कुछ लोग कहते हैं कि. 
आत्मा नहीं है, ऐसा संशय होता है, अतः इस विषयमें तुमसे -निश्चित निर्णय पाकर मैं इस आत्म- 
विद्याको जान सकूँ, वरोंमें यंह मेरा तीसरा वर है ) ऐसा प्रदन किया गया है। यदि जीव और परमात्मा 

सत्यानन्दी-दीपिका 

% पूृव अधिकरणमें मृत्युपदके सान्निध्यसे जसे ब्रह्मा, क्षत्रषद अनित्य वस्तु परक हैं, वसे गुहा- 
प्रवेशके सान्निध्यससे “ऋतं पिबन्तो! यह 'प्रिबत्‌” शब्द भी बुद्धि, क्षेत्रज्ष पर होना चाहिए, इस प्रकार 
हृष्टान्तसंगतिसे इस अधिकरणका आरम्भ है। “ऋतं पिबन्तो०” यह इस अधिकरणका विषयवाक्य- 
है। इस श्र॒ति प्रतिधादित “ऋतं! को सेवन करनेवाले इन दोनों ( तत्त्वों ) को ब्रह्मवित्‌॒ तथा स्वग्रे, 
मेघ, पृथ्वी, पुरुष और स्त्रीमें अग्निदृष्टि रखनेवाले पजचाग्तिके उपासक ( पञ्चाग्निवेत्ता ) यमके द्वारा 
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( काठ० १।१।२०) इति पृष्टत्वात्‌। अथ जीवपरमाण्मानों ततो जीवाह्विलक्षणः परमाध्मा 
प्रतिपादितो भचति | तदपीह प्रतिपादयितव्यम; 'अन्यत्र धर्मादन्यत्राधर्मादन्यत्रास्मात्कृताकृतात्‌ । 
अन्यत्र भूताच- मव्या्च यत्तत्पश्यसि तद्दद ॥! ( काठ० १॥२।१४ ) इति पृष्ठत्वात्‌। # अच्ाहा- 
क्षेत्त-उभावप्येती पक्षी न संभवतः | कस्मात्‌ ? ऋतपान कमंफलोपभोगः; 'सुकृतस्य लोके 
इति लिड्भात्‌। तच्चेतनस्य क्षेत्रजस्य संभवति, नाचेतनाया वुद्धौ। पिबन्ता' इति च द्विव- 
चनेन द्योः पान दर्शायति श्रतिः | अतो वद्धिक्षेत्रक्षपक्षस्तावन्न संभवति। # अत एव क्षेत्रज्ञ- 
परमात्मपक्षो ६पि न संभवति; चेतने5पि परमात्मने ऋतपानासंभवात्‌ । अररनन्नन्यो5मि- 
चाकशीति' ( मु० ३॥१।१ ) इति मन्त्रवर्णादिति। अन्नोच्यते-नेप दोषः; छज्िणो गच्छन्ती- 
त्येकेनापि छन्निणा बहनां छत्रित्वोपचारदरंनात्‌ । एवमेकेनापि पिवता दो पिबन्तावुच्येते। 
यद्वा--जीवस्तावस्पिबति, ईश्वरस्तु पाययति । पाययज्नपि पिवतीत्युच्यते; पाचयितर्य॑पि 
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हों तो जीवसे विलक्षण परमात्मा प्रतिपादित होता है । यह भी यहाँ प्रतिपादन करने योग्य है, क्योंकि 
अन्यत्र धर्माद० ( जो धमसे पृथक, अधमंसे पृथक्‌ तथा इस कार्य कारणरूप प्रपञ"चसे भी प्रथक्‌ 
ओर जो भूत और मभविष्यत्से भी अन्य है इस तरह जिसको आप जानते हैं वही मुझसे कहिए ) 
ऐसा प्रइन किया गया है। यहाँ शंका करनेवाला यह कहता है कि ये दोनों पक्ष सम्भव नहीं हैं । 
क्योंकि ऋतपान'! का अर्थ कमफलका उपभोग है। 'सुकृतस्य लोक! ( सुकृतके कार्य देहमें ) यह 
लिड्भ है। यह चेतन क्षेत्रज्ञभं सम्भव है, अचेतन बुद्धिमें नहीों। “पिबन्तो' ( दो पीनेवाले ) इस 
द्विवचनसे श्रुति दोनोंमें कमंफलका उपभोग दिखलाती है। अतः: बुद्धि और जीवका पक्ष तो सम्भव 
नहीं है । इस कारणसे जीव और परमात्माका पक्ष भी सम्भव नहीं है, कारण कि चेतन परमात्मामें 
कमफलंका सम्मव नहीं है, क्योंकि 'अनइनन्नन्यो ०” ( अन्य खाये विना साक्षोरूपसे देखता रहता है ) 
ऐसी श्रुति है। इसपर कहते हैं कि यह दोष नहीं है । क्योंकि “छत्रिणो गच्छन्ति! ( छत्रीवाले जाते 
हैं) इसप्रकार एक छत्रीवाला हो तो भी बहुत छत्रीवाले ऐसा उपचार देखनेमें आता है। इसीप्रकार 
एक पान करता हो तो दो पान करते हैं, ऐसा कहा जाता है। अथवा जीव पान करता है ( कमंफल 


भोगता है) और ईश्वर पान ( कमंफलका उपभोग ) कराता है। पान कराते ( उपभोग कराते ) 


सत्याननन्द-दा(पका 
उपदिष्ट विराटरूप अग्निका तीन वार-अध्ययन, हृातान तथा अनुष्ठान करनेवाले कर्मी लोग भी जानते 


हैं। कतको सेवन करनेव।ले इन दोनोंके सम्बन्धमें संशय होता है कि ये दोनों जीव और बुद्धि हैं 
अथवा जीव ओर परमात्मा हैं । 

# “ऋतं पिबन्तो ०? इस श्रुतिमें कमंफलका उपभोग दोमें सुना जाता है, क्योंकि श्रुतिमें 'पिबन्तो' 
यह द्विवचन है । यदि बुद्धि और जीवका ग्रहण किया जाय तो बुद्धि जड़ है, उसमें कमफलका भोक्त॒त्व 
सम्मव नहों है। केवल जीवका भी ग्रहण नहों किया जा सकता, क्‍योंकि दो कर्मफल भोक्ताओंका 
श्रवण है । इसलिए प्रथम पक्ष युक्त नहीं है । 

# छत्निणो यान्ति' यहाँ जैसे छत्री पदसे अजहल्लक्षणाके द्वारा छत्री युक्त और छत्री रहित 
दोनोंका साथ साथ ग्रहण होता है, वंसे ही 'पिबन्तो' इस पदसे भोग करनेवाले और भोग न करने 
वाले हृदयाकाशमें स्थित दोनोंका ग्रहण होता है। इस पक्षमें गौणरूपसे ईइ्वरमें भोक्तत्व माना गया 
है। ओर अब अन्य पक्षमें 'यद्दा' इत्यादि भाष्यसे मुख्यरूपसे ईश्वरमें मोगकतृंत्व दिखलाते हैं। जीव 
कमफल भोगता है और ईश्वर भोग करवाता है । जंसे जीव कर्मफल मोगनेके लिए कृतिवाला होनेसे 
कर्ता है, ऐसे ही ईश्वर कमंफलोंका' मोग करानेके लिए कृतिवाला होनेसे कर्ता है । जो कराता है वह भी 

कर्ता होता है, यह न्याय लोक प्रसिद्ध है॥ १६१ ॥ 


अधि० ३ खू० ११ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित १६३ 


पकक्‍तृत्वप्रसिद्धिदशंनात्‌ । बुद्धिक्षेत्रज्परिग्रहोईपि संभवति; करणे कतृत्योपचारात्‌ | 
एधांसि पचन्तीति प्रयोगदशनात्‌। न चाध्यात्माधिकारे5न्यो कोचिदद्धाबूतं पिबन्तों 
संभवतः । तस्म्राद बुद्धिजीवों स्थातां, जीवपरमात्मानों वेति संशयः । कि तावत्पाप्त ! 
बुद्धिक्षेत्रणाविति | कुतः १ 'गुहां भ्रविष्टो' इति विशेषणात्‌। यदि शरीर गुहा, यदि वा 
हृदयं, उमयथापि वुद्धिक्षेत्रज्ञों गुहां प्रविष्ाव॒पपचेले। न च सति संभवे सर्वंगतस्य त्ह्मणो 
विशिष्टदेशस्व॑ युक्त कल्पयितुम्‌। 'छुकृतस्य छोके' इति चर कमंगोचरानतिक्रमं दशयति । 
परमात्मा तु न सुकृतस्य वा दुष्कृतस्य वा गोचरे वतेते; 'न कमंणा वधते नो कनीयान' इति 
श्रुतेः । 'ठायातपो' इति च चेतनाचेतनयोनिंद्श उपंपचते; छायातपचत्परस्परविलक्षण- 
त्वात्‌ । तस्मादबुद्धिक्षेतरशाविहोच्येयातामिस्येव प्राप्ते बम-विज्ञानात्मपर मात्मानाविहेते- 
च्येयाताम | कस्मात्‌ ? आत्मानों हि ताधुभावषि चेतनों समानस्वभावो। संख्याश्रवणे 
च समानस्वभावेष्वेब लछोके प्रतीतिर्दश्यते। अस्य गोड्धितीयो5न्वेष्ठव्य इत्युक्ते गोरेव 
द्वितीयो5न्विष्यते, नाश्वः पुरुषो वा। तदिह ऋतपानेन लिक्लेन निश्चिते विज्ञानाव्मनि 
द्वितीयान्वेषणायां समानस्वभावदचेतनः परमाप्मेव प्रतीयते । ननूक्तं गुहाहितत्वद्शंनाज्न 
परमात्मा प्रत्येतव्य इति, गुहाहितत्वदर्शनादेव परमास्मा प्रत्येतव्य इति वदामः। शुहा- 
हितत्वं तु भ्रुतिस्मृतिष्वसकृत्परमात्मन एव टच्यते-- गुहाहितं गहरेष्ट पुराणम्‌' ( काठ० 
१॥२।१२ ) यो वेद निहितं गुहायां परमे व्योमनः ( तै० २।१ ). आत्मानभन्विच्छ गुहां प्रविष्टम 
हुए ( ईश्वर ) में भी पान ( उपभोग ) करता है ऐसा कहा जाता है, क्योंकि पकवाने वालेमें भी पाक- 
कतृत्व प्रसिद्धि देखी जाती है। बुद्धि और जोवका भी ग्रहण हो सकता है, क्योंकि करणमें कतृंत्वका 
उपचार है । जैसे 'एधांसि पचन्ति?- ( लकड़ियाँ पकाती हैं ) ऐसा प्रयोग देखनेमें आता है । और 
अध्यात्मप्रकरणमें दूसरे कोई दो पान करते हैं ( कमंफल भोगते हैं ) यह सम्भव नहीं है। इसलिंए 
बुद्धि और जीवका उपदेश है अथवा जीव तथा परमात्माका, ऐसा संशय होता है। तब क्‍या प्राप्त 
होता है ? पृवपक्षी--बुद्धि और क्षेत्रज्ञका निर्देश प्राप्त होता है । किससे ? 'गुहां प्रविष्टी' यह विशेषण 
है। इससे चाहे शरीररूपी गुहा हो अथवा हृदय मुहा हो, दोनों प्रकारसे बुद्धि तथां जीव गुदामें 
प्रविष्ट हुए उपपन्न होते हैं। और सम्मव हो अर्थात्‌ गुहामें प्रविश्कपसे बुद्धि और जीवका ग्रहण 
सम्मव हो तो सवंगत परमात्मामें विशिष्ट देशकी कल्पना करना युक्त नहीं है। 'सुरूतस्य लोके! 
यह श्रुतिवाक्य कमंफलका अनतिक्रम दिखलाता है। परमात्मा तो सुकृत और दुष्कृत विषयक फलमें 
नहीं रहता । क्योंकि “न कमणा०? ( न कमंसे बढ़ता है और न घटता है ) यह श्रुति है । 'छायातपौ०” 
( छाया और आतपके समान परस्पर विलक्षण हैं ) यह भी चेतन, अचेतनमें निर्देश उपपन्न होता है, 
क्योंकि छाया और घामके समान परस्पर विलक्षण हैं। इस कारण बुद्धि और जीवको ही यहाँ कहना 
चाहिए । सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैं--“गुहां प्रविष्टी' इस प्रसंगमें जीव और परमात्मा 
कहने चाहिए, क्योंकि दोनों आत्मा चेतन और समान स्वमभाववाले हैं । संख्यांके श्रवण होनेपर 
लोकमें समान स्वमाववालोंकी ही' प्रतीति देखी जाती है जेसे “अस्य गो” ( इस बैहका दूसरा साथी 
खोजना चाहिए ) ऐसा कहनेपर बैलके सजातीय दुसरे बैलको “ही खोजा जाता है उसके विजातीय 


अश्व अथवा पुरुषको नहों खोजा जाता । इसलिए यहाँ कर्मफल-मोगरूप लिज्धसे जीवात्मांका निश्चय 
होनेपर दूसरेकी खोजमें समान स्वभावाले चेतन परमात्माकी ही प्रतीति होती है। परन्तु ऐसा जो 


कहा गया हैं कि गुहामें प्रविष्॒त्व देखनेसे स्वव्यापक' परमात्माकी प्रतीति नहीं होती चाहिए, तो इसपर 
हम कहते हैं कि गुहामें प्रविष्टत्व दर्शनसे ही परमात्माकी प्रतीति होनी चाहिए । क्योंकि गुहामें प्रविद्रत्य 
: पो श्रुति, स्मृतिमें अनेक वार परमात्माका हीं देखा गया है, जैसे 'गुहाहितं गहरेष्ठं पुराणं०” ( बुद्धिहप 


१६७ ब्रह्मसूत्र-शाडू रभाष्य | आ० है पा० २ 


इत्याद्यासु । सर्वगतस्यापि अह्मण उपलब्ध्यर्थों देशविशेषोपदेशों न विरुध्यत इत्येतदप्यु- 
क्तमेव । सुकृतलोकथतित्द तु छत्नित्ववदेकस्मिन्नपि वर्तमानमुभयोरविरुद्यम | छायात- 
पावित्यप्यविरुदम । छायातपव-परस्परविलक्षणत्वात्संसारित्वासंसारित्वयो! । अविद्या- 
कंतत्वात्ससार त्वस्य, पारमाशथकत्वातच्याससाफर त्वस्थ । तस्माद्धज्ञानात्मपरमात्मानों 
गुहां प्रविष्ठो श॒ह्य ते ॥९१॥ 

रूतश्व विज्ञानात्मपरमात्मानों छुछह्येते--- 

विशेषभाच् ॥ १२॥ 

पंदच्छेदु--विशेषणात्‌, च । 

सुत्रा्थ---और “आत्मानं रथिन विद्धि! 'सोध्घ्वनः पारमाप्नोति' इस प्रकार गनन्‍ता और गन्त- 
व्यादि विशेषणोंसते भी हृदयंरूपी गुहामें जीव और परमात्माका ही ग्रहण होता है । 

48 विशेषणं च विज्ञानात्मपरमास्मनोरेव भव॑ति । आत्मानं रथिनं विद्धि शरीरं रथमेव 

(का० १३।३) इत्यादिना परेण ग्रस्थेन रधिरथा८दरूपककब्पनया विज्ञानात्मानं रथिन 

संसारमोक्षयोर्गन्तारं कल्पयति | 'सोध्ध्वतः पासमाप्नोति तद्विष्णोः परमं पद्म! (का० १।३।९) 
इंति च परमात्मानं गस्तंव्यम । तथा “'त॑ं दुद्श गूढभनुप्रविष्ट गुहाहितं गह्नरेष्ठं पुराणम्‌ । अध्या- 
त्मयोगाधिगमेन देवं मत्वा घीरो हषशोकों जहाति! ( का० १॥२।१२ ) इति पूवस्मिन्नपि श्रन्थे 


गुहामें स्थित, अनेक प्रकारके अनथ्थोसे पूर्ण देहमें स्थित है अनादि पुरुष परमात्माको जानकर अधि- 
कारी पुरुष हुं और शोकका त्याग कर देता है ) 'यो वेद निहितं०? ( श्रेष्ठ हृदय आकाशमें स्थित, 
बुद्धिरुपी गुहामें प्रविष्ट ब्रह्मको जो जानता है वह सब कामोंको प्राप्त करता है ) 'आत्मानं०! ( बुद्धिरुपी 
गुहामें स्थित आत्माका विचार करो ) इत्यादि श्रुति और स्मृतियोंमें है। स्वंब्यापक ब्रह्मका सी 
साक्षात्कार करनेके लिए हृदयादि देश विशेषका उपदेश विरुद्ध नहीं होता, ऐसा पहले कहा गया है । 
सुकृतके कार्य देहमें रहना तो छत्रित्वके समान एकमें ( जीवमें ) कमंफल भोवतृत्वादि होनेपर भी दोनों 
( जीव और परंमात्मा ) में -अविरुद्ध है। छाया और आतपके समान यह कथन भी अविरुद्ध है। 
क्योंकि संसारित्व और असंसारित्व ये छाया और आतपके समान परस्पर विलक्षण हैं| संसारित्व 
अविद्याकृत है और असंसारित्व पारमाथिक है। अतः गुहामें प्रविष्ट जीवात्मा तथा परमात्माका ही 
यहाँ ग्रहण किया जाता है ॥ ११॥ 
और किस कारणसे विज्ञानात्मा और परमात्माका ग्रहण किया जाता है ? 
गन्ता और गन्तव्य आदि विजद्येषण भी जीव और परमात्मामें ही सम्भव हैं । 'आत्मानं रथिनं०* 
( तु आंत्माको रथी जा॥ और शरोरको रथ समझ ) इत्यादि उत्तर वाक्य सन्दर्भसे रथी, रथ आदिके 
रूपककी कल्पना कर यमरा॥ विज्ञानात्मा ( जीवात्मा ) रथी की संसार और मोक्षके प्रति गरन्तारूपसे 
कल्पना करते हैं। और 'सो5घ्चनः पारमाप्नोति०” ( वह संसार मार्गसे पार-उस व्यापक परमात्माके 
परम पदको प्राप्त कर लेता है ) इससे परमात्माकी गन्तव्यरूपसे कल्पना करते हैं। इसी प्रकार 
त॑ दुदंश गूढमनु०” ( दुविज्ञेय, .गूढ़-मायामें प्रविष्ट, गुहा-ब्रुद्धिमें स्थित, गद्धर-अनेक अनर्थोसे व्याप्त 
देहमें स्थित, चिरन्‍्तन अध्यात्मयोग-विषयोंमेंसे चित्तको हटाकर आत्मामें संलग्न करना, उसकी 
सत्यानन्दी-दीपिका 
# ऋतं॑ पिबन्तों'. इस मन्त्रसे पृ्व तं दुदंश गृढमनुप्रविष्टं! इस मन्त्रसे परमात्माका और 
आत्मांन रथिनं विद्धि' इस अन्तिम मन्त्रसे जीवका ग्रहण किया. गया है। इस प्रकार दोनों मंत्र जीव 
और परमात्माका मन्‍्ता और मन्तव्यरूपसे ज्ञापन कराते हैं। इसलिए दोनोंका ग्रहण करना चाहिए। 


१३.०८ ५४ 


अधि० रै सू० १२ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित श्द्द५ 


मन्दमन्तव्यत्वेनेतावेव विशेषिती । & प्रकरण चेदं परमात्मनः । बह्मविदो वदन्ति! इति च 
वक्‍टविशेषोपादानं परमात्मपरिश्रहे घटते । तस्मादिह्द जीवपर मात्मानावुच्येयाताम्‌ । एप 
एव न्‍्यायः दावा सुपर्णा सयुजा सखाया! (मुण्ड० ३।१॥१) इत्येबमादिष्वपि। तत्ञापि छाध्यात्मा- 
धिकाराजन्न प्राकृतो सुपर्णावुच्येते । 'तयोरन्यः पिप्पलं स्वाइ्त्ति' इत्यदनलिड्ञाद्धिज्ञाना/्मा 
भवति । 'अनइनन्नन्योधमिचाकशीति' इत्यनशनचेतनत्वाभ्या परमात्मा। अनन्तरे च मन्त्र 
तावेब द्र॒ष्टु द्रष्टन्यभावेन विशिनष्टि---समाने बृक्षे पुरुषो निमझ्नोइनीशया शोचति मुद्यमानः । 
जुष्ट यदा पदयत्यन्यमीशमस्य महिसानमिति बीतशोकः” ( मुण्ड ३३१।२ ) इति। # अपर 
आहर-- हा सुपर्णा' इति नेयमुगस्याधिकरणरय लिंडान्तं मजते; पेज्ञिरहस्यश्राह्मणेनानयथा 
व्याख्यातत्वात्‌ । 'तयोरन्यः पिप्पल स्वाद्त्तोति सत्वमनइनन्नन्यो5मिचाकशीत॑ःत्यनइनन्नन्यो3मिप- 
इयति शस्तावेतों सच्चक्षेत्रज्ों' इति। सच्त्वशब्दोी जीव, क्षेत्रज्ञशब्दः पण्मास्मेति यदुच्यते, 


प्रापसि आत्मका मनन कर धीर पुरुष हष और शोकका त्याग़ कर देता है ) इस प्रकार पृव ग्रन्थमें 


भी मंत्ता और मन्तंव्यरूपसे दोनों ही विशेषित किये गये हैं। यह प्रकरण भी परमात्माका है। 
अह्यविदों वदन्ति' ( ब्रह्मवेत्ता कहते हैं ) इस प्रकार वक्ता विशेषका ग्रहण परमात्माके स्वीकार 
करनेपर ही संगत होता है । इसलिए यहाँ जीव और परमात्मा ही कहने चाहिए । 'द्वा सुपर्णा:सयुजा०' 
(दो सुन्दर पक्षवाले अर्थात्‌ समान धर्मवाले, सदा एकत्र रहनेवाले सहचर, एक ही वृक्ष 
( शरीर ) को आश्रय कर रहते हैं ) इत्यादिमें भी ( यही कठवल्लीका ) न्याय है [ “ऋतं पिबन्तों! 
इस कठ-श्रतिमें जिन दो का ग्रहण किया गया हैं उन दोनों (जोव और परमात्माको ही) '्वा सपुर्णा' इस 
मुण्डक श्रतिमें भी ग्रहण किया ग़या- समझना चाहिए ] वहाँ मी अध्यात्मप्रकरणके कारण लछौकिक, 
पक्षियोंका वर्णन नहीं किया गया है । इसमें 'तथोरन्यः पिप्पलं०” ( दोनोंमें एक मधुर [ कम ] फलोंका 
भोग करता है ) इस प्रकार मदन ( भक्षण ) लिड्भसे जीवात्मा अवग॒त होता है। और अनइनन्नन्यो 
अधिचाकशी (ते! ( दूसरा न भोगता हुआ प्रकाश करता है ) इन अभक्षण और चेतनत्वरूप लिड्रोंसे 
परमात्मा अवगत होता है। उसके आगेके मन्त्रमें 'समाने वृक्षे पुरुषो०” ( एक ही शरीररूपी वक्षमें 
मुह्ममान-यह देह मैं है, इस प्रकार देहसे तादात्म्य अभिमानको प्राप्त हुआ दीनभावसे मोहको प्राप्त 
होकर शोक करता है। जब अनेक योगमार्गोसे चित शुद्धकर उस परमात्माकी महिमाको जानता है, 
तब शोक रहित होता है ) इन दोनों को ही द्रद्म और द्र॒ष्वयमावसे विशेषित करते हैं। दूसरे कहते 
हैं--'द्वा सुपर्णा' यह मन्त्र इस अधिकारके सिद्धान्तका प्रतियादन नहीं करता, क्योंकि पैज्िरहस्य- 
ब्राह्मणमें उसका अन्य प्रकारसे उयाह्यान किया गया है। “तथोरन्यः पिप्पलं०” ( उनमेंसे एक मधुर 
कमंफल भोगता है वह सत्त्व ( बुद्धि) है और दूसरा खाये विना देखता रहता है अर्थात्‌ कमंफलका 
उपभोग किये विना देखता रहता है वह ज्ञ--क्षेत्रज्ञ है, ये-दो सत्त्त और क्षेत्रज्ञ हैं) सत्वशब्द जीव 
वाचक है ओर क्षेत्रज्ञशब्द परमात्मा वाचक है ऐसा जो कहा जाता है, वह युक्त नहीं है, क्योंकि 


न  सत्यानन्दी-दीपिका | 
# भाष्यमें द्वासुपर्णा' यहाँसे लेकर 'बीठशोक: तक जो अभिप्रायः लिखा. गया है वह 


वृत्तिकारका मत है। भाष्यकारके मतमें तो 'द्वा सुपर्णा यह.वाक्य इस अधिकरणका विषथवाक्य 
नहीं है। आगे अपर आह' से लेकर इसको स्पष्ट करते हैं । 

# भाष्यमें 'अपर:” शाब्दका अथ--'न पर अपर:” इस विग्रहके अनुप्तार स्वयं भाष्यकारका 
प्रहण है अर्थात्‌ अपरसे भाष्यकार स्वयं अपना अभिमत उपस्थित करते हैं। यह अंधिकरण जीव 
धीर ईश्व रको सिद्ध करता है, परन्तु ह्वा सुपर्गा' यह मन्त्र जीव और ईश्वरका प्रतिपादन नहीं करता, 


. क्योंकि पैद्धि रहस्पत्नाह्मणते विरोध है, इस ब्राह्मगमें तो बुद्धि और क्षेत्रज्ञका ग्रहण किया. गया है । 


श्ध्दे ब्रह्मसूत्न-शाइरभाष्य [ आ० १ पा० २ 


तन्न; सस्वक्षेत्रज्ञरब्दयोरन्तःकरणशारीरपरतया प्रसिद्धत्वात्‌ । तत्रेव च व्याख्यातत्वात्‌- 
'तदेतस्सत्च॑ येन स्वप्न पश्यति, अथ योथ<यं शारीर उपद्रष्टा स क्षेत्रज्ञस्तावेतो सच्चक्षेत्रज्ञों इति। 
नाप्यस्याधिकरणस्य पृवपश्षे भजतें। नह्मत्र शारोरः श्षेत्रज्ञः कतृत्वभोक्तत्वादिना संसार- 
मणोपेतों विवक्ष्यते । कथं तह ? सर्वंसंसारधर्मातीतो ब्रह्मस्वभावरचेतन्यमात्रस्वरूपः 
अनइनबनन्यो5मसिचाकशीति' 'अनइनन्यो5मिपश्यति ज्ञ: इति वचनात्‌ । तत््वमसि' 'क्षेत्रज्ञ चापि 
माँ विद्धि' (गी० १३।२) इत्यादिश्रुतिस्सुतिभ्यइच । तावता च विद्योपसंहारंद शंनमेवमेवाव- 
कल्पते; तावेतो सत्वक्षेज्ञ्ञो न ह बा एवंविदि किंचन रज आध्वंसते' इत्यादि। कर्थं पुनरस्मिन्पष्षे 
तयोरन्यः पिप्पल स्वाद्नत्तीति सच्वम! इत्यचेतने सरवे भोक्‍तृत्ववचनमिति ? उच्यते--नेय॑ 
श्रतिरच्ेतनस्थ सत्वस्य भोवत्त्व॑ बक्ष्यामीति प्रवृत्ता । कि तहिं ? चेतनस्य क्षेत्रशस्यथाभोक्‍्त्‌ 
त्वं ब्रह्मस्यभावतां च वक्ष्यामीति । तदथ सुखादिविक्रियावति सर्ते भोकतृत्वमंध्यारोपयति। 
इद हि कठत्व॑ भोकत्त्व॑ च॒ सत्त्वक्षेत्रशयोरितरेतरस्वभावाविवेककृतं कव्प्यते । परमाथतस्तु 
नान्यतरस्यापि संभवति; अचेतनत्वात्सत्त्वस्य, अविक्रियत्वाच क्षेत्रश्षस्थ । अविद्या प्रत्य प- 
स्थापितस्वभावस्वाच्च सत्वस्य खुतरां न संभवति | & तथा च श्रुतिः-यत्र वा अन्यद्व 
स्थात्तत्रान्योबन्यत्पर्पेत्‌ हत्या दिना स्वप्नट एहस्त्यादिव्यवह/ रवदविद्याविषय एव कठंत्वादिव्य- 


सत्त्व और क्षेत्रज्ञ शब्द अन्त:करण तथा जीवपरक प्रसिद्ध हैं। और उसीमें ( पेड्धि रहस्यब्राह्मणमें ) 
तदेतत्सत्त्वं ०” ( जिससे स्वप्व देखता द्वै वह यह सत्त्व है . और जो यह शारीर उपद्रश है 7ह क्षेत्रज्ञ है 
ऐसे ये दो सत्त्व और क्षेत्रज्ञ हैं ) ऐसा ही व्याख्यान किया गया है। इस प्रकार यह ऋक (ट्वा सुपर्णा) 
इस अधिकरणके पूवपक्ष भाव ( सत्त्व दब्दसे बुद्धि और क्षेत्रज्ञ शब्दसे जीवके ग्रहण ) का प्रेटिपादन 
नहीं करती । वस्तुतः कतृंत्व, भोक्‍तृत्व, आदि संसारी धर्मोेसि युक्त शारीर-क्षेत्रज्ञ यहाँ विवक्षित नहीं है । 
किन्तु सब संसार धर्मेसि अतीत ब्रह्मस्वभाव चंतन्यमात्र स्वरूप यहाँ विवक्षित है, क्योंकि अनइन न्न- 
न्‍यो' अनशनज्नन्यो >' ( अन्य परमात्मा न भोगता हुआ देखता रहता है ) 'तत्त्वमसि' 'क्षेत्रज्ञं चापि०” 
( क्षेत्रज्ञ भी मुझे ही जान ) इत्यादि श्रुति स्मृतियोंसे भी यही अथ युक्त है। केवल मन्त्र व्याख्यानसे 
ही 'तावेतों०' ( वे दो सत्त्व और क्षेत्रज्ञ हैं, इस ५रकार जाननेवाले विद्वानमें अविद्या कुछ भी सम्बन्ध 
नहीं करती ) इत्यादि ब्रह्मविद्याका उपसंहारदर्शत [ 'तेषामेचेतां ब्रह्मविद्यां वदेत' ] जीवके ब्रह्ममाव 
कथनसे ही संगत होता है, परन्तु इस पक्षमें 'तयोरनन्‍्यः० ( उन दोनोंमें एक मधुर कमफल भोगता 
है वह सत्त्व है ) इस प्रकार अचेतन 'सत्त्वमें भोवतृत्व वचन कंसे संगत होगा ? कहते हैं--अचेतन 


सत्त्वमें भोकतृत्व कहूँगी, इसलिए | द्वा सुपर्णा | यह श्रति प्रवृत्त नहीं हुई है, किन्तु चेतन क्षेत्रज्ञमें 
अभोक्‍तृत्व और ब्रह्मस्वभावत्व कहूँगो, इसके लिए सुख आदि विक्रिया--विकारवाले सत्त्वमें 


भोवतृत्वका अध्यारोप करती है। वस्तुत: कतृत्व और भोकतृत्व तो सत्त्व और क्षेत्रज्ञके परस्पर स्वभावके 
अविवेकसे कल्पित हैं । परमार्थसे तो दोनोंमें से एकमें भी कतृत्व आदि सम्भव नहीं हैं; क्योंकि बुद्धि 
अचेतन है और क्षेत्रज्ञ कूटस्थ विकार रहित है। अविद्यास प्रत्युपस्थापित स्वमावव्राला होनेसे सत्त्वमें 
कतृत्व भोक्‍्तृत्व सुतरां संभव नहीं हैं। इस प्रकार “यत्र वा अन्यदिव०” ( जहाँ-अविद्या अवस्थामें 
हृत-सा होता है वहाँ एक दूसरेको देखता है ) इत्यादिसे श्रति स्वप्नमें देखे हुए हस्ती आदि व्ववहारके 


सत्यानन्दी-दीपिका 
%# जस स्वप्न पदाथ मिथ्या होनेपर भी अविद्या्स सत्य प्रतीत होते हैं, ऐसे ही संपूर्ण प्रपड््र 


भी मिथ्या होते हुए अविद्या्स सत्य प्रतीत होता है अर्थात्‌ दोनों अविद्या कल्पित होनेसे मिथ्या ही हैं, 
वस्तुतः एक परमात्मा ही सत्य है। किच् पैड्धिरहस्यब्नाह्मणके व्यास्यानके अनुसार “द्वा सुपर्णा! 
इत्फादि मुण्डक वाक्य इस अधिकरणका विषयवाक्य नहीं हो सकता । किन्तु “ऋतं पिबन्तों' इत्यादि 


अधि० ४ खू० १३ ] भाषालुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित १६७ 


बहार दर्शायति | “यत्र त्वस्य सवमात्मैवाभूत्तत्केन क॑पश्येत्‌” ( ब्ृ० ४।७।१५ ) इत्यादिन्ता च॑ 
विवेकिनः कठतृत्वादिव्यवहाराभाव॑ दर्शायति ॥१२॥ 
( ४ अन्तराधिकरणम्‌ रू० १३-१७ ) 
अन्तर उपपत्तेः ॥ १३॥ 

पदच्छेद---अन्तर:, उपपत्तें:। 

सूत्रा्थं--( अन्तरः ) “य एषोउक्षिणि पुरुषो हृ्यते” इस श्रुतिसे प्रतिपाद्यमान नेत्राभ्यन्तगंत 
पुरुष परमात्मा ही है । छायात्मा आदि नहीं, ( उपपत्तें: ) क्योंकि उक्त श्रुति प्रतिपादित _आत्मत्व 
अमृतत्व आदि धर्मोकी परमात्मामें ही उपपत्ति होती है । 

4७ 'य एषो5क्षिणि पुरुषों दश्यत एप आत्मेति होवाचतदुम्गतममयमेततबहाति | तद्यय्यप्यस्मि- 
न्सर्पिवोदक वा सिश्नति वत्मनी एवं गच्छति' ( छा० ४१७।१ ) इत्यादि अयते। तत्र संदायः 
किमयं प्रतिबिश्वात्मा 5ध्यधिकरणो निदिश्यते, अथवा विज्ञानात्मा, उत देवतास्मेन्द्रिय स्या- 
घिष्ठाता, अथवेध्वर इति | कि तावत्पाप्तम £ छायात्मा पुरुषप्रतिरूप इति | कुतः ? तस्य 
टश्यमानत्वप्रसिद्धे!। 'य एषो5क्षिणि पुरुषों दृश्यते' इति च प्रसिद्धवदुपदेशात्‌ । विज्ञानाव्मनो 
वाषयं निदश इति युक्तम। स हि चश्ल॒ुषरा रूप॑ पश्यंश्रक्षुषि संनिहितो मवति। आत्मशब्द- 
श्रास्मिन्पक्षे 5जुकूलों भवति। आदिश्यपुरुषो वा चश्लुषरो ५ तुआ्आाहकः प्रर्त।यते; रश्मिमिरेषो $स्मि- 
न्प्रतिष्ठित:: ( बृ० ५५५२ ) इति श्र॒तेः, अम्त॒तत्वादीनां च देवतात्मन्यपि कर्थंचित्संभवात्‌ । 


समान अविद्या विषयक हो कतृंत्वादि व्यवहार दिखलाती है। और “यत्र त्वस्य०” (परन्तु जहाँ इसके 
लिए सब आत्मा हो गया है वहाँ किससे किसको देखे ) इत्यादिसे यह श्रुति ब्रह्मवित्‌में कतृत्वादि 
व्यव॒हा रका अभाव दिखलाती है ॥ १२ ॥ 

य एषोउक्षिणि०” ( यह जो नेत्रमें पुरष दिखाई देता है यह भात्मा है ऐसा कहा है यह 
अमृत, अमय और ब्रह्मस्वरूप है। उस-पुरुषके स्थानख्पनेत्रमें यदि धृत वा जल डाले तो वह पलकोंमें 
ही चला जाता है ) इत्यादि श्रुति है। यहाँ संशय होता है कि नेत्र अधिकरणवाला यह क्या छायात्मा 
अथवा जीव या इन्द्रियके अधिष्ठाता देवता वा ईश्वरका निर्देश है। तो यहाँ क्‍या प्राप्त-होता है ? 
पृवंपक्षी--पुरुषके प्रतिबिम्ब-छायात्माका निर्देश है, किससे ? इससे कि उसका हृश्यम।नत्व प्रसिद्ध है। और 
'य एषोउक्षिणि०! ,नेत्रमें यह जो पुरुष दिखाई देता है) इसप्रकार प्रसिद्धेक्ष समान उपदेश भी है। अथवा 
जीवात्मा विषयक यह निर्देश युक्त है, क्योंकि वह चक्ष॒से रूपको देखता हुआ नेत्रमें सन्निहित (सम्बन्धित) 
होता है । इस पक्षमें श्रुति निदिष्ट आत्मशब्द भी अनुकूल-संगत होता है। अथवा नेत्रेन्द्रियका अनुग्राहक 
आदित्य पुरुष प्रतीत होता है, क्‍योंकि 'रस्मिभिरेषो5स्मिन०” ( किरणोंके द्वारा यह सूर्य नेत्रमें 
' प्रतिष्ठित है ) ऐसी श्रुति है। और अमृतत्व आदिका देवतात्मामें यथाकर्थंचित्‌ संभव भी है। परन्तु 

सत्यानन्दी-दी पिका 
कठवल्ली वाक्य ही इस अधिकरणका विषयवाक्य है। ऐसा सिद्ध होता है । इसलिए जीव और परमेश्वर 
इन दोनोंका यहाँ ग्रहण करना युक्त है, जीव और जड़ बुद्धिका नहीं है ॥ १२ ॥ 

# छान्दोग्योपनिषद्के चतु्थ अध्यायमें उपकोसलविद्याका प्रकरण है। उसमें सत्यकाम जाबालने धर 
कमलके पुत्र उपकोसलको “य एथो5क्षिणि पुंरुषो दृश्यते” इस श्रुतिसे चाक्षुपपुरुषका उपदेश दिया 
है। इस चाक्ष॒ष पुरुषको लेकर संशय होता है कि. चाक्षुषपुरुषसे किसका ग्रहण .करना युक्त है।' 
क्योंकि छाया, जीव, देवता तथा परमेश्वरके लिज्ध यहाँ उपलब्ध होते हैं। जैसे गत अधिकरणमें 
ऋत पिबन्तौ' इसमें प्रथम श्रुत चेतनत्वके अनुसार चरमश्रुत गुहाप्रवेश आदि लिये गये हैं: वंसे 


का 


१६८ ब्रह्मस त्र-शाड्ूर भाष्य [ छा० १ पा० २ 


नेश्वरः; स्थानविशेषनिदशादिस्येय प्राप्त दरमः। परमेश्वर एवाक्षिप्य)्यन्तरः पुरुष 
इहोपदिप् इति | करमात्‌ ? उपपत्ते।। उपपचते हि परमेश्वरे गुणजातमिहोपद्ध्यमानम्‌। 
आत्मत्व॑ तावन्मुरयया द्रया पर मे श्य द्यते; स आत्सा तत्वतमसि इति श्र॒तेः । अम तत्वा- 
भयत्वे च तरिमच्सझुन्छुती श्रयेते। तथा परमेशध्वरानुरूपमेतदक्षिरथानम्‌। यथा हि 
परमेश्वर: सबद्दोप रह पः; अपहत्पप्मत्वदश्दणात; दथाएद्ि रथान रूच् ले परहत३ प- 
दिए, 'तद्यद्प्यरिमन्सपिवादक वा सिश्चति वन्‍्मनी एवं गच्छति' इति श्रुत:। रूयद्वामत्वादिंगुणो- 
पद्शाश्चय तरिम बब.दफएृत। एत खरूयद्वाम इत्याचक्षत, एत हू सबकंण वामान्यमिसंयन्ति! | ण्च्चज 
एवं वामनीरेष हि सर्वाणि वामानि नयति!। एप उ एवं मामनीरेष हि सबंषु लोकेपु भाति! ( छा० 
४।१५२,३,४ ) इति च। अत उपपत्तेरन्तरः परमेश्वरः ॥११॥ 


स्थानादिव्यपदेशान् ॥१४॥ 

पदच्छेद--स्थानादिव्यपदेशात्‌, च | 

सूृत्राथ--और “च्चक्षषि तिप्ठच्‌” ध्यानके लिए इसप्रकार स्थान आदिके कथनसे सर्वंगत 
परमेश्वस्का अक्षिस्थान भी हो सकता है | अतः 'य एषो5क्षिणि' यहाँ अक्षिपुरुष परमेश्वर हो है ! 

कर्थ पुनराकाशवत्सवग्तस्य बह्मणो 5 ध्यंपं रथानम प५चर इति ? अचोन्यते-भवे- 
देषाउनवव लू प्तिः, ययेतदे वेक॑ स्थानमस्य निर्दिप्न भवेत्‌। सम्ति छ्याग्यपि पृथिव्यादीनि 
स्थानान्यस्य नि.दर्णशानि---यः प्रथिव्यां तिष्टन! ( ० ३॥७।३ ) इत्यादिना। तेषु हि उश्षुरपि 
स्थान विशेषके निर्देशसे सवंगत-ईव्वरका ग्रहण सम्भव नहीं है। सिदवान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते 
हैं-चक्ष॒के अभ्यन्तर पुरुष शब्दसे यहाँ परमेब्वर ही उपदिष्ट है, किससे ? इससे कि प्रतिपादित गुणोंकी 
उसमें उपपत्ति होती है। श्रतिमें उपदिश्यमान गुण समूह परमेश्वरमें ही घटते हैं। 'स आत्मा तत्त्व- 
मसि' ( वह आत्मा है वही तू है ) इस श्रतिसि उपदिष्ट आत्मत्व मुख्यवृत्तिसे परमेश्वरमें उपपन्न 
होता है। अमृतत्व और अमयत्व श्रुतिमें परमेश्वरके लिए वार-वार सुने जाते हैं ॥ इसीप्रकार यह 
अक्षिस्थान परमेश्वरके अनुरूप है। अप्हतपाप्मत्व-पापरहितत्व आदिके श्रवणसे ज॑से परमेश्वर सब 
दोषोंसे अलिप्त है, बसे अक्षिस्थान भी सब लेपोंसे रहित उपदिष्ट है, क्योंकि “तद्द्यप्य०” ( यदि नेत्रमें 
घृत या जल डाले तो वह पलकोंमें ही चला जाता है ) ऐसी श्रुति है । एतं रुंयद्वाम०” (इसको 'संय- 
द्वाम' ऐसा कहते हैं, क्योंकि सम्पृर्ण सेवनीय वस्तुएं सब ओरसे इसे ही प्राप्त होती हैं ) 'ए उ एच०' 
( निरचय यही वामनी है, क्योंकि यही सब प्राणियोंके पुण्य फलोंको बहन करता है) और एप उ एच०! 
( निरचय यही अक्षिपुरुष भामनी हैँ; क्‍योंकि आदित्य, चन्द्र आदिरूपसे .यही सब्र लोकोंमें प्रकाशित 
होता हे ) इसप्रकार संयद्वामत्व आदि गुणोंका उपदेश भी उस परमेश्वरमें हो उपपन्न होता है, इस 
उपपत्तिसे अक्षि अभ्यन्तर पुरुष परमेश्वर ही है ॥ १३ ॥ द 

आकाशके समान सवगत ब्रह्मका नेत्ररूप अल्पस्थान किस प्रकार हो सकता है ? इसपर कहते 
हैं“-यदि उस ब्रह्मगमा यही एक स्थान निदिष्ट होता तो यह अनुपपत्ति होती । परन्तु 'यः प्रथिव्यां 
तिष्ठन०' ( जो पृथ्वीमें रहकर पृथ्वीका नियमन करता है, जिसको पृथ्वी भी नहीं जानती ) इत्यादिसे 
पृथ्वी आदि अन्य स्थान भी उसके लिए निददिष्ट हैं। उन स्थानोंमें “यश्चश्लुषि तिष्ठनू०” ( जो चक्ष में 

सत्यानन्दी-दीपिका 

ही यहाँ भी 'हृ्यते' इस लोकिक दशनसे छायापुरुषकी अवगतिके अनुसार चरमश्रुत अमृतत्व आदि भी 
ध्यानके लिए लेने चाहिए। इसप्रकार दृष्टान्तसंगतिसे पृवपक्ष है। पृव॑पक्षमें छायात्मा उपास्य है 
ओर रसिद्धान्तमें ब्रह्म उपास्य है ॥ १३ ॥ 


अधि० ४ सू० ९७५) भाषानुवाद-सत्यानन्दो-दीपिकासहित १६०, 


निनणए््टरम- यश्नक्षुपि निष्टन्‌ ह॒ति। 'स्थानादिेव्यपर्देशात याह्शहणंनतदरशायप्ति-- न केवल 
स्थानमेवेकमनुचितं ब्रह्मणो निदिश्यमानं दृश्यते, कि तहि ? नामरूपमिस्येवंजातीय- 
कमप्यनामरूपस्य ब्रह्मणो पनुचितं निर्देश्यमानं दश्यते---तस्योदिति नाम, हिरण्यस्मश्र 
(छा० १६।७,६ ) इत्यादि | निगुणमपि सद्ब्नह्म नामरूपगतेगुंणेः खगुणसुपासनाथ तत्र 
तत्रोपदिश्यत इत्येतद्प्युक्तमेव । सर्वंगतस्थापि ब्रह्मण उपलब्ध्यथ स्थानविद्येषो न 
विरुष्यते, शालग्राम इव विष्णोरेत्येतदप्यक्तमंव ॥९४॥ 


सुखविशिष्टाभिधानादेव च ॥ १७॥ 
पदच्छेद---सुखविशिशभिधानातू, एव, च | 


सूत्राथ---और 'प्राणो ब्रह्म, क॑ ब्रह्म, खं ब्रह्म' इस श्रुतिमें सुख विशिष्ट ब्रह्मका अभिधान है 
इससे भी 'य एपोउक्षिणि पुरुषो हृश्यते' यह नेत्रके अभ्यन्तर पुरुष परमात्मा ही है । 


(8 अपि च नेवात्र विवद्तिब्यप--कि ब्रह्मास्मिन्वाक्येपलिधीयते न वेति । सुख- 
विशिष्टामिधानादव ब्रह्मत्व सिम | सुखविशिए्ट हि ब्रह्म यद्वाक्योपक्रमे प्रक्रान्तं प्राणो बह 
क॑ ब्रह्म खं ब्रह्म इति, तदेवेहामिहितं; प्रकृतपरिग्रहस्य न्याय्यत्वात्‌। 'आचायस्तु ते गति वक्ता 
( छा० ४।१४।१ ) इति च गतिमात्रासिधानप्रतिश्ञानात्‌ | कथं पुनर्वोक्योपक्रमें सुखंविशिष्ठ 
ब्रह्म विशायत इति ? उच्यते--प्राणो बह्न क॑ बलह्म खं बह्म' इत्येतदग्नीनां वचन श्रुत्वोपफोसल 


_िीबकर >पजा:. '+ आता... आल आामयोमाह0, 


रहता हुआ ) इसप्रकार चक्षुका मी निर्देश हैं। 'स्थानादिव्यपदेशात्‌” इस सूत्रमें आदि” पदके 
ग्रहणसे सूत्रकार यह दिखलाते हैं कि ब्रह्यका निर्दिश्यमान केवल एक ही. अनुचित स्थान नहीं दिखाई 
देता, किन्तु 'तस्योदिति नाम? (उसका 'उत्‌” ऐसा नाम है अर्थात्‌ सवंपापोंसे रहित होनेसे परमात्मा- 
को “उत्‌” कंहा गया है ) और (हिरण्यरमश्र:' ( सुवर्णके समान दाढ़ी मूँछवाला ) इत्यादिसे नाम 
ओर रूपसे रहित ब्रह्मका इस प्रकारका निरदिश्यमान अनुचित नाम, रूप आदि भी दिखाई देता है । 
ब्रह्द निगुण है तो भी नाम तथा रूपगत गुणोंसे सगुणका उपासनांके लिए स्थल स्थलूपर उपदेश 
किया जाता है, यह कहा जा चुका है। जैसे उपासनाके लिए. विष्णुका दालग्राममें उपदेश विरुद्ध 


नहीं है, वंसे सवंव्यापक ब्रह्मका भी उपलब्धिके लिए विशेष स्थानमें उपदेश विरुद्ध नहीं है। यह भी 
पीछे कहा जा चुका है ।॥| १४ ॥ 


और “य/एषोउ5क्षिणि पुरुषो ददयते”' इस वाक्‍क्यमें ब्रहाका अभिधान है अथवा नहों, इस 
विषयमें विवाद नहीं करना चाहिए, क्‍योंकि सुख विशिष्टके अभिधानसे ही ब्रह्मत्व सिद्ध है । 'प्राणों 


ब्रह्म०” ( प्राण ब्रह्म है, क ब्रह्म है, ख॑ं ब्रह्म है ) इस प्रकार वाक्यके उपक्रममें जो सुखविशिष्ट ब्रह्म 
प्रस्तुत है उसका ही [ “य एषो5क्षिणि' ] यहाँ अभिधान है, क्योंकि प्रकृतका ग्रहण करना ही उचित है 
अर्थात्‌ श्रत्युक्त प्रकृवाचक “यः” शब्दसे प्रकृत ब्रह्मका ही ग्रहण करना उचित है। “आचायस्तु०' 
( आचाय तुझे इनके फलकी प्राप्तिका ] मार्ग बतलायेंगे ) इस प्रकार गतिमात्रके अभिधानकी 
अग्नियोंने प्रतिज्ञा की है । तो फिर वाक्यके आरम्भमें सुख विशिष्ट ब्रह्मका विज्ञान कैसे होता है ? इसपर 
कहते हैं--'प्राणो ब्रह्म क॑ ब्रह्म ०? ( प्राण ब्रह्म है, क॑ ब्रह्म है, खं ब्रह्म है ) इस प्रकार अग्नियोंका यह 


वचन सुनकर उपकोसलने कहा--विजानाम्यहं ०! ( सूत्रात्मा-प्राण बृहत्‌ होनेसे ब्रह्म है, यह मैं जानता 


सत्यानन्दी-दीपिका 
# सिद्धान्ती प्रकरणको लेकर विवादका निराकरण करते हैं--सुखविशिष्ट ब्रह्म ही 'य एषो5- 


क्षिणि पुरुषों दृश्यते” इस श्रुतिस्थ सवनाम 'यः” पदसे प्रतिपादित है। अतः नेत्रस्थ पुरुष ब्रह्म ही है। 
परन्तु प्रकरणसे प्रबल हृश्यत्व लिड्भसे एवं 'थ एब' इस सर्वनाम पदसे नेत्रस्थ पुरुषशब्दसे छायात्मा- 
का ही यहाँ ग्रहण करना चाहिए ? ऐसा नहों, क्योंकि उपकोसलके प्रति अग्नियोंके उपदेशसे छायात्मा- 





१७० ब्रह्म सूच-शाइूर भाष्य [ आ० है पा० २ 


उवाच--विजानाम्यहं यत्प्राणो ब्रह्म, कं च खं च तु न विजानामि' इति। तत्रेदं प्रतिवचचनम-- 
“थद्वाव क॑ तदेव खं यदेव ख॑ तदेव कम! ( छा० ४।१०।५ ) इति। ततन्र खंशब्दो भूताकारे 
निरूढों लोके | यदि तस्य विशेषणत्वेन कंशब्दः खुखवायी नोपादीयेत | तथा सति केवले 
भूताकाशे ब्रह्मशब्दों नामादिष्विव प्रतीकाभिप्रायेण प्रयुक्त इति प्रतीतिः स्यात्‌। तथा कंश- 
ब्द्स्य विषयन्द्रियसंपर्कजनिते सामये सुखे प्रसिद्धत्वात्‌, यदि तस्य खंशब्दी विशेषणत्वेन 
नोपादीयेत, लोकिक॑ सुख प्रह्मे ति प्रतीतिः स्थत्‌ | इतगेतरविशेषिती तु कंखंशब्दो सुखा- 
त्मक॑ ब्रह्म गमयतः | तत्र द्वितीये ब्रह्मशब्दे5नुपादीयमाने क॑ खं ब्रह्मे त्येवोच्यमाने कंशब्दस्य 
विशेषणसत्वेनेवोपयुक्तत्वास्सुखस्य गुणस्याध्येयत्व॑ स्यात्‌, तन्‍्मा भूदित्युभयोः कंखंशब्दयो- 
ब्रह्मशब्द्शिरस्त्व॑ कं ब्रह्म खं बरह्म' इति | $ इपंं हि सुखस्यापि गुणस्य गुणिवद्धये यत्वम । 
तदेव॑ वाक्योपक्रमे सुखविशिएट ब्रह्मोएदिएम । प्रत्येक॑ व गाहपत्यादयो 5ग्नयः स्व सव॑ महि- 
हैं, किन्तु कं और ख॑ को नहीं जानता अर्थात्‌ विषय और इच्ध्रियके संयोगजन्य सुख और खें--भूता- 
काश ये दोनों अनित्य और जड़ होनेसे किस प्रकार ब्रह्म रूप हैं यह मैं नहीं जानता ) अब इसका यह 
उत्तर है--तद्दाव कं०” ( निश्चय जो 'क-सुख है वही ख-आकाश है भौर जो 'खं है वही 
'क' है ) इस श्रुतिमें निदिष्ट 'खं' शब्द भूताकाशमें रूढ़ है, यह लोक प्रसिद्ध है। यदि उसके विशेषण- 
रूपसे सुखवाची 'क शब्दका ग्रहण न करें तो नाम आदि प्रतीकोंमें जेसे ब्रह्मका प्रयोग है, वसे ही 
प्रतीकके अभिप्रायसे केवल भूताकाशमें ब्रह्म शब्द प्रयुक्त है, ऐसी प्रतीति होगी । इसी प्रकार विषय 
और इन्द्रियोंके संयोगसे जन्य सदं'ष सुखमें “क' शब्दकी प्रसिद्धि होनेके कारण यदि उसके विशेषण- 
रूपसे 'खं' शब्दका ग्रहण न करें तो लौकिक सुख ब्रह्म है, ऐसी प्रतीति होगी । परल्तुं परस्पर एक 
दूसरेसे विशेषित हुए 'क” और सं शब्द सुखात्मक ब्रह्मकी ही प्रतीति कराते हैं। उसमें यदि “का 
दब्दके उत्तर द्वितीय ब्रह्म शब्दका ग्रहण न करें केवल क खं ब्रह्म इतना ही कहें तो 'क' छब्दका 
विशेषणरूपसे हो उपयोग ( ख॑ निष्ठ भूतत्वकी व्यावृत्ति करके चरितार्थ ) होनेके कारण गुणभूत सुख 
ध्येय नहों होगा । ऐसा न हो, इसलिए दोनों “कं! और <खं” दशब्दोंके उत्तर त्रह्म' शब्दका “कं ब्रह्म' 
ख॑ ब्रह्म इस प्रकार प्रयोग किया गया है। गुणरूप सुखका भी गुणी ब्रह्मके समान ध्यान करना 
अभीष्ट है। इसलिए वाक्यके आरम्ममें वही सुख विशिष्ट ब्रह्म उपदिष्ट है। और गाहँपत्य आदि 
अग्नियोंमें से प्रत्येक अपनी-अपनी महिमाका उपदेश कर एप सोम्य०' ( हे सोम्य ! यह अपनो विद्या 
ओर आत्मविद्या हमने तुमसे कही ) इस प्रकार उपसंहार करतो हुई पहले ब्रह्मका निर्देश है ऐसा 


क्‍ उन्होंने सत्यानन्दी-दीपिका 
की प्रतीति नहीं होतो है । उन्होंने तो नित्य सुखरूप ब्रह्मका ही उपदेश किया है । छाया तो जड़ और 


अनित्यत्वादि दोषोंसे युक्त है, इसलिए चक्षस्थ पुरुषसे परमेश्वरका ही ग्रहण करना युक्त है । 

% उपकोसलका उपाख्यान इस प्रकार है--'उपकोसलो ह बे कामलायनः सत्यकामे जाबाले ब्रह्म- 
चरयमुवास” (छा० ४॥१०॥१) (कमलका पुत्र उपकोसल सत्यकाम जाबालके यहाँ ब्रह्मचय॑ ग्रहणकर रहता 
था) उसने बारह वर्षतक आवाये द्वारा स्थापित अग्नियोंकी सेवा की । आचाय॑ने अन्य ब्रह्म चारियोंका तो 
समावतंन संस्कार कर दिया, किन्तु केवल इसीका नहीं किया । विना उपदेश किये आचाय॑ बाहर 


चले गये । उपकोसलने मानसिक खेदसे अनशन ब्रत किया। उसकी सेवासे प्रसन्न हुई अग्नियोंने 
मिलकर उसे उपदेश किया 'प्राणों ब्रह्म क॑ बह्म खं ब्रह्म' ( प्राण ब्रह्म है, क॑ ब्रह्म है, खं॑ ब्रह्म है ) 


तब उपकोसलने कहा, विज्ञानाम्यहं यव्प्राणों ब्रह्म ०” तब वे बोले-जो 'क है! वही 'खं' है और जो 
खे' है वही कं! हे । फिर ग़ाहंपत्यने उपदेश किया--'पृथ्वी, अग्नि, अन्न और आदित्य ये मेरे चार 
शरीर-विभूतियाँ हैं, आदित्यके भीतर जो यह पुरुष दिखाई देता है वह मैं हैँ ।” अन्वाहायंपचन-दक्षि- 


अधि० 3४ रू० १६] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित १७१ 


मानसुपद्शिय 'एपा सोम्य तेअस्मह्वियात्मविद्या च' इत्युपसंहरन्तः पूर्वत्र ब्रह्म निर्दि एमिति ज्ञाप- 
यन्ति । आचायस्तु ते गतिं वक्ता' इति च गतिमात्राभिधानप्रतिज्ञानमर्थान्तरविवक्षा वारयति | 
धयथा पुष्करपलछाश आपो न ह्लिष्यन्त एवमेवंविदि पापं कमे न इिलष्यते' (छा० ४।१४।३) इति चाक्षि- 
स्थान पुरुष विजानतः पापेनाजुपघात॑ ब्रवन्नक्षिस्थानस्य पुरुषस्य अह्मत्व॑ दर्शायति। तस्मा- 
व्प्रक्कतस्येव ब्रह्मणो श्चिस्थानता संयद्वामत्वादिगुणतां चोव त्वा एचरादिंकां तदविदो गति 
वक्ष्यामीत्युपक्रमते-य एषो5क्षिणि पुरुषो दृश्यत एप आत्मेति होवाच' (छा० ४।१५१)इति॥१५॥ 
श्रुतोपनिषत्कगत्यमिधानाच ॥ १६ ॥ 

पदच्छेद--श्रुतोपनिषत्कगत्यभिधानात्‌, च । 

सूत्ञर्थ---और “अथोत्तरेण तपसा' इस प्रकार श्रुति और स्मृतिमें सगृुण ब्रह्मकी उपासनाका 
अनुष्ठान करनेवालेकी जो गति अभिहित है वही गति-मार्ग नेत्रस्थ पुरुषको जान॑नेवालेकी है। अतः 
अक्षिस्थ पुरुष परमेश्वर ही है । 

इतश्राक्षिस्थानः पुरुष: परमेदवरः, यस्माच्छृतोपनिषत्कस्य श्रुतरहस्यविज्ञान स्य ब्रह्म- 

विदो या गतिद्वयानाख्या प्रसिद्धा श्रुती--अथोत्तरेण तपसा बह्ााचर्येण श्रद्यया विद्ययाव्मान- 
ज्ञापन कराती हैं 'आचायस्तु ते गति वक्ता' ( आचाये तो तुझे गति कहेंगे ) गति मात्र अभिधानकी 
प्रतिज्ञा अन्याथंकी विवक्षाका निवारण करती है अर्थात्‌ आत्मविद्याके फलमात्र अभिधानकी प्रतिज्ञा 
परमात्मासे भिन्न छायात्माकी विवक्षाका निषेव करती है। यथा पुष्करपछाश०” ( जसे कमलपत्र 
जलसे सम्बन्धित नहीं होता उसी प्रकार जैसे ब्रह्मका मैं उपदेश करूँगा उसे जाननेवालोंमें पाप कमंका 
सम्बन्ध नहीं होता ) इस प्रकार श्रुति अक्षिस्थ पुरुषको जाननेवालेमें पाप सम्बन्धका निषेध करती हुई 
अक्षिस्थ पुरुषमें ब्रह्मतत दिखलाती है । 'य एषो3क्षिणि०” ( यह जो नेत्रमें पुरुष दिखाई देता है वह 
आत्मा है ऐसा कहा ) इससे आचाये प्रकृत ब्रह्मके ही अक्षिस्थानत्व और संयद्वामत्व आदि गुणोंको 
कहकर उसके जाननेवालेके लिए आचि आदि गतिको कहूँगा, ऐसा उपक्रम करते हैं ॥ १५ ॥ 

इस हेतुसे मी नेत्रस्थ पुरुष परमेश्वर ही है, क्योंकि जिसने उपनिषद्‌ सुना है अर्थात्‌ जिसने 
सगुण ब्रह्मकी उपासना को है, उस संगुण ब्रह्मा उपासक की जो देवयान नामक गति---अशीत्तरेण ०! 
( शरीर पातानन्तर स्वधमरूप तप, ब्रह्मचयं श्रद्धा और विद्यासे आत्माकी खोज करते हुए [ ध्यान 
कर वे ] उत्तर मार्गके द्वारा आदित्य लोकको प्राप्त होते हैं । यही प्राणोंका आश्रय है, यही अमृत है, 

सत्यानन्दी-दीपिका 

णारिनने उपदेश दिया--जल, दिशा, नक्षत्र और चन्द्रमा ये मेरे चार शरीर हैं, चन्द्रमामें जो यह 
पुरुष दिखाई देता है 'वह मैं हैँ'। अनन्तर आहवनीय अग्निनेउपदेश किया--'प्राण, आकाश, 
युलोक और विद्युत ये मेरे चार शरीर हैं। यह जो विद्युव्में पुरुष दिखाई देता है “वह मैं हैँ” इस 
प्रकार तीनों अग्नियोंने अपनी-अपनी विद्याका उपदेश कर कहा--हे उपकोसल ! यह तुझे हमने 
अपनी-अपनी विद्याका उपदेश किया और हम तीनोंने मिलकर “प्राणों ब्रह्म के ब्रह्म खे ब्रह्म! इस 
आत्मविद्याका उपदेश किया और आगे उन्होंने कहा कि आचन्नाय॑ तुझे गतिका उपदेश करेंगे। 
उपकोसलसे सारा समाचार ज्ञात होनेपर आचार्य बोले---हे उपकोसंल ! “य एषो5क्षिणि पुरुषों दृश्यत 
एथ आत्मेति होवाच! इस प्रकार आचायेने उपकोसलको ब्रह्मतत्वका उपदेश किया । इस परिस्थितिमें 
अग्नियाँ ब्रह्मका उपदेश करें और आचाय॑ छायात्माका उपदेश करे यह स्वंथा असंगत है । क्‍योंकि 
अग्तियों और आचायंके उपदेशमें एकवाक्यता प्रतीत होती है। वक्ताके भेदसे अथंका भेद नहीं होता, 
अत: अक्षिस्थ पुरुष परमात्मा ही है ॥ १५॥ 


१७२ ब्रह्मसृत्र-शाड्ूरभाष्य [ आ० है पा० २ 


मन्विष्यादितव्यमभिजयन्ते । एतद्ने प्राणानामायतनमेतदस्॒तमभयमेतत्परायणमेतस्मान्न पुनरावतन्ते' 
( प्रशन० १।१० ) इति स्पृतावपि--अग्निज्योतिरहः छझुकः षण्मासा उत्तरायणम्‌ । तत्र प्रयाता 
गच्छन्ति ब्रह्म अह्मविदों जना: (गीता० 4।२४) इति । सेवेह।क्षिपुरुषविदो 5भिधीयमाना दर्यते । 
अथ यदु चेवास्मिज्छव्यं कुवन्ति यदि च नाचिषमेवामिसंमवन्ति” इत्युपक्रम्य, *# 'आदित्याअन्द्रमसं 
चन्द्रमसो विद्युत तत्पुरुषो&मानवः स एनान्त्रह्म गमयत्येष देवपथों बरद्यपथ एतेन प्रतिपद्यमाना इम॑ 
मानवमावत नावतन्ते ( छा० ४।१५।५ ) इति | तदिह बरह्मविद्विषया प्रसिद्धया गत्या5क्षि- 
स्थानस्य ब्रह्मत्व॑ं निश्चीयते ॥ १६ ॥ 
अनवस्थितेरसंभवात्र नेतरः ॥ १७॥ 

'पदच्छेद--अनवस्थितेः, असम्भवात्‌, च, न, इतर: । 

सूतन्ना्थ---( अनवस्थिते: ) सवंदा स्थिति न होनेसे (च ) और ( असम्भवात्‌ ) अमृतत्वादि 
ग्रुणोंके असम्मव होनेसे ( इतर: ) ब्रह्म भिन्न छायात्मा आदि अक्षिस्थ पुरुष ( न ) नहीं हो सकते । 

तत्पुनरुक्त छायात्मा, विज्ञानाव्मा, देवतात्मा वा स्यादक्षस्थान इति । अन्नोच्यते- 
न छाय[त्माद्रितर इह ग्रहणमहोति । कस्मात्‌ ? अनवस्थितेः । न तावच्छायात्मनश्रक्षषि 


यही अभय है और यही परमगति है, इसको पाकर फिर नहीं लौटते ) इस श्रुतिमें तथा “अग्निर्ज्यो- 
तिरहः०” ( अग्नि, शुक्ल पक्ष, षटमाप्त उत्तरायण नामक ये देवता हैं। मरणानन्तर इन देव- 
ताओंके मार्गसे जानेवाले ब्रह्मोपासक पुरुष ब्रह्माको प्राप्त होते हैं ) इस स्मृतिमें भी प्रसिद्ध है। 'अथ 
यदु ०” ( उपासकक्रे देहपातानन्तर उसके पुत्र-बान्धवादि औध्वंदहिक [ शव-संस्कार ] करें अथवा न 
करें, दोनों दशाओंमें यह उपासक उपासनाकी महिमासे अचि-अभिमानी देवताको ही प्राप्त होता है ) 
इस प्रकार उपक्रम कर “आदित्याचअन्द्रमसं०” ( आदित्यसे चन्धमाको, चन्द्रमासे विद्युतको प्राप्त होता 
है। वहाँसे अमानव पुरुष इन उपासकोंको कार्य ब्रह्मके पास पहुँचाता है, यह देवपथ ही ब्रह्मपथ 
है। इस मागंसे जानेवाले उपासक इस मानव मण्डलमें नहीं लौटते ) इसप्रकार यहाँ नेत्रस्थ पुरुषको 
जानने वालोंकी भी वही कही गई गति देखी जाती है जो ब्रह्मोपासकके लिए निर्दिष्ट गति है। इससे 
यहाँ ऐसा निश्चय होता है कि ब्रह्मविषयक प्रसिद्ध गतिसे अक्षिस्थ पुरुष परमेश्वर ही है ॥॥ १६ ॥ 
अक्षिस्थ पुरुष छायात्मा, विज्ञानात्मा अथवा देवतात्मा है, ऐसा जो कहा गया है। उसपर कहते 
हैं--परमेश्वरसे भिन्न छायात्मादिका यहाँ ग्रहण करना युक्त नहीं है। किससे ? इससे कि उनकी अनव- 
स्थिति है | प्रतिबिम्बर्प छायाका चक्षमें नित्य अवस्थान सम्भव नहीं है। जब कोई पुरुष नेत्रके पास 
आ जाता है तब नेत्रमें पुरुषकी छाया दिखाई देती है। उसके हट जानेपर नहीं दिखाई देती । 
सत्यानन्दी-दी पिका 
#& अछि ( अग्नि ) देवतासे अहर्‌ ( दिन ) देवताको, अहर्‌से शुक्लपक्ष, शुक्लपक्षसे उत्तरायण, 
उत्तरायणसे संवत्सर, संवत्सरसे देवलोक, पश्चात्‌ वायु, आदित्य, चन्द्र, विद्युत्‌ लोकमें उपासकोंके 
पहुँचने पर ब्रह्मलोकसे अमानव पुरुष आकर उन्हें ब्रह्मलोकमें पहुँचाता है। अचिरादि देवोंकी पर- 
स्परासे विशिष्ट यह मार्ग देवषथ कहलाता है। गन्तव्य ब्रह्मके साथ यह मार्ग सम्बन्ध रखता है, इस- 
लिए यह ब्रह्मपथ भी कहलाता है । इस काय ब्रह्मको प्राप्त करनेवाले उपासक मनु सृष्टिमें पुन: लौट कर 
नहीं आते, क्‍योंकि वहाँपर हिरण्यगर्भके द्वारा उन्हें "मैं ब्रह्म हैं” ऐसा ब्रह्मात्मंक्य ज्ञान प्राप्त होता है । 
ब्रह्मके साथ वहाँ रहकर महाप्रलूयमें उसके साथ वे भी मुक्त हो जाते हैं | यथा 'ते ब्रह्मलोकेषु परान्तकाले 
परारृताः परिसुच्यन्ति सब ॥! ( मुण्ड० ३३२।६ ) इसलिए सगुण ब्रह्मोपासकोंके लिए प्रसिद्ध अचिरादि 
मार्गकी जो प्राप्ति कही गई है, वही गति नेत्रस्थ पुरुषको जानने वालोंके लिए कही गई है ॥ १६ ॥। 


अधि० ४ सू० १७ ]] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित १७३ 


निध्यमवस्थानं संभवति। यदेवहि कश्चित्पुरुष श्रश्षुरासी दति तथा चक्षुषि पुरुषच्छाया दच्यते, 
अपगते तस््रिन्न दृश्य ते । 'य एपो5क्षिणि पुरुष: इति चर श्रतिः संनिधानात्स्वचश्षुषि टश्य मान 
पुरुषमुपास्यस्वेनोपदिशति। नवोपासनाकाले छायाकर कंचित्पुरुषं चक्षुःसमीपे संनिधाप्यो- 
पास्त इति युक्त कल्पयितुम । 'अस्थेव शरीरस्य नाशमन्वेष नश्यति” (छा० 4।९।१) इति श्रति- 
इछायाव्मनो 5प्यन वस्थितस्वं द्शयति। के असंभवाद्च तस्मिन्नस्तत्वादीनां गुणानां न छाया- 
त्मनि प्रतीतिः | तथा विज्ञानाथ्मनो ५पि साधारणे ऋरूप्स्नशरीरेन्द्रियसंबन्धे सति चश्लुष्येवा- 
वस्थिव्व॑ वक्त न शक््यम्‌ | ब्रह्मणस्तु व्यापिनोपपि दृष्ठ उपलब्ध्यथों हृदयादिदेशविशेष- 
संबन्धः । समानश्च विज्ञानाव्मन्यप्यमृतत्वादीना गुणानामसंबन्धः । यद्यपि विज्ञानाथ्मा 
परमातध्मतो पनन्‍य एवं, तथाप्यविद्याकास कमछतं तसर्मिन्मत्यध्वमध्या रोपित॑ भय चेत्यसुतस्वा- 
भयध्वे नोपपद्ये ते। संयद्धा मत्वादयरचेतस्मिन्नन श्वर्याद नुपपन्ना एव । देवता त्मन स्तु 'रश्मि- 
भिरेषो5स्मिन्प्रतिष्टित:'इति श्रतेयच्रपि चश्षुष्यवस्थान स्यात्तथाप्यात्मध्यंतावन्न सं भवति;पराग्रप- 
त्वात्‌ । अम्तु तत्वादयो पिन संसवन्ति; उत्पक्तिप्रलयश्रवणात्‌ । अमरत्वमपि देवानां चिर- 
कालावस्थानापेक्षम्‌ | ऐश्वयमपि परमेश्वरायत्तं न स्वाभाविकम; भीषा5स्माद्वातः पवते मीषो 


वर एषो5क्षिणि पुरुष: यह श्रुति सन्नचिहित होनेपर अपने नेत्रमें दिखायी देनेवाले पुरुषका उपास्यरूपसे 
उपदेश करती है। उपासनाके समय प्रतिबिम्बके कारणीभूत किसी पुरुषकों नेत्रके पास बंठाकर 
उपासना करे ऐमी कल्पना करना युक्त नहीं है। “अस्यथेव शरीरस्य०' ( इसी शरीरके नाशानन्तर 
यह नष्ट हो जाती है ) इसप्रकार यह श्रुति छायात्माकी अनवस्थिति दिखलाती है। 'असस्मवात्‌०' 
अम्ृतत्वादि गुणोंक असम्भव होनेसे अक्षिस्थपुरुष छायात्मा नहों है, क्योंकि अमृतत्वादि ग्रुणोंकी उस 
छायात्मामें प्रतीति नहीं होती । उसोप्रकार सम्पूर्ण शरीरेन्द्रियके साथ समान सम्बन्ध होनेपर भी 
विज्ञानात्माकी केवल चक्षमें ही अवस्थिति है, ऐसा नहीं कहा जा सकता । ब्रह्म सवव्यापी हे, तो भी 
उसमें उपलब्ध्य्य हृदयादि देश विशेषका सम्बन्ध देखा गया है । और अमृतत्वादि गुणोंका असम्भव 
विज्ञानात्मामें भी समान हैं। यद्यपि विज्ञानात्मा परमात्मासे अनन्य ही है तो भी अविद्या कांम 
कमसे उसमें मरण और भय अध्यारोपित हैं, इसलिए उसमें अम्ृतत्व और अभयत्व उपपन्न नहीं 
होते । संगद्वामत्वादि गुग भी ऐश्वयंके अमावसे उसमें अनुपपन्न ही हैं। 'रश्मिभिरेषो०” ( किरणों 


द्वारा यह उसमें प्रतिष्ठित है ) इस श्रतिसे यद्यपि देवात्माकी नेत्रमें अवस्थिति हो सकती है, तो भी 
उसमें आत्मत्व संमव नहीं हूं, क्‍योंकि पराग्रपशबाह्मय-अतात्मरूप है । उसमें अमृतत्व आदिका भी संमव 


नहीं हैं, कारण कि उसके उदय और प्रलूय श्रुतिमें कहे गये हैं। देवताओंमें अमृतत्व भी उनके चिर- 
काल अवस्थितिकी अपेक्षासे हैं । उनका ऐश्वर्य भी परमेश्वरके अधीन है स्वाभाविक नहीं है, क्‍योंकि 


“मीषास्माद्दातः: पवते०” ( इस परमेश्वरके भयसे वायु चलता हे, इसीके भयसे सूर्य उदित होता है 


सध्यानन्दी-दीपिका 
# प्रथम विकल्पका प्रतिषेधकर अब द्वितीय विकल्व-जीवका तथा आदिसे प्रतिषेव करते हैं । 


जैसे नेत्रवाले पुरुषकों 'मैं है! इस प्रकारका ज्ञान होता है, वंसे जन्मान्ध पुरुषको भी होता-हे । 
यदि जीवात्माका नेत्र ही स्थान माना जाता तो जन्मान्ध पुरुषको "मैं है! ऐसा ज्ञान कदापि नहीं 


होता, अतः नेत्रको जीवात्माका स्थान मानना यक्त नहीं ह । इसप्रकार छायात्मा और जीवात्मा 
अक्षिस्थ पुरुष नहीं हैं 


% चक्षो: सूर्योउईजायत” 'सूर्योउस्तमेति' ( चक्षूसे सूर्य उत्पन्न होता है, सूर्य अस्त होता है ) 
इत्यादि श्रति देवतात्मा-सूयंके उदय और अस्तको कहती हे, और वह अनात्मा हैं । अतः अक्षिस्थ 
पुरुष देवता नहीं हो सकता, किन्तु परमेश्वर ही है। शंका--“य एषो$क्षिणि पुरुषों दुश्यते” यह श्रुति 
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देति सूय:। मीषा3स्मादभिदचेन्द्रश्न र॒त्युधावति पश्चमः” ( ते०२।८ ) इति मन्त्रवर्णात्‌ । तस्मा- 
त्परमेश्वर एवायमश्लिस्थानः प्रत्येतव्यः। अस्मिश्र पक्षे दृश्यत इति प्रसिद्धवदुपादान 
शख््रायवेक्षे विद्वद्विषयं प्ररोचनाथमिति व्याख्येयम्‌ ॥ १७ ॥ 
( ५ अन्तर्याम्यधिकरणम्‌ सू० १८-२० ) 
अन्तर्या म्यधिदैवादिषु तद्धमव्यपदेशात्‌ ॥। १८ ॥ 
पदच्छेद--अन्तर्यामी, अधिदेवादिषु, तद्धमंव्यपदेशात्‌ । 
सूत्राथं--- (अधिदंबादिषु) “यः प्रथिव्यां तिष्ठन” इस प्रकार अधिद॑वादियें प्रतिपादित (अन्तर्यामी) 
नियामक परमेश्वर ही है, (तद्धमॉपदेशात्‌) क्योंकि अमृतत्व आदि उसके धर्मोका व्यपदेश है । 
क# य इमं च लोक परं च लोक सर्वाणि च भूतानि यो5न्तरो यमयति' इत्युपक्रम्य श्रूयते- 
यः पृथिव्यां तिष्ठन्पृथिषव्या अन्तरो य॑ एथिवी न वेद यस्य प्रथिवी शरीरं यः प्थिवीमन्तरो यमयत्येष 
त आत्मान्तर्यास्यम्व॒तः (बृह० ३।७।१,२) इत्यादि । अन्नाधिदेवतमधिलोकमधिवेदमधियज्ञम- 
धिभूतमबच्यात्मं च कद्िचिदन्तरवस्थितों यमयिता5नतयामीति श्रयते । स किमधिदवाद् भि- 
मानी देवतात्मा करिचत्‌, किया प्राप्ताणिमायेश्वर्य+ कश्चिद्योगी, किया परमात्मा, किवा $- 
थान्तरं किचिदित्यपूर्वसंज्ञादर्शनात्संशयः । कि तावन्नः प्रतिभाति ? संज्ञाया अप्रसिद्ध त्वात्सं- 


तथा इसीके भयसे अग्नि और इन्द्र अपना अपना कायें करते हैं और पाँचवाँ मृत्यु भी इसके भयसे 
गतायु लोगोंके पास दोड़ता हे ) ऐसा मन्त्र हें । अत: यह समझना चाहिए कि अक्षिस्थ पुरुष परमेश्वर 


ही हैं । इस पक्षमें 'दश्यते०” ( दिखायी देता है ) यह लौकिक प्रसिद्धकी तरह ग्रहण शास्त्रकी अपेक्षासे 
हूँ । विद्वद्विषयक हू अथवा प्ररोचनाथंक हे ऐसी व्याख्या करनी चाहिए ॥ १७ ॥ 


य इमं च लोक०' ( जो इस लोकका और परलोकका और सब प्राणियोंका भीतर रहकर 
नियमन करता है ) इस प्रकार उपक्रम कर “यः प्रथिव्यां तिष्ठन० ( जो प्रृथ्वीमें रहकर प्रथ्वीके भीतर 
है जिसे पृथ्वी नहों जानती, जिसका शरीर प्रथ्वी है, जो मीतर रहकर पृथ्वीका नियमन करता है यह 
तुम्हारा आत्मा अन्तर्यामी अमृत है ) इत्यादि श्रुति कहती है। यहाँ अधिदेव, अधिलोक, अधिवेद, 
अधियज्ञ, अधिभूत और अध्यात्मके अन्तर रहकर इन सबका नियमन करंनेवाला कोई अन्तर्यामी है 
ऐसा श्रुति कहती है। वह क्या अधिदेवादिका अभिमानी कोई देवतात्मा है, अथवा अणिमादि 
ऐश्वयको प्राप्त किया हुआ कोई योगी है, अथवा परमात्मा है, अथवा कोई दूसरा ही पदाथ है ? 


अन्तर्यामी' इस अपुब नामके श्रवणसे ऐसा संशय होता है । अतः यहाँ हमें क्या प्रतीत होना चाहिए ? 
कल सत्यानन्दी-दीपिका 
ईदव रमें “दृद्य ते' इस पदसे “'घटो हृश्यते” आदिके समान हृश्यत्वका प्रतिपादन करती है जो सवथा 


अयुक्त है, क्योंकि वह अहृश्य है? समाधान--प्रसिद्ध घट आदि लौकिक दशनोंकी तरह दृश्य 


यह पद ईइ्वरका ज्ञान नहीं कराता, अपितु शास्त्रीय तथा विद्वानोंकी अनुभवकी अपेक्षा करके कराता 
है अर्थात्‌ उपलब्धिका नाम यहाँ दशंन हें । शास्त्रीयदशनका कारण शास्त्र ही होता ह। अतः 


अज्ञानी पुरुषोंकी अभिरुचिके लिए विद्वानोंमें प्रसिद्ध च्वास्त्रीय दर्शनको 'हृद्यते' यह पद पसिद्ध लौकिक 
दर्शनकी तरह अनुवाद करता है, इसलिए विरोध नहीं है । अतः अक्षिस्थ पुरुष परमेश्वर ही है । 
य एषो5क्षिणि पुरुषों दश्यत एष आत्मेति होवाच”! इसप्रकार यह उपकोसल विद्यावाक्य उपास्य 
ब्रह्ममें समन्वित होता है ॥॥ १७ ॥ 

# पूर्व. अधिकरणमें ईदवरका चक्ष स्थान है इस बातकों सिद्ध करनेके लिए दृशान्तरूपसे 
ईदवरके पृथिव्यादि स्थान भी निर्दिष्ट किये गये हैं--वे दृष्टात्त वाक्य ईश्वरपरक कंसे हैं ? ऐसा' 
आक्षेप कर समाधान किया जाता है। इसलिए पूवं॑ अधिकरणसे इस अधिकरणकी आश्षेपसंग्रति है । 
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शिनाप्यएसिद्धेनार्थानतरेंण केनचिद्धवितव्यमिति। अथवा नानिरूपितरूपमर्थान्तरं शकक्‍्य- 
मस्तीत्य भपुपगन्तुम। अन्तर्या मिशब्दच्यान्तय॑मनयोगेन प्रवृत्तो नात्यन्तमप्रसिद्धः। तस्मा- 
त्पूथिव्याद्यमिमानी कश्चिददवो<5न्तर्यामी स्यात्‌ । तथा च भ्रूयते--- शथिव्येव यस्यायतनमग्नि- 
लोकी मनो ज्योति: (बृ० ३।९।१०) इत्यादि । सच कार्यकरणवर्तात्पृथिव्यादीनन्तस्तिष्ठ- 
न्‍्यमयतीति युक्त देवतात्मनो यमयितृत्वम्‌। योगिनो वा कस्यचित्सिद्धस्थ सर्वानुप्रवेशेन 
यमयित्त्व॑ स्यात्‌ , नतु परमात्मा प्रतीयते, अकायेकरणत्वादिस्येवं प्राप्त इद्मुच्य ते-यो ५न्‍्त- 

याम्यधिदेवादिषु श्रयते, स परमात्मेव स्यान्नान्य इति। कुतः ? तद्धम॑व्यपदेशात्‌ | तस्य हि 
परमात्मनों धर्मा इह निर्द्श्यमाना दश्यन्ते। पृथिव्यादि तावद्धिदेवादिभेदभिन्नं समस्तं 
विकारजातमन्तस्तिष्ठन्यमयतीति परमात्मनो यमयितृत्व॑ घर उपपय्यते; सर्वविका रकार णत्वे 
सति सर्वशक्तय पपत्तें:। (एव त आत्माअन्तर्याम्यम्तः' इति चात्मत्वासतत्वे मुख्ये परमात्मन 
उपपयेते। “ं एथिवी न वेद' इति च प्रथिवीदेवताया अविज्ञेयमन्तर्यामिणं ब्रवन्देवतात्म- 
नो(न्यमन्तर्यामिणं दशयति । “एथिबी देवता हाहमस्मि ए्रथिवीत्यात्मानं विजानीयात' । तथा 
अदृष्टो5श्रत:' इत्यादिव्यपदेशो रूपादिविहीनत्वात्परमाध्मस उपपच्यत इति। यच्ष्वकायंक- 
रणस्य परमात्मनो यमयित्त्व॑ं नोपपद्यत इति। #नेष दोषः, यात्नरियच्छति तत्कायंकरणरेव 


अन्तर्यामी' नामके अप्रसिद्ध होनेसे अन्तर्यामी नामी भी कोई एक अप्रसिद्ध अन्य पदार्थ होना चाहिए। 
अथवा जिसका निरूपण नहों किया गया है ऐसा कोई दूसरा पदार्थ है यह स्वीकार नहीं किया जा 
सकता । “अन्तर्यामी' शब्द तो 'अन्तनियमन'” इस व्यत्पत्तिसे प्रवत्त है, इसलिए अत्यन्त अप्रसिद्ध 
नहीं है। इसलिए पृथ्वी आदिका अभिमानी कोई एक देवता अन्तर्यामी होना चाहिए। और इसी 
प्रकार 'पथिव्येव यस्यायतन ०” ( प्रृथ्वी जिसका आश्रय है और अग्नि नेत्र है, मन-संकल्प ज्योति३ 


है) इत्यादि श्रुति है। वह काय करणवाला होनेसे पृथिव्यादिके अन्दर स्थित होकर उनका नियमन 
करता है, इसलिए देवतात्मा यमयिता हो यह युक्त है। अथवा कोई सिद्ध योगी सर्वानुप्रवेशके द्वारा 


यमयिता होना चाहिए । परन्तु काये ( शरीर ) करण ( इन्द्रिय ) रहित होनेसे 'अन्तर्यामी' पदसे परमात्मा 
प्रतीत नहीं होता । सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर यह कहते हैं---अधिदेव आदिमें जो अन्तर्यामिरूपसे 
सुना जाता है वह परमात्मा ही है दूसरा नहीं, किससे ? इससे कि उसके धर्मोका व्यपदेश है। 

निरचय ही यहाँ उस परमात्माके ही निर्दिश्यमान धमम देखे जाते हैं। अधिदेवादि भेदसे भिन्न प्रथिव्यादि 
समस्त विकार समुदायके भीतर रहकर उनका नियमन करता है, यह नियमनकतुत्व धर्म परमात्मामें 
ही उपपन्न होता है, क्योंकि वह सब विकारोंका कारण है, इसलिए उसमें सम्पूर्ण शक्तियाँ उपपन्न 
होती हैं। 'एब त आत्मा०' ( यह तुम्हारा आत्मा अन्तर्यामी और अमृत है ) इस श्रुतिमें निदिष्ट 
मुख्य आत्मत्व और अमृतत्व परमात्मामें ही युक्त हैं। “यं शथिव्री न वेद' ( जिसको पृथ्वी अभिमानी 
देवता नहीं जानता ) यह श्रुति प्रथ्वी अभिमानी देवतासे अविज्ञेय अन्तर्यामीको कहकर देवतासे 
मिन्न अन्तर्यामीको दिखलाती है। यदि प्रृथ्वीका अधिष्ठातृ देवता ही “अन्तर्यामी” हो तो "मैं प्रथ्वी 
हैं इस प्रकार अपनेको जानता। उसी प्रकार अदृश्टोउ्श्र॒ुतःः ( वह अद्ृष्ट और अश्वुत है ) इत्यादि 


व्यपदेश रूपादि रहित होनेसे परमात्मामें ही युक्त है। शरीर और इन्द्रिय रहित परमात्मामें 
सत्यानन्दी-दीपिका 
तर्‌ यमयतीति अन्तर्थामी' इस व्युत्पत्तिके अनुसार यह “अन्तर्यामी' शब्द अनेकोंमें प्रयुक्त होता है । 


इसलिए संशय होता है कि “अन्तर्यामी” शब्दसे किसका ग्रहण किया जाना युक्त है । 
# नियन्ता शरीर आदिवाला होता है, यह छोक दृष्टिसि कहा गया है। वास्तवमें तो चेतनकी 
सत्ता मात्रसे जो जड़का व्यापार है वही नियमन है। नियमन शझक्तिवाला होनेसे नियन्ता है। यह 


श्७दे ब्रह्मसत्र-शाडुरभाप्य [ आ० है पा० २ 


तस्य कार्यकरणवत्वोपपत्तेः | तस्याप्यन्यों नियन्तेत्यनवस्थादोषश्व न संभवति; सेदाभा- 
वात्‌ । भेदे हि सत्यनवस्थादोषोपपत्तिः । तस्मात्परमासत्मेवान्तर्यामी ॥ १८ ॥ 
न च स्मातेमतद्धर्माभिलापात्‌ ॥ १९ ॥ 

पदच्छेद---न, च, स्मातंम्‌, अतद्धर्माभि लापात्‌ । 

सूत्राथ--( स्मातंम्‌ ) सांख्य स्मृति कल्पित प्रधान, (न) अन्तर्यामी नहीं हो सकता, ( अतद्ध- 
मॉभिलापात) क्योंकि श्रुतिमें प्रधानसे भिन्न चेतननिष्ठ द्रष्ट्त्व, श्रोतृत्व आदि धर्मोका अभिधान है । 

स्यादेतत्‌ | अटश्त्वादयो धर्माः सांख्यस्मृतिकल्पितस्थ प्रधानस्याप्यपपयन्ते; रूपा- 
दिहीनतया तस्य तेरभ्यूपगमात्‌। 'अप्रतक्‍्यमविज्ञेयं प्रसुसमिव सवतः! (मनु० १।५) इति हि 
स्मरन्ति, तस्यापि नियन्तृत्वं सवविकारकारणत्वादुपपयते । तस्मात्पधानमन्तर्यामिशब्द 
स्यात्‌ । ईक्षतेनशिब्दम्‌ ( ब्र० १।१।५ ) इत्यत्र निराकृृतमपि सत्प्रधानमिहाटण्व्वादिव्यप- 
देशसंभवेन पुनराशडूबते। अत उत्तरमुच्यते--न च स्मात॑ प्रधानमन्तर्यामिशब्दं भवि- 
तुमहंति । कस्मात्‌ ? अतर्माभिछापात्‌। यद्यप्यदश्त्वादिव्यपदेशः प्रधानस्य संभवति, 
तथापि न द्रष्ट॒त्वादिव्यपदेशः संभवति; प्रधानस्याचेतनस्वेन तैरभ्यूपगमात्‌। “अद्शे 
द्रष्टाउश्र तः श्रोताउमतो मन्ता5विज्ञातो विज्ञाता' (ब्ृह० ३७२३) इति हि वाक्यशेष इह भवति। 
आत्मत्वमपि न प्रधानस्योपपचते ॥ १९ ॥ 

यदि प्रधानमात्मस्वद्रष्टत्वाद्यसंभवाज्नान्तर्याम्यभ्युपगम्यते, शारीरस्त्ान्तर्यामी 
भवतु। शारीरो हि चेतनत्वाद्‌ दशा श्रोता मन्‍्ता विज्ञाता च भवति; आत्मा च प्रत्यक्त्वात्‌। 


नियामकत्व नहीं हो सकता है ऐसा जो कहा गया है वह दोष नहीं है, क्योंकि जिनका वह नियमन 
करता है उनके शरीर और इन्द्रियोंस ही वह शरीर और इन्द्रियोंवाला हो सकता है । उसका भी 
दूसरा नियन्ता हो, इस प्रकार अनवस्था दोष यहाँ सम्भव नहीं हे । क्‍योंकि वरतुतः भेदका अभाव है । 
भेद होनेपर ही अनवस्था दोषकी उपपत्ति होती है । इसलिए परमात्मा ही अन्तर्यामी है ॥ १९ ॥ 

यह ठीक है । परन्तु सांख्यशास्त्रसे कल्पित प्रधानमें भी अहृध्त्व आदि धमम उपपन्न होते हैं, 
क्योंकि सांख्यवादियोंने प्रधानको रूपादि रहित स्वीकार किया है । “अतक्यम०? ( जो तकका विषय॑ 


नहीं है, रूप आदि रहित होनेसे नेत्र आदि इन्द्रियोंका विषय नहीं ह. और जड़ होनेसे चारों दिशाओंमें 
व्याप्त है ) ऐसा स्मृतिकार भी कहते हैं। सब विकारोंका कारण होनेसे उसमें भी नियन्तृत्व यक्त 


होता हैे। इसलिए प्रधान “अन्‍्तर्यामी' शब्द वाच्य हे। ईक्षते०” इस सूत्रसे यद्यपि प्रधानका 
निराकरण किया गया हैँ, तो मी यहाँ ( अन्तर्याभिब्राह्मणमें ) अदृश्त्व आदि व्यपदेशका संमव 


होनेसे पुन: आशंका की जाती हे । सिद्धान्ती--इसका उत्तर कहते हैं--सांख्यस्मृति प्रतिपादित प्रधान 
अन्तय मी' शब्द वाच्य नहीं हो सकता है, किससे ? इससे कि उसमें न रहने वाले धर्मोका कथन हें । 


यद्यपि अदृष्त्व आदि धर्मोका व्यपदेश-कथन प्रधानमें संभव हे, तो भी द्रष्टत्व आदि व्यपदेश संभव 

नहीं हे, क्‍योंकि उन्होंने प्रधानको अचेतनरूपसे स्वीकार किया है । अदृशो द्ष्टा०” ( वह अदष्ट हें 

परन्तु द्रश है, वह अश्न त हे परन्तु श्रोता है, अमत हूं परन्तु मनन्‍्ता है, अविज्ञाता है परन्तु विज्ञाता 
) ऐसा यहाँ वाक्यशेष हे । प्रधानमें आत्मत्व भी उपपन्न नहीं है ॥। १९॥ 

यदि आत्मत्व और द्रष्ट्त्व आदि धर्मोके असंभवसे अन्तर्यामी शब्दसे प्रधानको स्वीकार-प्रहण 

नहीं किया जाता तो शारीर अन्‍्तर्यामी हो, क्योंकि जीव चेतन होनेसे द्रश श्रोता, मनन्‍्ता और विज्ञाता 


सत्यानन्दी-दीपिका 
नियामकत्व अचिन्त्य मायाशक्ति विशिष्ट चिदात्मामें शरीरादिके विना ही उपपन्न ह। यहाँ पृवपक्षमें 


देवता या योगी पुरुष उपास्य है और सिद्धान्तमें परमात्मा ॥ १८ ॥ 


अधि० ५ सृू० २० | भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित १७७ 


अमृतश्च, धर्माधमंफलोपभोगोपपत्ते! । अरृष्टत्वाद्यश्व धर्माः शारीरे प्रसिद्धा', दर्शनादि 
क्रियाया: कतोरि प्रवृत्तिविरोधात्‌ । न दृष्टेद्शरं परयें:' ( बृ० ३॥४।२ ) इत्यादिश्वतिभ्यश्व। 
तस्य च कायकरणसंघातमन्तय॑मयितु शीलम ; भोकतृत्वात्‌ । तस्माच्छारीरो 5न्तर्यामी 
त्यत उत्तर पठति-- 
शारीरश्रो भयेडपि हि भेदेनेनमधीयते ॥२०॥ 

पदच्छेदू--शारीरः, व, उमये, अपि, हि, भेदेन, एनम्‌, अधीयते । 

सूत्राथं--(शारीर:) जीव भी अन्तर्यामी नहीं है, ( हि ) यत:-क्योंकि (उभयेषपि) काण्व और 
माध्यन्दिन शाखावाले भी अन्‍्तर्यामीसे नियम्य होनेके कारण ( एनम्‌ ) जीवको ( भेदेन ) अस्तर्यामीसे 
भिन्न ( अधीय्ते ) कहते हैं। इसलिए अधिदवादि श्रुतियोंमें प्रतीयमान अन्तर्यामी परमात्मा ही है । 

नेति पूर्वसत्नादनुवतते । शारीरथ्व नान्‍्तर्यामीप्यते | कस्मात्‌ ? यद्यपि द्रश्॒त्वादयो 
घर्मास्तस्य संभवन्ति, तथापि घटाकाशवद॒पाधिपरिच्छिन्नत्वान्न कात्स्यन पृथिव्यादि 
ध्वन्तरवस्थातु नियन्तुं च शक्नोति। अपि चोभयेष॒पि हि शाखिनः काण्वा माध्यंदिनाश्रा- 
न्तर्यामिणो भेदेनेन शारीरं पृथिव्यादिवद्धिष्ठानत्वेन नियम्यत्वेन चाधीयते-यो विज्ञाने 
तिष्टन' (बृ० ३।७।२२) इति काण्वाः। 'य आत्मनि तिष्टन्‌ इति माध्यंदिनाः । “य आत्मनि तिष्ठन! 
इत्यस्मिस्तावत्पाठे भवत्यात्मशब्दः शारी रस्य वाचकः। यो विज्ञाने तिष्ठन! इत्यस्मिन्नपि पाठे 
'विज्ञानशब्देन शारीर उच्यते। विज्ञानमयो हि शारीरः | तस्माच्छारीरादन्य ईश्वरो उन्‍्तर्या 
मीति सिद्धम्‌ | कथं पुनरेकस्मिन्देहे द्वो द्रष्टारावुपपद्येते ! यश्चायमी श्वरो 5न्‍्तर्यामी यश्याय- 
मितरः शारीर:। का पुन रिहानुपपत्तिः / नान्‍्यो$तो5स्ति दष्टा' इत्यादि श्रुतिवचन विरुध्येत । 
है, और प्रत्यक-अभ्यन्तर होनेसे वह आत्मा भी है, और धर्म और अधमंके फलोपभोगकी उपपत्तिसे 
वह अमृत है श्र्थात्‌ नाशरहित होनेसे कर्मफलका उपभोग हो सकता है, अदृष्त्व आदि धम भी 
जीवमें सुप्रसिद्ध हैं । क्योंकि “न दृष्टेद्र्टारं पह्ये:” ( बुद्धि परिणामरूप हृष्टिके द्रष्टाकों तुम उस दृष्टिसे 
नहीं देख सकोगे ) इत्यादि श्रुतियोंसे दर्शेच आदि क्रियाकी प्रवृत्तिका कर्तामें विरोध प्रतिपादित है 
अर्थात्‌ दर्शनकर्ता दर्शनक्रियाका विषय नहीं होता है। शरीर और इन्द्रिय समृहका नियमन करना 
उसका स्वभाव है, क्योंकि वह भोक्ता है, इससे जीवात्मा ही अन्तर्यामी है। इसके उत्तरमें कहते हैं--- 

इस सूत्रमें 'न” की पूर्व॑सूत्रसे अनुवृत्ति (अध्याहार) है । शारीर (जीव) का अन्‍्तर्यामी होना इष्ट 
नहीं है, क्योंकि यद्यपि द्रष्टत्वादि .धमं उसमें सम्भव हैं, तो भी घटाकाशके समान उसमें उपाधि- 
शरीरादिसे परिच्छिन्न होनेके कारण सब प्रकारसे प्रथिवी आदिके मीतर रहनेकी अथवा उनका नियमन 
करनेकी सामथ्ये नहीं है। दूसरीं बात यह भी है कि काण्व और माध्यन्दिन दोनों .शाखावाले 
अन्तर्यामीसे भिन्नहपसे जीवका प्रथिवी आदिके समान अधिष्ठान ( आश्रय ) रूपसे एवं नियम्यरूपसे 
अध्ययन करते हैं । काण्व यो विज्ञाने तिष्ठनू०” ( जो विज्ञानमें रहकर ) और माध्यन्दिन 'य आत्मनि 
तिष्ठन०” ( जो आत्मामें रहकर ) इसप्रकार अध्ययन करते हैं। “य आत्मनि तिष्ठान०' इस पाठमें तो 
आत्मशब्द जीवका वाचक है। “यो विज्ञाने तिष्ठनु! इस पाठमें मी विज्ञानशब्दसे शारीर ( जीव ) का 
कथन है, कारण कि शारीर विज्ञानमय है। इससे यह सिद्ध होता है कि शारीरसे भिन्न अन्तर्यामी ईश्वर है। 
परन्तु जो यह ईदइवर अन्तर्यामी और दूसरा जो यह शरीरादि संघातका स्वामी जीव ये दोनों द्रष्टा एक 
शरीरमें कैसे रह सकते हैं ? यदि सिद्धान्ती कहे कि दोनों द्रष्टाओंके एक शरीरमें रहनेमें क्या अनु 
पपत्ति है । पूर्पक्षी--अनुपपत्ति यह है कि “नान्यो5तो5स्ति द्रष्टा' (इससे भिन्न द्रष्टा नहीं है) इत्यादि 
श्रुति वचनोंसे विरोध होगा, क्योंकि श्रति प्रकृत धन्तर्यामीसे भिन्न द्रश, श्रोता, मन्ता और विज्ञात्ता 


१७८ त्रह्मसूत्र-शाड्ुरभाष्य [ आ० १ पा० २ 


अच्न हि प्रकृतादन्तर्यामिणोन्यं द्रण्टारं श्रोतारं मन्तारं विज्ञातारं चात्मान प्रतिषेधति। 
नियन्त्रन्तरप्रतिषेधार्थमेतद्चन मिति चेत्‌ू-न; नियन्त्रन्तरा प्रसज्ञादविशेषश्नवंणाचह्व । अत्रो- 
च्यते-अविद्याप्रत्युपस्थापितकार्यकरणोपाधिनिमित्तो ५यं शारीरान्तर्थामिणोभद्व्यपदेशो 
न पारमार्थिकः। एंको हि प्रत्यगात्मा भवति, न द्वो प्रत्यगात्मानों संभंवतः। एकस्येव तु भेद 
व्यवहार उपाधिकृतः, यथा घटाकाशो महाकाइदा इति। ततश्र ज्ञाठशेयादिभेद्श्रतयः प्रत्य- 
क्षादीनि च प्रमाणानि संसारानुभवो विधिप्रतिषेघशार्त्॑ चेति सबमेत॑ंदुपप्यते | तथा च 
श्रतिः-यत्र हि हेतमिव मवति तदितर इतरं पश्यति' इत्यविद्याविषये सब व्यवहारं दशंयति । 
यन्न त्वस्य सवमात्मवाभूत्तात्केन क॑ पर्येत' इति विद्यादविषये सर्व व्यवहार वारयति ॥२०॥ 
( ६ अटब्यत्वाधिकरणम सू० २१-५३ ) 
अच्ययत्वादिगुणको धर्मोक्ते! ॥२१॥ 
पदच्छेद--अद्श्यत्वादिगुणक:, धर्मोक्ति: । 
रत्राथ--( अह्श्यत्वादिगुणक: ) “यकत्तदद्रेश्यमग्राह्मम' इत्यादि श्रतिमें उक्त अहृर्यत्व आदि 


गुणवाला भूतयोनि परमात्मा ही हे, प्रधानादि नहीं, ( धर्मोक्ते: ) क्योंकि “बे: सवज्ञ: सववित्‌! इत्यादि 
श्रतिमें उसके धर्मोका ही कथन हे । 


& 'अथ परा यया तदक्षरमधिगम्यते! “यक्तदद्रेश्यमग्राह्ममगोत्रमवर्णमचल्लुःश्रोत्रं तदपाणि- 
पाद॑ नित्यं विभ्ल॑ सवंगतं॑ सुसूक्ष्मं तद॒व्ययं यदभूतयोनिं परिपश्यन्सति धीशः ( मुण्ड० १।१।७५,६ ) 
इति भ्रूयते। तत्र संशयः-किमयमद्दे स्यत्वादिगुणको भूतयोनिः प्रधाभ स्यात्‌, उत शारीरः, 
आत्माका निषेध करती है। ईव्वरसे भिन्न दूसरे नियन्ताके प्रतिषेधके लिए थह वचन॑ हैं। ऐसा यदि 
कहो तो यह युक्त नहीं है, क्योंकि यहाँ दूसरे नियन्ताका प्रसंग नहीं हैं और किसी विशेष नियन्ताका 
श्रवण भी नहीं है अर्थात्‌ “नान्यो5तो5स्ति द्रष्टा' इस श्रतिमें साधारणरूुंपसे अन्य द्रेशका निषेध 
किया गया है, किन्तु अन्य नियन्ताका निषेध नहीं किया गया है । सिद्धान्ती---इसपर॑ कहते हैं-जीव 
ओर अन्तर्यामीका यह भेदव्यपदेश अविद्यासे उपस्थापित दरीरं, इन्द्रियंरूप उपाधिकी अपेक्षासे है 
'परमाथंत: नहीं है । बस्तुतः प्रत्यागात्मा एक ही है, दो प्रत्यागात्माओंका सम्मव नहीं है । एकमें ही 
भेदव्यवहार उपाधिकृत है। यथा घटाकाश और महाकाशमें उपाधिकृत भैंद व्यवहार होता है। इस 
कल्पित उपाधिसे ज्ञाता, ज्ञेयकी भेद प्रतिपादिक श्रतियाँ, प्रत्यक्षांदि प्रमाण, सेसारानुभव, विधि प्रतिषेध 
शास्त्र यह सब उपपन्न होते हैं। उसीप्रकार 'यत्र हि हृतमिव०? ( जहाँ द्त-सा होता है वहाँ स्वयं अन्य 
होकर अन्यको देखता है ) यह श्रुति अविद्या विषयमें सब व्यवहारोंको दिखडाती है। और “यत्र त्वस्य 
( जिस ज्ञानकालमें आत्मज्ञानीको सेव आत्मा ही हो गया वहाँ कौन द्रंष्टा किस करणसे किस 
विषयको देखे ) यह श्रति विद्याविषयमें सब व्यवहा रोंका निषेध करती है ॥ २० ॥ 
अथ परा यया०” ( अपर विद्याके कथनानन्तर अब परा विद्या कही जाती है जिससे वक्ष्य- 
माण विशेषण विशिष्ट उस अक्ष रका ज्ञान प्राप्त होता है ) “यत्तदद्रेश्यम० (वह जो अहृश्य-ज्ञाने 
न्द्रियका अविषय, अंग्राह्म-कर्मेन्द्रियका अविषय, अग्रोत्र, अवण-ब्राह्मणत्वादि जातिरहित अथंबा शुब्लत्व 
आदि वर्ण रहित, चक्षु और श्रोत्ररहित, अपाणिपाद-कम नर्द्रियरहित, नित्य, विभु, संगत, सुसूक्ष्म, दुविज्ञेय 


अविनाशी है, विद्वान लोग भूतोंके कारणरूपसे उसे देखते हैं ) यह श्रतिं है । यहाँ संशय होता है कि 


व्यानन्दी-दीपिका 
# पूृव अधिकरणमें प्रधान विरोधी द्र॒ष्ट््व आदि धर्मोसे प्रधानमें अन्तर्यामित्वका निषेध किया 


ग़या है। परन्तु इस अधिकरणमें विरोधी धर्मोके न होने. और अहृश्यत्व आदि अनुकुल धर्म होनेसे 
प्रधान भी भूतयोनि' हो सकता है, इससे यंह प्रत्युदाहरणसंगति है । 


अधि० ५ सू० २१ |] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासद्दित १७५, 


आहोस्वित्परमेश्वर इति। तत्र प्रधानमचेतन भूतयो निरिति युक्त; अचेतनानाध्व तदु शन्‍्त- 
व्वेनोपादानात्‌ ।यथोणनामिः रूजते ग्रहृते च यथा एथिव्यामोषधयः संभवन्ति । यथा सतः पुरुषा- 
व्केशलोमानि तथाऊक्षरात्संभवर्तीह विश्वम्‌ (सुण्ड० १।१।७) इति। ननूणनाभिः पुरुषदुच चेतना - 
बिह दृश्शन्तत्वेनोपात्तों । नेति त्रूम: | नहि केवलस्थ चेतनस्य तत्र सूत्रयो नित्य केशछोमयो 
नित्य वास्ति | चेतनाधिष्टितं ह्वेतन मूर्णनाभिशरीरं सूत्रस्य योनिः, पुरुषशरीरं च केशलो 
स्तामिति प्रसिद्यम्‌। अपि च पूवत्रादशत्वाद्यम्रिलापसंभवे5५पि द्रष्ट्त्वायमिलापासंभवाज्न 
प्रधानम भ्युपगतम। इह त्वदश्यत्वादयो धर्माः प्रधाने संभवन्ति। नचात्र विरुध्यमानों धर्म: 
कश्चिद्र्भिलप्यते। नलु 'यः सवज्ञः स्वंवित्‌' (मुण्ड० १॥१।९) इत्यथं वाक्यशेषो5 चेतने प्रधाने 
न संभवति, कर्थ प्रधान भूतयोनिः प्रतिज्ञायत इति । # अज्नोच्यते-यया तद॒क्षरमधिगम्यते 
थत्तदव्रेश्यम! इत्यक्षरशब्देनाटर्यत्वादिगुणकं भूतयोनि भ्रावयित्वा पुनरन्ते श्रावयिष्यति- 
'अक्षरात्परतः परः' ( मुण्ड० २१२ ) इति। यज्र यः परो:क्षराच्छूतः, स सवज्ञः सववित्सं- 
मविष्यति | प्रधानमेव त्वक्षरशब्दनिदिए्ं भूतयोनिः। यद तु योनिशब्दो निमित्तवाची 


अट्श्यत्व आदि गुणवाला भूतयोनि कया प्रधान है, या जीव है अथवा परमेद्वर ? पूवपक्षी--इन 
तीनोंमें से अचेतन प्रधान भूतयोनि हो यह युक्त है, क्योंकि जगतुके कारण भूतयोनिमें अचेतनोंका 
ही दृश्नन्तरूपसि ग्रहण किया गया है।. ' यथोणनाभिः०” ( जिस प्रकार मकड़ी जालेको बनाती और 
निगल जाती है, जैसे प्रथ्वीमें औषधियाँ उत्पन्न होती हैं और जैसे जीवित पुरु षसे केश एवं लोभ 
उत्पन्न होते हैं, उसी प्रकार उस अक्षरसे यह सारा विश्व प्रकट होता है ) परन्तु मकड़ी और पुरुष 
इन दो चेतनोंका यंहाँ दृष्टन्तरूपसे ग्रहण किया गया है। पृ०--यह नहों, ऐसा हम कहते हैं--केवल 
चेतन ही यहाँ तन्तुका अथवा केश लोगमका कारण नहीं है, किन्तु चेतनसे अधिष्ठित अचेतन मकड़ीका 
छरोर ही तन्‍्तुका कारण है और पुरुष-शरीर केश लोमोंका कारण है यह प्रसिद्ध है। किच्च पूर्वाधि- 
करणमें अटह्श्व आदि धर्मोका कथन प्रधानमें सम्मव होनेपर मी द्रष्टत्व आदि धर्मोका कथन 
असम्भव होनेके कारण प्रधान स्वीकार नहीं किया गया, परन्तु यहाँ तो अहृश्यत्व आदि धर्म प्रधानमें 
सम्मव हैं और किसी भी विरुद्ध धमंक्रा अभिधान नहीं है। यदि कहो कि “थ सबज्ञ! सवंबित' यह 
बाक्यरेष अचेतन प्रधानमें सम्मव नहीं है, तो प्रधान भूतयोनि ( सम्पूर्ण भूतोंका कारण ) है यह 
प्रतिज्ञा कैसे हो सकती है ? उत्तरमें पूवपक्षी कहते हैं--यया तद॒क्षरमचिगम्यते” ( जिससे वह अक्षर 
बधिगत-ज्ञात होता है ) 'यक्तदद्रेश्यम' ( जो वह अहृब्य है ) इस प्रकार अक्षर” शब्दसे अदृश्यत्वादि 
भुण विशिष्ट भूतयोनिका श्रवण कराके अन्तमें पुत्र: श्रुति “अक्षरात्परतः परः ( सबसे उत्कृष्ट 
ः एंस अक्षरसे मी जो उत्कृष्ट है) इस प्रकार श्रवण करायेगी । इस मन्त्रमें जो अक्षरसे पर श्रृत है वह 
:'. श्ववज्ञ संवंवित्‌ हो सकेगा । “अक्षर” शब्दसे निर्दिष्ट भूतयोनि तो प्रधान ही है। यदि योनि” शब्द 
+ निमित्तवाचक मानें तो शारीर ( जीवात्मा ) भी भूतयोनि हो सकता है, क्योंकि उसके धर्म अधमंसे 


द सत्यानन्दी-दीपिका 
%# 'अक्षरात्परत: पर: इस श्रुतिमें अपने कार्यकी अपेक्षा प्रधान पर (श्रेष्ठ ) है और नष्ट 


न होनेसे वह अक्षर है और प्रधानसे भी पर ( उत्कृष्ट ) परमेद्वर है, ऐसा प्रतिवादित है। वही सर्वज्ञ 
छोर सवंवित्‌ है। सर्वज्ञत्वादि धर्मं अचेतन प्रधानमें सम्भव नहीं हैं, किन्तु चेतन परमेदवरमें ही सम्मव 
-: हैं, अत: प्रधानकों भतयोनि कहनेमें कोई दोष नहीं है। और योनि ( कारण ) शब्दको यदि निमित्त- 
कारण वाची मानें तो जीव ही धर्माधमंख्प अदृष्टके द्वारा शरीर आदि कार्योंक्रे प्रति निमित्तकारण 


पका है, क्योंकि अदृष्टको भी कार्यमात्रके प्रति निरम्मित्तकारण माना गया है। अतः योनि 
जीवका भी ग्रहण हो राकता है। इसपे यहाँ भूतथोनि परमेश्वर नहीं है । 






१८७ ब्रंह्यसूत्रु-शांड्रभाष्य [ आ० १ पा० २ 


'तदा शारीरो5पि भूतयोनिः स्यात्‌, धर्माधर्मा भ्यां भूतजातस्योपाजनादिति | एवं प्राप्ते 
भिधीयते--यो5यमदर्यत्वादिगुणको भूतयोनिः स परमेइवर एव स्यान्नान्य इति। कथमेंत- 
दवगम्यते ? धर्मोक्तेः। परमेद्वरस्य हि धर्म इहोच्यमानो दृश्यते-यः सवज्ञः सववित इति। 
नहि प्रधानस्याचेतनस्य शारीरस्य वोपाधिपरिच्छिन्नर छठ: सर्वज्षत्वं सर्ववित्त्यं वा संभवति। 

ननन्‍्वक्षरशब्दनिदि शद्भूतयोनेः परस्येवेतत्सवश्षत्वं सवेषित्त्वं च न भूतयोनिविषयमित्युक्तम। 
अत्नोच्यते-नेवं संभवति | यत्कारणं “अक्षरात्संभवतोह विश्वम! इति प्रकृतं भूतयोनिमिह 
जायमानप्रकृतित्वेन निदिश्यानन्तरमपि जायमान प्रकृतित्वेनेव सवज्श निदिशिति- 'यः सवज्ञ 
स्वविद्यस्य ज्ञानमयं तपः । तस्मादेतदूबह्य नाम रूपमन्नं च जायते” इति। तस्मान्निदशसास्येन 
प्रत्यभिशायमानत्वात्परक्रतस्येवाक्षरस्य भूतयोनेः सवज्ञत्वं सर्ववित्त्वं च धर्म उच्यत इति 
गम्यते & 'अक्षरात्परतः परः इत्यत्रापि न प्रकृतादूभूतयोनेरक्षरात्परः कश्चिदभिधीयते। कथ- 
मेतदवगमस्यते ? “ेनाक्षरं पुरुष वेद्‌ सत्य प्रोवाच तां तत्त्वतो ब्रह्मविद्याम! (मुण्ड० १॥२।१३) इति 


भूत समूहकी सृष्टि होती है। सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर कहते हैं--अहृश्यत्वादि गुणवाला जो 
भूतोंका कारण है ग्ह परमेश्वर ही है अन्य नहीं । यह कैसे जाना जाय ? धर्मोक्त से | यहाँ 'यः स्वज्ञः 
सवधित्‌' इस वाक्यशेषसे परमेश्वरके ही धर्म ( सर्वज्ञत्वादि धर्म ) कहे हुए देखे जाते हैं। अचेतन 
प्रधानमें अथवा उपाधिसे परिच्छिन्न दृष्टिवाले जीवमें स्वज्ञत्व तथा स्वेत्तृत्व सम्भव नहीं हैं ! परल्तु 
अक्ष रशब्दसे निदिष्ट भूतोंके भूतयोनिसे पर ( परमेश्वर ) में हो वह सर्वज्ञत्व, स्ववेत्तत्व है भूतयोनिमें 
नहों अर्थात्‌ सर्वज्ञत्व और सववेत्तृत्व भूतयोनि विषयक नहीं हैं, ऐसा पीछे कहा गया है। इसपर 
कहते हैं--ऐसा नहीं हो सकता, क्योंकि 'अक्ष रसे यह विश्व उत्पन्न होता है! इसप्रकार यहाँ प्रकृत 
भूतयोनिका उत्पद्यमान प्रपश्चके प्रति कारणहूपसे निर्देश कर उसके आगे भी “यः सर्वज्ञः सववित्‌०! 
( जो सवंश और स्ववित्‌ है, जिंसका ज्ञानमय तप है, उससे यह काये ब्रह्म [ हिरण्यगर्भ | और 
यज्ञवत्त देवदत्तादि नाम, शुक्ल नीलादिझरूप और ब्रीहि यव आदि अन्न उत्पन्न होता है ) इसप्रकार श्रुति 
उत्पद्यमान प्रथच्के प्रति कारणहूपसे ही स्वज्ञका निर्देश करती है । इससे प्रतीत होता है कि समान- 
निर्देशसे प्रत्यभिज्ञाका विषय होनेके कारण प्रकृत अक्षर भूतयोनिके ही सर्वज्ञव्व और स्ववेत्तत्व धर्म 


कहे गये हैं। यहाँपर भी प्रकृृत भतयोनि अक्षरसे पर कोई अभिहित नहीं है। यह कंसे जानते हो ? 

थेनाक्षरं०' ( जिस विद्यासे शिष्य सत्य और अक्षर. पुरुषको ज।ने उस ब्रह्मविद्याकों आचाये यथा्थ- 
सत्यानन्दी-दी पिका 

# संदिग्धे तु वाक्यशेषात्‌' ( जिस अथमें सन्देह हो उसका निणय वाक्यशेषसे करना 


चाहिए ) इस न्यधायसे सिद्धान्त कहते हैं--भूत योनि परमेश्वर ही है प्रधानादि नहीं, क्योंकि 'यः सवज्ञः 
स्वधित” इस वाक्यशेषसे सर्वज्ञत्वादि धर्म वस्तुतः परमेश्वरमें ही घटते हैं, जड़ प्रधान अथवा अविद्या 
उपाधिविशिष्ट परिच्छिन्न अल्पज्ञ जीवमें नहीं । तथा ,अक्षरात्‌ संमवतीह विश्वम! इस मुण्डकवाक्यसे 
शौनकके प्रति अंगिराने जायमान प्रपच्चके प्रति कारणरूप भूतयोनिको कहकर आगे भी उत्पद्यमान 
प्रपच्चका कारणरूप भूतयोनि शब्दसे ही 'यः सवज्ञः स्ववित्‌' इत्यादि श्रुतिवाक्यसे सर्वज्ञ तथा सव्व- 
वित्‌का वर्णन किया है। "तथा अक्षरात्‌' यहाँ जैसे अक्षररूप भूतयोनिमें जगत्‌की कारणता प्रति- 


पादित है, वसे ही 'यः सवज्ञः सववित्‌' इस मन्त्रमें भी सवज्ञत्वादि विशिष्टमें जगत्‌की कारणता निर्दिष्ट 
है। इन दोनों वाक्योंमें समान निर्देश होनेसे भूतयोनिकी प्रत्यभिज्ञा होनेके कारण यह निश्चय होता है 
कि अक्ष ररूप भतयोनिमें स्वज्ञत्वादि धर्म निदिष्ट हैं, अतः सर्वज्ञ परमात्मा ही अक्षररूप भतयोनि है। 


4७ तत्रापरा ऋग्वेदो यजुवदः सामवेदो5थववेद; शिक्षा कल्‍्पो व्याकरणं निरुक्त उन्दो ज्योति 
बमिति | अथ परा यया तद॒क्षरमधिगम्यते ( मु० १।१।५७ ) ( उनमें ऋग्वेद, यजुवेंद, सामवेद, 


:अ्रधि० ८ खुं० २९ | भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीघिकासहित १८१ 


अक्ृत्य तस्येवाक्षरस्य भूतयोनेरदश्यत्वादिगुणकस्य वक्तव्यत्वेन प्रतिज्ञातत्वात्‌। कथं तहिं 
अक्षरात्परतः परः इति व्यपदिच्यते / इति; उत्तरसूत्र तद्क_्ष्यामः'। अपि चात्र हे विद्य 
वेदितव्ये उक्ते -- परा चवापरा च' इति। तज्ञापरामग्वेदादिलक्षणां विद्यासुक्त्वा त्रवीति- 
“अथ परा यया तदक्षरमघिगम्यते' इत्यादि । तत्र परस्या विद्याया विषयस्वेनाश्षरं श्रुतम । यदि 
पुनः परमेभ्वरादन्यद्टश्यत्वादिगुणकमक्षरं परिकव्प्येत, नेयं परा विद्या स्यात्‌ | परापर- 
विभागों दह्ययं विद्ययोर भ्युदयनिःश्रेयसफछतठ या परिकब्प्यते। नच प्रधानविद्या निःश्रेयसफला 
केनचिदभ्युपगम्यते।#तिस््रश्च विद्याः प्रतिशायेरन; त्वत्पक्षेउक्षरादभू तयोने-पर स्य पर मा- 
व्मनः प्रतिपाद्यममानत्वात्‌ । दे एव तु विय्य वेद्तिव्ये इह नि।द्छ । कस्मिन्नु भगवो विज्ञाते सवमिदं 
विज्ञातं मवति' (मु० १।१।३) इति चेकविज्ञानेन सर्वविज्ञानापेक्षणं सर्वात्मके ब्रह्मणि विवक्ष्य- 
भाणेउवकल्प्यते, नाचेतनमात्रेकायतने प्रधाने, भोग्यव्यतिरिक्ते वा भोक्तरि। अपिच 
स ब्रह्मविद्यां सबविद्याप्रतिष्ठामथर्वाय ज्येष्टपुत्रनाय प्राह' (मुण्ड० १।१।१) इति ब्रह्मविद्यां प्राधान्ये- 
नोपक्रम्य परापरविभागेन परां विद्यामक्षराधिगमरनी द्शयंस्तस्या ब्रह्मविद्यात्वं दर्शायति। 


रूपसे कहे ) इसप्रकार प्रक्ृत भूतयोनि अहृश्यत्वादि गुणोंसे सम्पन्न अक्षरके वक्तव्यरूपसे प्रतिज्ञा की है 
अर्थात्‌ इससे ज्ञात होता है कि भूतयोनि अक्षरसे पर कोई नहीं है। तब “अक्षरात्परतः पर: यह 
व्यपदेश कैसे किया जाता है ? इसको अगले सूत्रमें कहेंगे । किच यहाँ दो विद्याएं जानने योग्य कही 
गई हैं-परा और अपरा | इनमें ऋग्वेदादिको अपराविद्या कहकर अथ परा यया०” (अपराके निरू- 
पणानन्तर परा विद्या कहते हैं, जिससे वह अक्ष र अधिग्रत होता है ) इत्यादि कहते हैं। वहाँ पराविद्या 
के विषयरूपसे अक्षर सुना जाता है। यहाँ यदि परमेश्वरसे भिन्न अहृश्यत्वादि गुण विशिष्ट अक्षरकी 
कल्पना करें तो यह पराविद्या न होगी । निश्चय अभ्युदय और निःश्रेयसके फलकी अपेक्षा विद्याओंमें 
यह परा और अपरा विभागकी कल्पना की गई है। प्रधानविद्या मोक्ष फलवाली है ऐसा. किसीने भी 
स्वीकार नहीं किया है और तुम्हारे मतमें भूतयोनि अक्ष रसे पर परमात्माका प्रतिपादन किया जाता है, 
इससे तुम्हें तीन विद्याओंकी प्रतिज्ञा करनी चाहिए । परन्तु यहाँ जानने योग्य दो ही विद्याएँ निदिष्ट हैं । 


स्मिन्न मगवो ०” ( शौनक-हे भगवन ! किसको जाननेसे यह सब जाना जाता है ? ) इस प्रकार 
एकके विज्ञानसे सवविज्ञानकी अपेक्षा सर्वात्मक ब्रह्मकी विवक्षा करनेपर सम्मव हो सकती है, अचेतन 


मात्रके एक आश्रय प्रधान अथवा भोग्यसे भिन्न भोक्ताकी विवक्षा होनेपर सम्मव नहीं है। और 
'स ब्रह्मविद्यां०* ( उसने अपने ज्येष्ठ पुत्र अथर्वाकों समस्त विद्याओंकी आश्रयभूत ब्रह्मविद्याका 
उपदेश किया ) इसप्रकार ब्रह्मविद्याका प्रधानख्पसे आरमस्मकर पर और अपरका विभागकर परा- 
विद्याको अक्ष रका ज्ञान करानेवालो: दिखलाते हुए वह ब्रह्मविद्या है ऐसा [ श्रुति | दिखलाती है । 


सत्यानन्दी-दीपिका 
अथववेद, शिक्षा, कल्प, व्याकरण, नि€क्त, छन्‍्द और ज्योतिष यह अपरा है तथा जिससे उस अक्षर 


परमात्माका ज्ञान होता है वह परा है ) कम प्रतिपादक ऋग्वेदादिरूप अपरा विद्याका अभ्युदय 
( स्वर्गादि ) फल अनित्य है, इसलिए उसकी निन्दाकर आचायेने मोक्ष अमिलाषी: योग्य शिष्यको 
ब्रह्मविषयक परा विद्याका उपदेश किया। ब्रह्मछप नित्य मोक्ष फलको कहनेवाली विद्या पराविद्या 


ओर अनित्य स्वर्गादि फल प्रतिपादक विद्या अपराविद्या है। इस प्रकार फलभेदसे परा और अपरा 
विद्याका विभाग किया गया है। 


९ एक ऋग्वेदादि रूप अपरा विद्या, दूसरी प्रधानविषयक विद्या, और तीसरी अक्ष र भूतयोनिसे 
पर परमात्मविषयक विद्या, इस प्रकांर तुम ( पूवपक्षी ) को तीन विद्याएँ माननी पड़ेंगी, जब कि 
श्रुतिमें दो का ही निर्देश है। जैसे 'कस्मिन्न भगवो' इस श्रुतिमें एकके विज्ञानसे जो सब विषयक 


१८२ प्रह्मसत्न-शा डर भाष्य [ आ० १ पा० ३ 


सा च ब्रह्मविद्यासमाख्या तद्धिगस्यस्याक्षरस्यात्रह्मत्वे बाधिता स्यात्‌।# अपर ग्वंदादि- 
लक्ष्णा कमंविया ब्रह्मविद्योपक्रमे उपन्यस्यते ब्रह्मविद्याप्रशंसाये | 'प्लवा होते अद्दढा यज्ञरूपा 
अष्टादशोक्तमवरं येषु कमं। एतच्छु यो येडमिनन्दन्ति मूढा जरारूत्युं ते पुनरेवापियन्ति' (मुण्ड० १।२।७) 
इत्येवमादिनिन्दावचनात्‌ । निन्दिध्वा चापरां विद्या ततो विरक्तस्य परविद्याधिकारं दरशे- 
यति 'परीक्ष्य लोकान्कम चितान्ताह्मणो निवंद्मायाज्नास्त्यक्ृतः कंतेन । तद्विज्ञानाथ स गुरुमेवाभिगच्छेत्स- 
मित्पाणि: श्रोत्रियं अह्यनिष्म' (सुण्ड ११२।१२) इति। » यत्तृक्तम -अचेतनातनां पृथिव्यादीनां 
दृश्टान्तत्वेनोपादानादाए न्तिक्रेनाप्यचेतनेन भूतयोनिना सवितव्यमिति। तदयुक्तम; नहि 
दृष्टान्तदा््टन्तिकयोर त्यन्तंसाम्येन भवितव्यमिति नियमी ५सिति। अपि च स्थूलाः पृ थिव्या- 





और उस विद्यासे अधिग्रम्य अक्षरक्रो यदि ब्रह्म स्वीकार न करें तो उसका “ब्रह्मविद्या' यह नाम 
बाधित हो जायगा । कग्वेदादि अपरा कमंविद्याका ब्रह्मविद्याके उपक्रममें ब्रह्मविद्याकी प्रशंसाके 
लिए उपन्यास किया गया है, क्योंकि 'प्लवा छझोते अदृढा०' ( जिनमें [ ज्ञान बाह्य होनेसे | अवर-- 
निकृष्ट कम आश्रित कहा गया है वे | सोलह ऋत्विक्‌ तथा यजमान और यजमान पत्नी ] ये बठारह 
यज्ञरूप ( यज्ञके साधन ) अस्थिर एवं नाशवान्‌ बतलाये गये हैं। जो मुढ “यही श्रेय है! इस प्रकार 
इनका अभिननन्‍्दन करते हैं, वे फिर भी जरा-मरणको प्राप्त होते रहते हैं ) इत्यादि निन्दाका कथन 
है । और 'परीक्ष्य लोकान्‌०” (कर्मसे संपादित लोकोंकी परीक्षा कर ब्राह्मण निवेंद [व राग्य] को प्राप्त 
हो, क्योंकि संसारमें नित्य पदार्थ नहीं है और कृत-अनित्यसे प्रयोजन क्या है ? अत: उस नित्य वस्तुका 
ज्ञान प्राप्त करनेके लिए वह मुमुक्ष पुरुष हाथमें समिधा लैक़र श्रोत्रिय ब्रह्म निष्ठ गुरुके पास जावे ) यह 
श्रुति इस प्रकार अपराविद्याकी निन्‍दा कर उससे विरक्त पुरुषका पराविद्यामें अधिकार दिखलाती है। 
जो यह कहा गया है कि प्रथ्वी आदि अचेतन पदार्थोका दृश्ान्तरूपसे ग्रहण करनेपर दार्शान्तिक भी 
अचेतन भूतयोनि होना चाहिए, वह ठीक नहीं है, कंयोंकि दृशान्त और दार्शन्तिककी सर्वाशमें पूर्ण 
रूपसे समानता हो, ऐसा नियम नहीं है । स्थल पृथ्वी आदि हृष्टान्तरूपसे ग्रहण किये गये हैं। 
सत्यानन्दी-दीपिका 

विज्ञानका प्रइत किया गया है वह तो सर्वात्मक ब्रह्मके ग्रहण करनेसे हो संगत हो सकता है अचेतन 
प्रधान आदिके ग्रहण करनेसे नहीं, क्‍योंकि प्रधानके ज्ञानसे उसके कार्यमात्रका ज्ञान भले हो किन्तु 
उसके अकाय भूत भोक्ता जीवोंका ज्ञान नहीं होगा, तथा जीवके ज्ञान होनेपर भी उसके अकारयंरूप 
भोग्यवर्गंका ज्ञान नहीं होगा, इस प्रकार प्रधान तथा जीवके ज्ञान होनेपर सवंविषयक ज्ञान न होनेके 
कारण एकके ज्ञानसे सब विषयक ज्ञानकी प्रतिज्ञा बाधित हो जायगी । इससे मतथोनि ब्रह्म ही है। 

& उद्गाता, प्रस्तोता, प्रतिहर्ता और सुब्रह्मण्य ये उदगातृगण हैं । अध्वय, प्रतिप्रस्थाता, नेश 
और उच्नेता ये अध्वयुगण हैं । होता, मंत्रावरुण, अच्छावाक और ग्रावस्तुत्‌ ये होतृगण हैं । ब्रह्मा, 
ब्राह्मणच्छं सि, आग्निधर और पोता ये ब्रह्मगगण हैं। ये १६ ऋतुमें यज्ञ करानेसे ऋत्विज कहलाते 
हैं। यज्ञ करनेवाला यजमान व उनकी पत्नी ये सब मिलकर १८ होते हैं। यज्ञके द्वारा निरूपित॑ 
होनेसे अथवा यज्ञका उनके द्वारा सम्पादन होनेसे इनको यज्ञरूप कहा गया है। ये यज्ञरूप कर्म कर 
ओर उसके अनित्य फलको पाकर प्रसन्न होते हैं। परन्तु श्रुति कम और कमंफलकी निन्‍्दाकर मोक्षकी 
साधनभूत पराविद्याका उपदेश करती है। इसलिए परब्रह्मविषयक विद्या पराविद्या है । 

# कार्य अपने उपादात कारणसे भिन्न नहीं, किन्तु अभिन्न ही होता है” केवल इतने अंशको 
दिखलानेके लिए यहाँ प्रथ्वी आदिका दृध्टन्तरूपसे ग्रहण किया गया है। किख्विद समान अंश्वको 
लेकर दृष्टान्त दिये जाते हैं। कार्य जगत्‌ अपने उपादानकारण भूतयोनि अक्षर ब्रह्मसे भिन्न नहीं 
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दयो दृष्शान्तत्वेन्नोपात्ता इति न स्थूल एव दार्णन्तिकों भूतयोनिरभ्युपगम्यते । तस्माद- 
ट्श्यत्वादिगुणको भूतयोनिः परमेश्वर एव ॥ २१ ॥ 
विशेषणभेदव्यपदेशामभ्यां च नेतरो ॥ २२ ॥ 
पदच्छेद--विशेषणभेदव्यपदेशाभ्या मू, च, न, इतरौ 
सूतञाथ--( विशेषणभेदव्यपदेशाभ्याम्‌ ) विशेषण और भेदके <्यपदेश-कथनसे भृतयोनि 
परमात्मा है, ( च नेतरो ) इतर-जीव और प्रधान नहीं । क्‍ 
इतश्व परमेश्वर एव भूतयोनिनतरो-शारीर: प्रधान वा। कस्मात्‌ ? विशेषणभेदत्य- 
पदेशा भ्याम। विशिनष्टि हि प्रकृतं भूतयान शारीराहद्विलक्षणत्वेन--- दिव्यो हामूत: पुरुष: स 
बाह्याभ्यन्तरो द्यजः । अप्राणो छामनाः झुभ्नः (सुण्ड० २।१।२) इति । नद्मेतदिव्यत्वादिविशेषण- 
मविद्याप्रत्युपस्थापितन्ना मरूपपरिच्छेदाभिमानिनस्तद्ध मा न्स्वात्मनि कल्पयतः शारोरस्यो 
पपथते | तस्मात्सस/्षादोपनिषद्‌: पुरुष इहोच्यते । तथा प्रधानादपि प्रकृतं भूतयोनि भेदेन 
व्यपदिशति- अक्षरात्परत: पर: इति। अक्षरमव्याक्ृतं नामरूपवी जरशक्तिरूपं भूतसूक्ष्ममी ध्व- 
राध्रयं तस्यवोपाधिभूत॑ सवस्माद्धिकारात्परो योपविकार स्तस्मात्परतः पर इति भेदेन व्यप- 
देशात्परमात्मानमिंह विवक्षितं द्शयति । नात्र प्रधान नाम किचित्स्वतन्त्र तत्वम भ्युपगम्य 
तस्मादभेदव्यपदेश उच्यते। कि तहि ? यदि प्रधानमपि कव्प्यमानं श्रुव्यविरोधेनाव्या कृतादि- 


इसलिए दार्शन्तिक भूतयोनि भी स्थल ही हो, ऐसा नहीं माना जा सकता ।. इस पूर्वोक्त रीतिसे 
अहृश्यत्वादि गुणवाला भूवयोनि परमेदवर ही है ॥ २१ ॥ 


और इस हेतुसे मी परमेश्वर ही भूतयोत्रि है, अन्य दो-जीव तथा प्रधान नहीं हैं, किससे ? इससे 
कि विशेषण और भेदका व्यपदेश ( कथन ) है । दिव्यों छमतः०” ( वह अक्षर ब्रह्म निश्चय ही दिव्य 
अमृत, पुरुष, बाहर-भीतर विद्यमान, अजन्मा, अप्राण, मनरहित, विशुद्ध एवं श्रेष्ठ अक्षरसे मी 
उत्कृष्ट है ) यह श्रुति प्रकृत भूतयोनिको जीवसे विलक्षणरूपसे विशेषित करती है। निश्चय ये दिव्य- 
त्वादि विशेषण. अविद्यासे उपस्थापित नाम-रूप परिच्छिन्नमें अभिमान करनेवाले और उनके जड़त्वादि 
धर्मोकी अपनेमें कल्पना करनेवाले जीवमें उपपन्न नहीं होते, इसलिए साक्षात्‌ उपनिषद्‌ प्रतिपाद् 
पुरुष ही यहाँ कहा जाता है । इसीप्रकार “अक्षरात्परतः पर: यह श्रुति प्रधानसे भी प्रकृत भूतयोनिका 
भिन्नरूपसे व्यपदेश करती है । जो अव्याकृत नामरूप ( जगत्‌ ) के कारणभूत ईश्वरकी शक्तिरूप है 
जिसमें भूतोंके संस्कार विद्यसान हैं, चिन्मात्र ईश्वर जिसका आश्रय है, उसीका उपाधिभत सव 
विकारसे परे जो अविकार-अक्ष र है, उस परसे पर ईदवर है। इसप्रकार श्रुति भेदसे व्यपदेश होनेके 
कारण परमात्माकों ही यहाँ विवक्षितरूपसे दिखलाती है। यहाँ प्रधान नामवाला कोई स्वृतन्त्र 
पदार्थ मानकर उससे प्रथक ईश्वरका व्यपदेश है, ऐसा नहीं कहा गया है। तब क्‍या कहा गया है ? 
यदि कल्प्यमान प्रधानकी श्रुतिके अविरोधसे अव्याकृत आदि शब्द वाच्यभूत सृक्ष्महूपसे कल्पना की जाती 


सत्यानन्दी-दीपिका 
किन्तु अभिन्न है। ऐसा माननेपर एकके ज्ञानसे सबका ज्ञान होता है, यह. प्रतिज्ञा भी सिद्ध हो 
सकतो है, अत: अदृश्यत्व आदि गुणवाला परमेश्वर ही है ॥ २१ ॥ 

# जीव पक्षका खण्डनकर अब प्रधान पक्षका खण्डन करते हैं---'कार्याव्मना भ्रधीयते इति 
प्रधानस्‌' ( कार्यरूपसे जो परिणामको प्राप्त हो वह प्रधान अर्थात्‌ अज्ञान है ) यदि इस प्रकारकी 
कल्पना की जाय तो सिद्धान्तमें कोई विरोध नहों है, क्योंकि इस अज्ञानसे भिन्न प्रधानमें कोई प्रमाण 
नहों है। 'अइनोति व्याप्नोति स्वविकारजांतं इति अक्षरम' ( अपने विकार समूहको जो व्याप्त करे 
उसका नाम अक्षर है ) इससे अक्षर शब्दका अथ अविनाशी नहीं है किन्तु इस -व्यृत्पत्तिसे अनादि 
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शब्दवाच्य भूतलक्ष्मं परिकव्प्येत, परिकल्प्यताम्‌। तस्माद्भेदव्यपदेशात्परमेश्वरो 
भूतयोनिरित्येतदिह प्रतिपाद्यते ॥ २२ ॥ 
कुतश्व परमेश्वरो भूतयोनि:-- 
रूपोपन्यासांच ।। २३ ॥ 
पदच्छेद--रूपोपन्यासात्‌, च । 
सूच्राथं--- अग्निर्मूर्धा' इत्यादि श्रुतिसे सर्वात्मकत्वके उपन्याससे भी भूतयोनि परमेश्वर ही है। 
अपि च् 'अक्षरात्परतः परः इत्यस्यानन्तरम 'एतस्माजायते प्राणः' इति प्राणप्रश्नतीनां 
पृथिवीपयन्ताना तत्त्वानां सगंमुक्त्वा तस्थेव भूतयोनेः सर्वविकारात्मक रूपसुपन्यस्यमान 
पर्याम:-अग्निमूर्धा चक्षुषी चन्द्रसूयों दिशः श्रोत्रे वाग्विद्रृताश्न वेदाः। वायुः प्राणो हृदयं विश्व- 
मस्य पह्षयां एथिवी होष सवंभूतान्तरात्मा' (मुण्ड २१।४) इति। तत्च परमेश्वरस्येवोचितम; खर्व- 
विकारकारणत्घात्‌ | न शारीरस्य तनुमहिस्नः | नापि प्रधानस्यायं रूपोपन्यासः संभवति 
स्वभूतान्तरात्मत्वासंभवात्‌ | तस्मात्परमेश्वर एव भूतयोनिनतराविति गम्यते ।#कथं पुन- 
भूृंतयोनेरयं रूपोपन्यास इति गम्यते ? प्रकरणात्‌, 'एपः इति च प्रकतानुकषणात्‌ | भूतयोनि 
हि प्रकृत्य एतस्माजायते प्राण: 'एप सवभूतान्तरात्मा इते वचन भूतयोनिविषयमेव भवति। 
यथोपाध्यायं प्रक्ृत्येतस्माद्धीप्वेष वेदवेदाइपारग इति वचनमुपाध्यायविषयं भवति, तद्धत्‌। 
है तो ऐसी कल्पना करो । इस भेदव्यपदेशसे भूतयोनि परमेश्वर ही है ऐसा यहाँ श्रुति और स्मृतिमें 
प्रतिपादन किया गया है।। २२ ॥ द 


और परमेश्वर भूतयोनि कैसे है ? ः 
और “अक्षरात्परतः पर: इसके अनन्तर एतस्माजायते प्राणः ( इस-अक्ष रपुरुषसे प्राण 


उत्पन्न होता है ) इसप्रकार प्राणसे लेकर पृथिवी पयन्त सब तत्त्वोंकी सृष्टि कहकर उसी भूतयोनिके 
सवंविकारात्मक उपन्यस्यमान ( कथनका विषय ) रूपको “अग्निमूर्धा०' ( अग्नि-द्युलोक जिसका सिर 
है, चन्द्रमा और सूय नेत्र हैं, दिशाएं श्रोत्र हैं, प्रसिद्ध वेद वाणी है, वायु प्राण है, विश्व हृदय है 
और जिसके चरणोंसे प्रथिवी प्रकट हुई है अर्थात्‌ पाद पृथिवी है, वह देव सब भूतोंका अन्तरात्मा है ) 
इसश्रकार हम देखते हैं। यह कथन परमेश्वरमें ही युक्त है, क्योंकि वह सब विकारोंका कारण है। 
अल्पमहिमावाले जीवात्मामें यह रूपोपन्यास संभव नहीं है। प्रधानमें मी यह रूपोपन्यास सम्मव 
नहीं है, क्योंकि इन दोनोंमें सवंभूतान्तरात्मत्व सम्मव नहीं है । इससे ऐसा प्रतीत होता है कि परमेश्वर 
ही भूतयोनि है अन्य दो-शारीर और प्रधान भूतयोनि नहीं हैं। परन्तु यह कैसे ज्ञात हो कि यह 
मृतयोनिका रूपोपन्यास है ? प्रकरणसे, क्योंकि “एबः” इसप्रकार प्रकृतका अनुकषंण-ग्रहण है। भूत- 
योनिको प्रस्तुतकर 'एतस्माज्ञायते प्राण:” 'एब सर्व भूतान्तरात्मा' यह श्रुति वचन भूतयोनि विषयक ही 
है। जैसे उपाध्यायको प्रस्तुत ( उद्देश्य ) कर कहा गया “एतस्माद्धीष्व” “एव वेद्वेदाड्॒पारगः” (उसके 


सत्यानन्दी दीपिका 
अव्याकृतको यहाँ अक्षर कहा गया है। अक्ष रशब्द वाच्य यह अव्याकृत माया ( अज्ञान ) परमात्माकी 


शक्ति ही जगत॒का परिणामी उपादान है। यह माया शक्ति भी शक्तिमानु परमात्मामें आरोपित 
होनेसे मिथ्या है, इसलिए वस्तुत: सबका अधिष्ठान होकर परमात्मा ही भूतयोनि सिद्ध होता है ॥२२॥ 
# वृत्तिकारके मतानुसार यह प्रइन और प्रतिवचन है अर्थात्‌ वृत्तिकार मतके अनुसार पहले 
सृत्रकी व्याख्या है । 
9 जैसे कोई ब्रह्मवित्‌ सर्वात्मत्वकी विवक्षास अहमजन्नमहमन्ञादः” इसप्रकार साम गायन करता 


है, अपनेमें अन्नकी विवक्षासे नहीं, बसे प्रकरणमें मी समझना चाहिए। 
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कथं पुनरव्श्यत्वादिगुणकस्य भूतयोनेविश्नहवद्र्प॑ संभवति' ? सर्वात्मात्वविवक्षयेद्‌- 
मुच्यते, नतु विग्नहवच्त्वविवक्षयेत्यदीषः । 'अहमन्नभहसन्नादः' (तै० ३३०६) इत्यादिवत्‌। 
कअन्ये पुनर्मन्यन्ते--नायं भूतयोने रूपोपन्‍्यास: जायमानध्वेनोपन्यासात्‌। 'एतस्माज्वायते 
प्राणो मनः सवन्द्रियाणि च। ख॑ वायुज्योंतिराप: एथिवी विश्वस्थ घारिणी' इति हि पू्ंत्र प्राणादि 
पृथिव्यन्तं तत्त्वजातं जञायमानत्वेन निरदिक्षत्‌ | उत्तरत्रापि च॒ तस्माद्निःपसमिधो यस्य सूर्य! 
इत्येवमादि अतश्र सर्वा ओषधयो रसाश्र इत्येबमन्तं जायमानत्वेनेव निद क्ष्यति । इहेब कथम- 
कस्मादन्तराले भूतयोने रूपमुपन्यसेत्‌ ? सर्वात्मत्वमपि र्ष्टि परिसमाप्योपदेक्ष्यति-- 
'पुरुष एवेदं विश्व कम! (सुण्ड० २।१।१०) इत्यादिना | & श्रुतिस्मृत्योश्र जेलोवयशरीरस्य 
प्रजापतेजन्मादि निर्दिच्यमानमुपलभामहे--हिरण्यगभ: समवतताग्रे भूतस्य जातः पतिरेक 
आसीत्‌ । सदाधार एथिवीं द्यामुतेमां कस्मे देवाय हविषा विधेम' ( ऋ० सं० १०॥१२१।१ ) इति । 
पास अध्ययन करो, यह वेद ओर वेदाज्भरका पारंगत विद्वान है) यह वचन उपाध्याय विषयक होता है, 
वसे ही । परन्तु अदृश्यत्व आदि गुणवाले भूतयोनिका सूर्तिमान रूप कैसे संभव है ? सर्वात्मत्वकी 
विवक्षासे यह कहा गया है विग्रहवत्त्त ( शरीरवाला ) की विवक्षासे नहों, इसलिएं दोष नहीं है । 
अहमन्नम०' ( में अन्न हैँ, मैं अन्न मक्षक हुँ ) इत्यादिके समान। पुनः दूसरे ऐसा मानते हैं--- 
यह भतयोनिका खरूपोपन्यास नहीं है, क्योंकि इसका जायमानरूपसे उपन्यास है। “एतस्माज्ञायते प्राण: 
( इस अक्षर पुरुषसे प्राण, मन, सम्पूर्ण इन्द्रियाँ, आकाश, वायु, तेज, जल और विश्वकों घारण 
करनेवाली पृथिवी उत्पन्न होती है ) इसप्रकार पूवमन्त्रमें प्राणसे लेकर प्रथिवी पयंन्त तत्त्व समुहका 
जायमानझूपसे श्रुतिने निर्देश किया है। और आगे भी “तस्मादग्नि:०” ( सूर्य जिसकी समिधा है वह 
अग्वि-युलोक उस पुरुषसे उत्पन्न हुआ है ) यहाँसे लेकर 'अतश्र०” ( और इसीसे सम्पूर्ण ओषधियाँ 
और रस उत्पन्न हुए ) यहाँ तक जायमानरूपसे ही निर्देश करेगी। तो यहीं मध्यमें अकस्मात्‌-विना 
कारण भूतयोनिका रूपोपन्यास कैसे किया ? -'पुरुष एवेदं०' ( यह सारा प्रपच्च और कम पुरुष ही है ) 
इत्यादिसे श्रुति सृष्टिकी परिसमाप्तिकर सर्वात्मत्वका भी उपदेश करेगी । हम श्रुति और स्मृतिमें त्रिभुवन 
शरीरवाले प्रजापतिके निर्दिश्यमान जन्मादिको 'हिरण्यगर्भ:०” ( पहले हिरण्यगर्भ उत्पन्न हुआ, 
उत्पन्न होकर वह भृतसमूहका एकमात्र अधिष्ठाता हुआ। उसने द्युलोक और पृथिवीको धारण किया 
उस एक प्रजापतिदेवकी ह॒विसे परिचर्या करें ) इस प्रकार उपलब्ध करते हैं। इस श्रुतिस्थ 'समवतत' 


सत्यानन्दी-दीपिका 
# सिद्धान्ती-वृत्तिकारका मत दिखाकर अब स्वाभिमतको “अन्ये पुनमन्यन्ते” आदिसे अभिव्यक्त 


करते हैं--'एतस्माजायते प्राण: इत्यादि पुव॑मन्त्र तथा 'तस्मादग्निः” इत्यादि उत्तर मन्त्र भी भूतयोनिसे 
सृष्टिका प्रतिपादन करते हैं। परन्तु मध्यमें “अग्निमूर्धा' इत्यादि मन्त्र अकस्मांत्‌ भतयोनिका रूपो- 
पन्‍्यास कैसे करेगा ? अर्थात्‌ यह मन्त्र भी पूर्वोत्तर मन्त्रोंके समान भूतयोनिसे ही सृश्टिको कहता है । 

.. # पृव॑कल्पमें उत्कृष्ट उपासना और कर्मोके समुच्चय अनुष्ठानसे इस कल्पमें सब प्राणियोंके व्यष्टि 
लिड्)ोंमें व्यापक, सब प्राणियोंके अन्तगंत, एवं ज्ञानेन्द्रिय कर्मेन्द्रिय और प्राणात्मक समांश्रिप लिज्भ 
शरोर उत्पन्न होता है। लिड्भरशरीर सतरह तत्त्वोंका होता है-- जिसमें पाँच ज्ञानेन्द्रिय, पाँच कर्मन्द्रियं, 
पाँच प्राण, मन और बुद्धि होते हैं। व्यध्टि और समष्टि भेदसे लिज्भ शरीर दो प्रकारका है । व्यष्टि लिज 
शरीरके अभिमानीको तैजस्‌ और समष्टि लिड्भ शरीराभिमानीको हिरण्यगर्भ-सूतात्मा कहते हैं । सूत्रात्मा 
सम्पूर्ण व्यष्टि लिगोंका अधिष्ठाता है, इसलिए हिरण्यगर्म सर्वान्तर होनेसे सब भूतोंका अन्तरात्मा' 
है। यदि इस पक्षको स्वीकार किया जाय तो 'पुरुष एवेद बिरवं कम” इस. मन्त्रसे प्रतिपाद्य परमेश्वरके 
रूप . ( सर्वात्मत्व ) का उपन्यास केवल परमात्माकी प्रतिपत्तिके लिए है आर्थात्‌ श्रुति, स्मृति प्रति- 


१८८ ब्रह्मसूज-शाडूरभाष्य [ आ० १ पा० २ 


सभवतंतेत्यजायतेत्यथ: । तथा स वे शरीरी प्रथमः स वे पुरुष उच्यते । आदिकर्ता स भूतानां 
ब्रह्माग्रे समवतते' ॥ इति च । विकारपुरुषस्यापि सर्वभूतान्तरात्मत्वं संभवति; प्राणात्मना 
सर्वभूतानामध्यात्ममवस्थानात्‌ । अस्मिन्पश्षे 'पुरुष एवेदं॑ विश्व कम” इत्याद्सिवरूपो- 
पन्‍्यासः परमेश्वरप्रतिपत्तिहेतुरिति व्याख्येयम्‌ ॥ २३ ॥ 
( ७ वैश्वानराधिकरणम्‌ | स्ू० २४-३२ ) 
वैश्वानरः साधारणशब्दविशेष,त्‌ ॥ २४ ॥ 
पदच्छेदू---वश्वानर:, साधारणशब्दविशेषात्‌ । 
सूत्राथ--( वेश्वानर: ) “यस्त्वेतमेवं इत्यादि श्रुतिमें प्रतीयमान वश्वानर परमात्मा ही है, 
( साधारणशब्दविशेषात्‌ ) क्योंकि यद्यपि यह साधारण वंश्वानर शब्द जठराग्नि, भूताग्नि और सूययका 


प्रतिपादक है एवं आत्मशब्द जीव तथा परमात्माका प्रतिपादक है, तो भी “मूर्चेब सुतेजाः' यह विशेष 
परमात्मा में ही सम्मव है । 


%# को न आत्मा #ि ब्रह्म' इति, 'आत्मानमेवेमं वैश्वानरं संप्रत्यध्येषि तमेच नो त्रहि! (छा० 
७५।११।१,६) इति चोपक्रम्य युसूयंवाय्वाकाशवारिपृथिवीनां सुतेजस्व्वादिगुणयोगमेकेको 
पासननिन्दया च वेश्वानरं प्रत्येषां मूर्धादिभावमुपद्च्याम्नायते-यर्वेतमेव॑ प्रादेशमात्रमभि- 

विमानमात्मानं बेशवानरमुपास्ते स सवंषु लोकेषु सवषु भूतेषु सवेष्वात्मस्वन्नमत्ति तस्य ह वा एतस्या- 
पंदका उत्पन्न हुआ ऐसा अथ है। तथा 'स बे शरीरी०” ( निश्चय ही वह सृश्टिके आदिकालमें उत्पन्न 
होनेके कारण प्रथम शरीरी एवं प्रथम पुरुष कहलाता है। भतोंका आदि कर्ता वह ब्रह्मा पहले पहल 
उत्पन्न हुआ )। विकार पुरुष ( हिरण्यगरभ ) ही सब भ॒तोंका अन्तरात्मा हो सकता है, क्‍योंकि वह 
प्राणरूपसे सब भतोंके शरीरमें स्थित है । इस पक्षमें 'पुरुष एवेद॑ विद्वं कम! ( पुरुष ही यह समस्त 


प्रपश्च, कम, तप [ ज्ञान ] ओर इसका फलखरूप है') इत्यादि सर्वात्मकत्वका उपन्यास परमेश्वरकी 
प्रतिपत्तिके लिए है, ऐसी व्यास्या करनी चाहिए ॥ २३ ॥ 


'को न आत्मा०! ( हमारा आत्मा कौन है और ब्रह्म क्या है ) ऐसा और “आत्मानमेवेमं ० 
( इस समय आप वंश्वानर आत्माकों जानते हैं। उसीका आप हमारे प्रति वर्णन कीजिए ) ऐसा 
उपक्रमकर द्य, सूय, वायु, आकाश, जल और प्रथिवीमें से सुतेजस्त्वादिगुण विशिष्ट एक-एक उपां- 
सनाकी निन्‍दा कर और वंश्वानरके प्रति इनके मूर्धादिभावकां उपदेश कर श्रुति “यस्त्वेतमेवं ०” ( जो 
कोई “यही मैं है” इसप्रकार अभिमानका विषय होनेवाले इस प्रादेशमात्र वेश्वानर आत्माकी उपासना 


करता है वह समस्त लोकोंमें समस्त प्राणियोंमें और समस्त आत्माओंमें अन्न मक्षण करता है। 


सत्यानन्दी-दीपिका 
पांच फलसहित सब कम, तप और समस्त विश्व पुरुष ही है, इस सर्वात्मकत्वके उपन्यास परमात्मा 


ही मतयोनि है । अतः मतयोनिरूप ज्ञय ब्रह्ममें ही “अग्निमूर्धा' इत्यादि पूर्दोक्त वाक्‍्योंका समन्वय है । 
पृ वपक्षमें प्रधानादिकी उपासना है, सिद्धान्तमें निविशेष ब्रह्मका ज्ञान, इस प्रकार दोनोंमें अन्तर है ॥२३॥ 


& 'प्राचीनशाल ओपमन्यवः०” ( छा० ५॥११ ) ( उपमन्युका पुत्र प्राचीनशाल, पुलुषका 
पुत्र सत्ययज्ष, मल्लविके पुत्रका पुत्र इन्द्रयम्न, शकराक्षका पुत्र जन और अख्वतराश्वका पुत्र बुडिल 
एकत्रित होकर परस्पर विचार करने लगे कि को न आत्मा किं ब्रह्म' जब स्वयं निश्चय न कर सके, 
तो निदच्य करनेके लिए अब अरुणपुत्र उद्दालकके पास आये, किन्तु वह स्वयं मी ठीक-ठीक नहीं 
जानते थे, अतः: उद्दालकके साथ ओऔपमन्यव आदि पाँचों मुनि राजा अश्वपतिके पास गये और 
उससे वंश्वानर आत्माकी जिज्ञासा व्यक्त की। तब दूसरे दिन प्रात:काल सबको सन्मुख बैठाकर अश्व- 
पतिने उनमेंसे प्रत्येकेसे अलग-अलग यह प्रश्न किया, तुम किस आत्माकी उपासना करते हो 


अधि० ७ सू० २४ ] भाषाजुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित १८७ 


त्मनो बेइवानरस्य मूर्चेव सुतेजाश्रक्षुविश्वरूपः प्राणः प्रथग्वर्त्माप्मा संदेहों बहुलो बस्तिरेव रयिः 
प्रथिव्येव पादावुर एवं वेदिलॉमानि बहिहृदयं गाहंपत्यो मनो5न्वाहायंपचन आस्यमाहवनीयः? 
(छा० ५।१८।२) इत्यादि ।# तत्र संशयः-कि वेश्वानरशब्देन जाठरो5ग्निरुपदिश्यते, उत 
भूताग्निः, अथ तदभिमानिनी देवता, अथवा शारीरः, आहोस्वित्‌ परमेश्वर इति | कि 
पुनरत्रसंशयकारणम ! वेश्वानर इति जाठरभूताग्निदेवतानां साधारणशब्दप्रयोगादात्मेति 
च शारीरपरमेश्वरयोः । तत्र कस्योपादान न्‍्याय्यं कस्य वा ह/नमिति भवति संशयः | कि 
तावत्प्रात्म ? जाठरोग्निरिति। कुतः ? तत्र हि' विशेषेण क्चित्पयोगो दृश्यते-अश्मप्रि- 
वेंश्वानरो योइ्यमन्तः पुरुषे येनेदमन्नं पच्यते यद्दिमयते' ( बृह० ७॥९ ) इत्यादों। अग्निमाज्र वा 
स्यात; सामान्येनापि प्रयोगद्शनात्‌; विश्वस्मा अभि भुवनाय देवा बैश्वानरं केतुमह्ामझृण्वन' 
(ऋ० सं० १०८८१ २) इत्यादों । अग्निशरीरा वा देवता स्यात्‌; तस्यामपि प्रयोगदशनात्‌ । 


उस इस वर्वानर आत्माका मस्तक ही सुतेजा ( य्ुलोक ) है, चक्ष विश्वरूप ( सूय ) है, प्राण 
पथग्वर्त्मा ( वायु ) है, देहका मध्यमाग बहुल ( आकाश ) है, बस्ति-मृत्रस्थान ही रयि ( जल ) है, 
पृथिवी दोनों चरण है, वक्षस्थल बेदी है, लोग दर्भ है, हृदय गाहंपत्यारिनि है, मन अन्वाहायंपचन है 
और मुख आहवनीय है ) इत्यादि कहती है । यहाँ संशय होता है कि क्या वश्वानरशब्दसे जठराग्निका 
उपदेश किया जाता है अथवा भूताग्निका अथवा तदभिमानी देवताका अथवा जीवका अथवा परमेड्वर- 
का ? परन्तु यहाँ संशय होनेका कारण क्या है ? [ संशय होनेका कारण विषयवाक्यमें वश्वानर और 
आत्मशब्द हैं ] जठराग्नि, भूताग्नि और देवतामें समानरूपसे वब्वानर दब्दका प्रयोग है एवं जीव 
ओरं परमेश्वरमें साधारणरूपसे आत्मशब्दका प्रयोग है। उनमेंसे किसका ग्रहण करना उचित है 
और किसका त्याग, ऐसा संजय होता है। तब क्या प्राप्त होता है ? पूवपक्षी-उन तीनोंमें से जठराग्नि- 
का निश्चय होता है । क्योंकि उसमें ही कहीं-कहीं “अयमग्निवेश्वानरो ० ( यह अग्नि वंश्वानर है, जो 
यह पुरुषके मीतर है जिससे कि यह अन्न जो भक्षण किया जाता है वह पकाया जाता है ) इत्यादि 
श्रुतिमें विशेषरूपसे वेश्वानर शब्दका प्रयोग देखनेमें आता है, अथवा केवल भूताग्नि हो, क्योंकि उनमें 
भी “विश्वस्मा अग्नि! ( सब भुवनोंके लिए देवताओंने वश्वानर अग्नि-सूयंकों दिनका चित्त बनाया, 
क्योंकि सूर्योदय होनेपर ही दिन व्यवहार होता है ) इत्यादि श्रुतिमें वंश्वानर शब्दका सामानन्‍्यरूपसे 
प्रयोग देखनेमें आता है । अथवा अग्नि शरीरवाला देवता हो सकता है, क्योंकि उसमें भी वंश्चानर 
शब्दका प्रयोग देखनेमें आता है, 'बेश्वानरस्थ सुमितो० ( हम वेश्वानरकी सुमितमें रहें, क्योंकि वह 


सत्यानन्दी-दीपिका 
उपन्युकुमार---मैं द्यलकोककी उपासना करता हैँ। राजा--यदि मेरे पास नहीं आते तो इस अन्यथा- 


प्रहणके दोषसे तुम्हारा मस्तक गिर जाता। सत्ययज्ञ--मैं आदित्यको वह्वानर समझकर उपासना 
करता हूँ। अश्वपति--यदि तुम मेरे पास न आते तो इस अन्यथाग्रहण दोषसे अन्धे हो जाते। 
इसीप्रकार अन्य मुनियोंसे भी पूछा गया और यह देखकर -कि उनमेंसे प्रत्येक ही वश्वानर आत्माके 
किसी न किसी अद्भुकी ही उपासना करता है, उसने उनकी व्यस्तोपासनाके परिणाममें उनके उस 
अज्भके भंग होनेका भय दिखलाते हुए अन्तमें अठारहवें खण्डमें वंश्वानरके स्वरूपका उपदेश किया है। 

2 जसे पूव अधिकरणमें वाक्यके आरम्मंमें ज्ञायमान अदृश्यत्व आदि साधारण ( ब्रह्म और 
प्रधानमें रहनेवाले ) धर्म 'यः स्वज्ञः सवंवित! इस वाक्यशेषमें स्थित सर्वज्ञत्व आदि लिज्जोंसे ब्रह्म॑- 
परक कहे गये हैं, बसे यहाँ मी उपक्रममें स्थित साधारण वंश्वानर शब्द 'उर एवं वेदि!' ( छा० 


५।१८।२ ) वाक्यशेषमें स्थित होमाधारत्व लिड्डसे जठराग्नि परक है, इस प्रकार दृष्टान्तसंगतिसे 
कि तावत्‌' इत्यादिसे पृवपक्ष करते हैं । 


१८८ ब्रह्मसूत्न-शाडू रभाष्य | आ० है पा० २ 


बैश्वानरस्थ सुमती स्याम राजा हि क॑ भुवनानाममिश्री:” ( ऋ० सं० १॥९८।$ ) इत्येबमाद्यायाः 
अ्रतेदवतायामैश्वर्याद्रपेतायां संभवात्‌ । अथांत्मशब्दसामानाधिकरण्यादुपक्रमे च को न 
आत्मा कि ब्रह्म इति केवलाव्मरज्द प्रयोगादाव्मदब्दवशंन वेश्वानरशब्दः परिणेय इः युच्यते 
तथापि शारीर आत्मा स्यात्‌ ; तस्य मोकठ्त्वेन वेश्वानरसंनिकर्षात्‌ | प्रादेशमात्रमिति च 
विशेषणस्य तस्मिन्नुपाधिपरिच्छिन्ने संभवात्‌। तस्माने श्वरो वेश्वानर इत्येवं*प्रात्त ततइद्‌ 
मुच्यते-वेश्वानरः परमात्मा भवितुमहेतीति। कुतः ! साधारणशब्दविशेषात्‌ । साधारण- 
शब्दयोरविशे षः साधारणशब्द्विशेषः | यद्यप्येतावुभावष्यात्मवैश्वानरशब्दो साधारणशचब्दो 
वेश्वानरशब्दर्तु चयस्य साधारणः, आत्मशब्दश्व दयस्य, तथापि विशेषो टश्यते; येन पर- 
मेश्वरपरत्वं तयोरभ्युपगम्यते, 'तस्य ह वा एतस्यात्मनो वेश्वानरस्य मूथ व सुतेजाः इत्यादि । 
अत्रहि परमेश्वर एव युमूध॑त्वादिविशिश्टो ५ वस्थान्तर गतः प्रत्यगात्मत्वेनो पन्‍्य रुत आध्याना- 
येति गम्यतें; का रणत्वात्‌। कारणस्य हि सर्वाभिः कार्यगताभिरवस्थाभिरवस्थावस्त्वाहथुलो 
काद्यवयवत्वमुपपग्चयते। स सवषु लोकेषु सर्वेषु भूतेषु सवष्वात्मस्वक्षमत्ति' इति च सर्वलोकाद्याश्नयं 
फर्ल श्रुयमाणं परमकारणपरिय्रहे संभवति। एवं हास्य सव पाप्मान: प्रदूयन्ते! (छा० ७।२४।३) 


सुख देनेवाला भुवनोंका राजा है और श्री उसके अभिमुख है ) इत्यादि श्रुतिसे ऐश्वयं आदि युक्त 
देवताके लिए वह्वानर शब्दका प्रयोग सम्भव है। यदि [ आत्मानं बेश्वानरमुपास्ते ] आत्मशब्दके 
सामानाधिकरण्यके और 'को न आत्मा कि ब्रह्म! इस प्रकार उपक्रममें केवल आत्मशब्दका प्रयोग होनेके 
कारण और आत्मशब्दके बलसे वश्वानर शब्द अग्नि आदिकों छोड़रः आत्माके लिए है ऐसा कहो 
तो भी जीवात्मा आत्मा हो सकता है, क्योंकि भोक्ता होनेके कारण वह वंश्वानरके समीप है। और 
दूसरी बात यह है कि 'प्रादेशमान्रम इस विशेषणका उस उपाधि परिच्छिन्न जीवमें संमव है, इसलिए 
वेश्वानर परमेश्वर नहीं है, सिद्धान्ती--ऐप्ता पृव॑पक्ष प्राप्त होनेपर यह कहते हैं--वेश्वानर 
परमात्मा ही हो सकता है। किससे ? इससे कि साधारण दब्दोंका विशेष है। | अग्नि आदि अर्थोमें 
समान प्रयोग दिखाई देने पर परमात्माके अथमें |] साधारण-समान दब्दोंका विशेष साधारण- 
दब्दविशेष कहलाता है। यद्यपि आत्मा' और “वश्वानर' ये दोनों शब्द साधारणं दाब्द हैं। 
वद्वानरशब्द तो जठराग्नि, भूताग्नि और देवता इन तीनोंमें समान है और आत्मशब्द जीवात्मा, 
परमात्मा इन दो अर्थो में समान है, तो भी “तस्य ह वा०' ( उस आत्मा रूपी बश्वानरका मूर्धा अति- 
तेजस्वी है ) इत्यादि विशेष देखनेमें आता है, जिससे कि आत्मदब्द और वेश्वानरशब्द परमेद्वर 
परक स्वीकार किये जाते हैं। सबका कारण होनेसे द्युमृधत्वादि गुण विशिष्ट ( अधिदेव-त्रिभुवनरूप ) 
विराट अवस्थाको प्राप्त हुआ परमेदवर ही ध्यान ( उपासना ) के लिए प्रत्यग्रात्महपसे यहाँ उपन्यस्त 


है ऐसा अवगत होता है, क्प्रोंकि वह कारण है । कारण हो कार्यंगत सब अवस्थाओंसे अवस्थावाला 
होता है, इसलिए परमेशव्वरके यलोकादि अवयव हो सकते हैं । 'स सवषु' ( जो कोई इस प्रादेशमात्र 


वद्वानर आत्माकी उपासना करता है वह समस्त लोकोंमें, सब भतोंमें और समस्त आत्माओंमें अन्न 
भक्षण करता है अर्थाव्‌ इनके आश्रित सब फलोंको प्राप्त करता है) इस प्रकार सब लोक आदि आश्रय 
श्रूयमाण फल परम कारण परमेश्वरके परिग्रहसे ही सम्भव है। 'एवं हास्य सब ०' (उसी प्रकार जो इस 
सत्यानन्दी-दीपिका 

% “यर्त्वेतमेव॑०” ( जो भी “यही मैं हैं” इस प्रकार अभिमानका विषय होनेवाले इस प्रादेश 
मात्र वेश्वांनरकी उपासना करता है उसे सब भोग प्राप्त होते हैं ) इस -विषयवाक्यमें पुवंश्रत “त्रिभ्रुवन- 
रूप शरीरवाला' यह विशेष लिज्ध है। इससे “आत्मा” और “वेश्वानर” ये दोनों शब्द परमेश्व रके लिए 
हैं जटरारिन आदिके लिए नहीं, क्‍योंकि त्रिभुवंनरूप शरीर तो जठराग्ति, भूतारिन अथवा देवताका 


अधि० ७ सू० १७५] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित १८९, 


ति च तद्विदः सर्वपाप्मप्रदाहभ्रवणम्‌ । को न आत्मा किं ब्रह्म' इति चात्मत्रह्मशब्दाभ्या- 
मुपक्रम इत्येवमेतानि लिज्ञानि परमेश्वरमेवावगमयन्ति। तस्मात्परमेश्वर एव वेश्वानरः॥ 
स्मयेमाणमनुमानं स्पादिति ॥ २५॥ 
पदच्छेद---स्मयंमाणम्‌, अनुमानम्‌, स्यात्‌, इति । 
सूत्ञर्थ--( स्मयंमाणम्‌ ) “यस्याग्निरास्य॑' इत्यादि स्मृति प्रतिपादित त्रेलोक्यात्मकरूप अपनी 


अपनी मलभत श्रुतिका अनुमान कराता हुआ परमात्माका (अनुमानम्‌) ज्ञापक (स्यात्‌) है, (इति) 
अतः वद्वानर परमात्मा ही है । 


#इतश्र परमेश्वर एव वेश्वानरः, यस्मात्परमेश्वरस्थवाग्निरास्यं द्योमृंघतीद॒शं 
त्रेलोक्यात्मकं रूप स्मयंते--यस्याग्निरास्यं द्योमूर्धा ख॑ नाभिरचरणो क्षिति: । सूर्यइचक्षुदिश;: 
श्रोत्रे तसस्‍्म लोकाव्मने नमः ॥ इति। एतत्स्मयमाणं रूप मूलभूतां श्रुतिमनुमापयदस्य 
वेश्वानरशब्दस्य परमेश्वरपरत्वे पनुमानं लिहु गमक स्यादित्यथं । इतिशब्दो हंेत्वथः 
यस्मादिदं गमक तस्मादपि वेदवानरः परमात्मेवेत्यथ: । यद्यपि स्तुतिरियं “तस्मे छोका- 
त्मने नमः इति | स्तुतित्वमपि नासति मूलभूते वेदधाक्ये सम्यगीटशेन रूपेण संभवति। 
थां मूर्धानं यस्य विप्रा वदन्ति खं वे नामिं चन्द्रसूयों च नेत्रे । दिश्ः श्रोत्रे विद्धि पादो क्षितिं च 
सो5चिन्त्यात्मा सव॒भूतग्रणेता ॥' इत्येबंजातीयका च स्मुतिरिहोदाहतंव्या ॥ २५॥ 





प्रकार जाननेवाला होकर अग्निहोत्र करता है उसके सब पाप भस्म हो जाते हैं) इस प्रकार उस वेश्वानर 
ज्ञाताके समस्त पाप नाशका श्रवण ( श्रुति ) और'को न आत्मा कि ब्रह्म” इस प्रकार आत्मा और ब्रह्म 
दब्दोंसे उपक्रम ये सब लिज्रः परमेदवरका ही ज्ञान कराते हैं। इसलिए परमेश्वर ही वश्वानर है ॥२४॥ 

ओर इससे भी परमेश्वर ही वद्वानर है, क्योंकि 'उसका अग्निमुख है द्युलोक मुर्धा है! इस 
प्रकार यह स्मृति भी परमेद्वरके ही त्रलोक्यात्मक रूपका प्रतिपादन करती है। “यस्याग्निरास्य॑ ०! 
( जिसका अग्नि मुख है, युलोक मस्तक, आकाश नाभि, पृथ्वी चरण, सूर्य नेत्र और दिशाएं श्रोत्र हैं, 
उस त्रलोक्यात्माको नमस्कार है ) इस प्रकार यह स्मयमाण रूप भी अपनी मूलभूत श्रुतिका अनुमान 
कराता हुआ उस वेश्वानरशब्दके परमेश्वरपरक' होनेमें अनुमान-लिज्-ज्ञापक है ऐसा अथे है और 
सूत्रमे 'इति' शब्द हेतु अ्थंक है, जिससे वद्वानर दाब्द त्रेलोक्यात्मकः रूप परमेशवरका ज्ञापक है 
इससे भी वश्वानर परमेश्वर ही है, यह अथ है । यद्यपि 'तस्मे लोकाव्मने नमः यह स्तुति है, तथापि 
मलभत वेदवाक्यके अभावमें इस प्रकार सम्यगरूपसे स्तुति भी नहीं हो सकती । “ां मर्घानं०! 
( विद्वान लोग द्यलोक जिसका मस्तक, आकाश नाभि, चन्द्र सूय नेत्र, दिल्याएं श्रोत्र, पृथ्वी पाद कहते 
हैं, वह- अचिन्त्यात्मा सम्पूर्ण मतोंकां प्रणेता है ऐसा जानो ) इस प्रकारकी स्मृति' सी यहाँ उदाहरण 
रूपसे देनी चाहिए ॥ २५॥ 
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नहीं हो सकता, कारण कि ये तीनों त्रिभुवनरूप शरीरके तो छोटे-छोटे अज्भमूत हैं। अज्भ कमी पूर्ण 
अद्भी नहीं हो सकता, जैसे एक नेत्र या मस्तक शरीर नहों हो सकता । इसलिए -विभुवनरूप शरीर 


परमात्माका ही हो सकता है, क्योंकि वह सबका कारण है, अतः आत्मा" और “वेद्वानर' शब्द 
परमात्मा परक ही हैं ॥ २४ ॥ 


% अग्निमूर्धा चक्षुषि चन्द्रसूयों दिशः श्रोन्ने वाग्विवृताइच वेदाः। 
वायु: प्राणो हृदयः विश्वमस्य पद्चयां ए्थिवी झेष सवभूतान्तरात्मा ॥ (मु० २।१।४) 
( अग्नि-युलोक जिसका मस्तक है, चन्द्रमा और सूय नेत्र हैं, दिशाएं श्रोत्र हैं, प्रसिद्ध 
वेद वाणी है, वायु प्राण है, सम्पूर्ण विश्व हृदय है और जिसके चरणोंसे प्रथ्वी प्रकट हुई है अथवा 


१९० बह्मलूत्र-शाड्ूरभाष्य [ आ० १ पा० २ 


शब्दादिभ्योउन्तप्रतिष्ठानाच नेति चेन्न तथादष्ट्युपदे शादसं- 


भावत्पुरुपमपि चेनमधीयते ।॥| २६ ॥ 
पदच्छेदू---शब्दादिम्य:, अन्त:प्रतिष्ठानातव, च, न, इति, चेतू, न, तथा, दृष्युपदेशातु, 
असंमवात्‌, पुरुषम्‌ू, अपि, च, एनम्‌, अधीयते । 
सत्राथ--( शब्दादिभ्यः ) 'स एषोउग्निर्वेश्वानर:' 'हदयं गाहंप्रत्य:” इस प्रकार वश्वानर 
आदि दब्दसे जठराग्नि आदि तीन अग्नियोंकी कल्पना की गई है। वह प्राण आहुतिका आधार कहा 
गया है। (च) और ( अन्‍्तःप्रतिष्ठानात्‌ ) 'पुरुषेडन्ता प्रतिष्ठितं वेद” इस प्रकार श्रुतिसे वश्वानरकी 
अन्तर स्थिति कही गई है, अतः ( न ) वद्वानरशब्दसे परमात्माका ग्रहण युक्त नहीं है, ( इति चेन्न ) 
ऐसा यदि कहो तो यह कथन युक्त नहीं है, ( दृष्युपदेशात्‌ ) क्योंकि जठराम्निमें ब्रह्मदृष्टिका उपदेश है, 
तथा ( असम्मवःत्‌ ) 'उसका झुलोक मस्तक सूय नेत्र है! यह भी उसमें सम्मव नहीं है, इसके अतिरिक्त 
वाजसनेयी ( एनम्‌ ) वश्वानरकों ( पुरुषमपि ) पुरुषरूपसे भी ( अधीयते ) वर्णन करते हैं। इसलिए 
यहाँ बश्वानरशब्दसे परमेश्वरका ही ग्रहण है । 
अन्वाह-न परमेश्वरो वेश्वानरों भवितुमरहति ? दब्दादिभ्योषन्तःप्रतिष्ठानान्य । 
शब्दस्तावद्वेश्वानरशब्दो न परमेश्वरे संभवति; अर्थान्तरे रूढत्वात्‌। तथाइग्निशब्दः 'स 
एषोउ5ग्निवश्वानर:' इति | आदि शब्दात्‌ हृदयं गाहपत्य: ( छा० ५।१८।२ ) इत्यायम्नित्रेताप्र- 
कवल्पनम । तथद्भक्त प्रथममागच्छेत्तद्वोमीयम्‌! ( छा० ५१९॥१ ) इत्यादिना च प्राणाहत्यधिक- 
रणतासंकोतंनम्‌ । एतेभ्यो हेतुभ्यो जाठरो वैश्वानरः प्रत्येतव्यः॥ तथा५न्‍्तःप्रतिष्ठानमपि 
श्रूयते-- पुरुषेउन्तःप्रतिष्ठितं वेद” इति | तत्च जाठरें संभवति । अयदस्युक्तम्‌ 'मूर्थेंव खुतेज/ 
पूव॑कक्षी कहता है कि वेश्वानर परमेश्वर नहीं हो सकता, किससे ? इससे कि शब्दादि और 
अन्त:प्रतिष्ठान है । प्रथम तो शब्द-बब्वानर दाब्दका परमेश्वरमें प्रयोग ही संमव नहीं है, कारण कि वह 
अन्य अथोंमें रूढ है । तथा 'स एथोडग्निर्वेश्वानर:' ( वह यह अग्नि वेद्वानर है ) इस श्रुतिमें अग्नि 
शब्दके साथ वेश्वानर शब्दका प्रयोग होनेसे अग्तिशब्दका प्रयोग परमेश्वरमें सम्मव नहीं है। [ सूत्र 
मागस्थ शब्दादिभ्यो:” इसमें | आदि दब्दसे 'हृदयं गाहपत्य: ( हृदय ग्राहंपत्य है ) इत्यादि तीन 
अग्नियोंकी कल्पना की गई है । और 'तथद्भक्त' ( भोजनकालमें जो अन्न पहले प्राप्त हो उसका हवन 
करना चाहिए ) इत्यादिसे प्राणाहुतिकी ( वश्वानरमें ) अधिकरणता कही गई है। इन हेतुओंसे 
वश्वानरशब्दसे जठराग्नि समझनी चाहिए। उसी प्रकार पुरुषेउन्तःप्रतिष्ठितं वेद' ( पुरुष-देहके 
मीतर स्थितको वह जानता है ) यह भीतर स्थितिकी श्रुति मी है। वह जठराग्निमें संभव है । 'मूर्चव 
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पृथ्वी पाद है वह देव सम्पूर्ण भूतोंका अन्तरात्मा है ) यह मुण्डक श्रुति भो 'अन्याथद्शन' न्यायसे 
वश्वानरके स्वरूपके वर्णनमें उपयुक्त समझनी चाहिए । 
“अहं वेश्वानरो भूत्वा प्राणिनां देहमाश्रित: । प्राणापानसमायुक्तः पचास्यन्नं चतुर्विधम्‌ ॥ (गी० १७५१४) 
( प्राणियोंके देहका आश्रयणकर अर्थात्‌ देहमें स्थिर होकर तथा प्राण तथा अपानको 
सम्मिलित करता हुआ मैं ही वश्वानर अग्नि होकर चार प्रकारके अन्नको पचाता हूँ ) इस प्रकार यह 


गीता वचन मी परमेश्वरमें ही वंदवानर शब्दका प्रयोग कंरता है। इसलिए परमेद्वर ही वद्वानर 
शब्दसे ग्राह्य है ॥ २५ ॥ 


# यद्यपि यू मधंत्वादि विशेष ईद्वर परक हैं और होमाधारत्वादि विशेष जठराग्नि विषयक है, 
इस प्रकार द्वोनों पक्षोंका समानरूपसे भान होता है, तो भी परमेद्वर विषयक विशेषका ही ग्रहण 
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इत्यादेविंशेषात्कारणात्परमात्मा वेशवानर इति, अन्न ब्रूमः--कुतो हो ष निर्णयः ? यदुभय- 
थापि विशेषप्रतिभाने सति परमेश्वरविषय एवं विशेष आश्रयणीयो न जाठरबिषय इति। 
अथवा भूताग्नेरन्तबंहिश्वावतिष्ठमानस्थेष निदशो भविष्यति। तस्यापि हि द्ुलोकादिसंबन्धो 
मन्त्रवर्णादवगम्यते-यो भानुना एथिवीं द्यामुतेमामाततान रोदसी अन्तरिक्षम! (ऋ० खं० १०। 
८८३) इत्यादो। अथवा तच्छरीराया देवताया ऐश्वयंयोगाहचलोकादवयवत्व मविष्यति । 
तस्मान्न परमेश्वरो वेश्वानर इति & अन्नोच्यते-न तथादृष्ट्यपरदेशादिति । न शब्दादि भ्यः 
कारणेम्यः परमेध्वरस्य प्रत्याख्यानं युक्तम। कुतः! तथा जाठरापरित्यागेन दश्यपदेशात्‌ | 
परमेभ्वरटरष्टिह जाठरे वेश्वानर इहोपदिस्यते, 'मनो ब्ह्मेत्युपासीत” (छा०३।१८।१) इत्यादि- 
वत्‌ । अथवा जाठरवेश्वानरोपाधिः परमेश्वर इह द्वश्व्यत्वेनोपद्श्यिते, मनोमयः प्राणशरीरो 
मारूपः (छा० ३।१४।२) इत्यादिवत्‌ | यदि चेह परमेश्वरो न विवक्ष्येत, केवल एव जाठरो५- 
ग्निर्विवक्ष्येत, ततो मूथ व सुतेजा इत्य।देविशेषस्यासंभव एव स्यात्‌। यथा तु देवताभूताग्नि- 
व्यपाश्रयेणाप्ययं विशेष उपपादयितु नशकक्‍यते, तथोत्तरसूत्रे वश्यामः । यदि च केवल एव 


सुतेजा'० ( जिसकी मुर्धा अति तेजस्वी है ) इत्यादि विशेषरूप कारणसे वंश्वानर परमात्मा है ऐसा 
जो कहा गया है, इसपर हम ( पूवपक्षी ) कहते हैं--परमात्माका विशेष ( युमृधर्त्वादि ) तथा 
जठराग्निका विशेष ( होमाधारत्वादि ) इन दोनों प्रकारके विषयोंका यहाँ प्रतिभान होनेसे परमेश्वर 
विषयक विशेषका ही ग्रहण करना चाहिए और जठराग्नि विषयक विशेषका ग्रहण नहीं करना चाहिए, 
ऐसा निर्णय कैसे किया ? अथवा भीतर बाहर रहे हुए भूताग्निका भी यह निर्देश हो सकता है, 
क्योंकि उसका भी द्युलोक आदिके साथ सम्बन्ध यो भानुना एथवीं०” ( जिसने-भूताग्तिने इस 
पृथ्वी, युलोक और अन्तरिक्षको व्याप्त किया है ) इत्यादि मन्त्रसे अवगत होता है। अथवा भूतार्नि. 
जिसका शरीर है उस देवताके ऐश्वर्य योगसे द्युलोकादि अवयव हो सकते हैं । इसलिए वश्वानर 
परमेश्वर नहीं है । सिद्धान्तो---इसपर कहते हैं---यह उक्त कथन ठीक नहों है, क्योंकि उस प्रकारकी 
दृष्टिका उपदेश है । श्रुति स्थित वब्वानर शब्द आदि कारणोंसे परमेश्वरका निराकरण करना ठीक 
नहीं है, क्योंकि उस प्रकारकी अर्थात्‌ जठराग्निका त्याग न करनेवाली हृष्टिका उपदेश है। “मनो 


ब्रह्मेत्युपासीत” ( मन ब्रह्म है, ऐसी उपासना करे ) इत्यादिके समान यहाँ परमेश्वरकी दृष्टिका जाठर 
वश्वानरमें उंपदेश किया गया. है। अथवा “मनोमयः प्राणशरीरो मारूप: ( वह मनोमय प्राण- 


शरीर भारूप है ) इत्यादिके समान जाठर व्वानर उपाधिवाला परमेश्वर यहाँ द्रष्व्यरूपसे उपदिष्ट है। 
यदि यहाँ परमेश्वर विवक्षित न हो केवल जठराग्नि ही विवक्षित हो तो 'मूर्चेव सुतेजा' इत्यादि विशेषोंका 
असम्मव ही हो जायगा । किच देवता और भूतार्निका आश्रयण-ग्रहण करनेसे भी [ 'यमूधर्त्वादिः ] 
इस विशेषका उपपादत जिस तरहसे नहीं हो सकता, वह सब. अग्रले सृत्रमें कहेंगे। और यदि केवल 
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किया गया है, क्योंकि वह पक्ष बलवान है। इस अरुचिसे अथवा से दूसरा पक्ष स्थापन करते हैं । 


जठराग्निमें दुलोक मस्तकका सम्मव न होनेके कारण भूताग्नि ( द्वितीय विकल्प ) का ग्रहण किया 
ग़या है । परन्तु वह जड़ है, उसकी उपासना कंसे हो, अतः इस पक्षकों भी छोड़चर उसके अभिमानी 


देवताका ग्रहण किया गया है, क्‍योंकि ऐश्वयंके योगत्रे द्यतोकादि अवयब हो सकते हैं। और 
चेतन होनेसे वह उपासनाजन्य फलदाता भी है, अतः देवता वद्वानर है, परमेश्वर नहीं । 


# परमेश्वर दृष्टिसे उपास्य जठराग्निरूप प्रतीकके वांचक अग्नि और वेश्वानर शब्दोंसे लक्षणा 
द्वारा चुमुधंत्वादि विशिष्ट ईश्वर ही लक्ष्य है। और जठराग्नि आदि उपाधिरूप पक्षमें प्रधानरूपसे 
ईदवर उपास्य है। इन दोनोंमें से प्रतीकपक्षमें ईइ्वर गौणरूपसे उपास्य है और -उपाधिपक्षमें 
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जाठरों विवक्ष्येत्‌ & पुरुष 5न्तःप्रतिष्टितत्व॑ केवर्ल॑ तस्य स्यान्नतु पुरुषत्वम्‌ | पुरुषमपि चेनम- 
धीयते वाजसनेयिनः-स एपषोउप्मि वर्वानरो यत्पुरुष स यो हेतमेवमभिवेोश्वनरं पुरुष पुरुषेडन्त:- 
प्रतिष्ठित वेद! (श० ब्रा० १००११ ) इति परमेश्थरस्य तु सर्वात्मत्वात्पुरुषत्व॑ पुरुषेषन्तः 
प्रतिष्ठितत्वं चोमयमुपपच्ते । ये तु 'परुषविधमपि चनमधीयते' इति सूत्रावयवं पठन्ति, तेषा- 
मेषो5थः-केवलजाठरपरियग्रहे पुरुषेपन्‍्तःप्रतिष्ठितत्व॑ केवर्ल स्याज्ञ पुरुषविधत्वम्‌ । पुरुष- 
विधमपि चमनथीयते वाजसनेयिनः- पुरुषविध॑ पुरुषे3न्तः प्रतिष्टितं वेद” इति। पुरुषविधरत्व॑ 
च॒ प्रकरणाद्दधिदेवत॑ द्यमूधत्वादि पृथिवीप्रतिष्ठटितत्वान्तम, यज्ञाध्याप्म॑ प्रसिद्ध 
द्युमूध॑त्वादि चुबुकप्रतिष्ठितत्वान्तं तत्परियृद्यते ॥ २६॥ 
अत एव न देवता भूत॑ं च ॥ २७ ॥ 

पदच्छेद---अत:, एवं, न देवता, भूतम्‌, च। 

सूत्रा्थ--( अतएवं ) युमृधंत्व आदि धर्मोके असंभव होनेसे ही ( देवता ) देवता (च) 
अथवा ( भूतम्‌ ) भूतारिन ( न ) वद्वानर दब्द वाच्य नहीं हो सकते । 

#यत्पुनरुक्त भूताग्नेरपि मन्‍्त्रवण युलोकादिसंबन्धद शंनान्मूधेंव सुजेता इत्याद्यवययव- 

कब्पनं तस्ये व मविष्यतीति, तच्छारी राया देवताय वेश्वययो गादिति, तत्परि हतव्यम | अओ- 


जठराग्नि ही विवक्षित हो, तो उसमें पुरुष ( शरीर ) के भीतर स्थिति मात्र संभव हो सकेगी पुरुषत्व 
नहीं । और 'स एषोउग्नि०” ( जो पुरुष है वह यह वेब्वानर अग्नि है जो इस वेश्वानर अग्निको इस 
प्रकार पुरुष सदश ओर पुरुषके मीतर रहनेवाला जानता है वह सर्वत्र मोग करता है ) इस प्रकार 
वाजसनेयी शाखावाले वद्वानरका पुरुषरूपसे भी अध्ययन करते हैं। सर्वात्मक होनेसे परमेश्वरमें 
पुरुषत्व और पुरुषके अन्दर प्रतिष्ठितत्व ( स्थिति ) ये दोनों उपपन्न होते हैं। और जो लोग “पुरुष 
विधमपि! इस प्रकार सूत्रके अन्तिम मागका पाठ स्वीकार करते हैं उनके मतमें यह अर्थ है--केवल 
जठराग्निका ग्रहण करें तो उसमें पुरुषके अन्दर प्रतिष्ठितत्व मात्र सम्मव होगा पुरुष सहबशत्व नहीं । 
किन्तु 'पुरुषविधं ०” ( जो इसे पुरुष सहश और पुरुषके अन्तर प्रतिष्ठित जानता है ) इस प्रकार वाजस- 
नेयी शाखावाले इसका पुरुष सहृदरूपसे भी अध्ययन करते हैं। द्युमृधंत्वादिसे लेकर पृथ्वी प्रतिष्ठितत्व 
पयंन्त यह अधिदेव और यूुमूध॑त्वादिसे लेकर चुबुक प्रतिष्ठितत्व पयन्त जो प्रसिद्ध अध्यात्म पुरुष- 
सदशत्व है वह प्रकरणसे ग्रहण किया जाता है ॥ २६ ॥ 

मन्त्रमें भूताग्तिका भी द्यलोक आदिके साथ सम्बन्ध देखनेमें आता है, इसलिये “समूर्चेंव 


सुतेजा:” इत्यादि अवयव कल्पना उसीमें होगी अथवा उस शरीरवाले देवतामें ऐश्वय योगसे उक्त 
अवयव कल्पना होगी ऐसा जो कहा गया है, उसका परिहार करना चाहिए । इस पर कहते हैं--- 


सत्यानन्दी-दीपिका 
मुख्यरूपसे, इतना दोनों पक्षोंमें अन्तर है । इस प्रकार यहाँ वश्वानर शब्दसे परमेश्वर ही ग्राह्म है। 


# पहले ईश्वरका प्रत्तीकरूपसे और जठराग्निका उपाधिरूपसे ग्रहण किया गया है। परल्तु 
अब उसका दोनों रूपसे स्वीकार न कर केवल जठराग्निको यदि वब्वानररूपसे स्वीकार करें तो उसमें 
पुरुषत्व सम्मव नहीं है, क्योंकि वह जड़ है । अब जठराग्निमें उक्त पुरुष सहशत्वका भी पुरुषत्वमपि' 


आदिसे निषेध करते हैं। यद्यपि जठराग्निमें देहव्यापित्व पुरुष सहृशत्व है, तो भी प्रकरणके बलसे 
देहव्यापित्व-पुरुषसह्शत्व. यहाँ विवक्षित नहीं है, किन्तु द्यमृधत्वादिसे लेकर पृथ्वी प्रतिष्ठितत्व पर्यन्त 


विराट देहव्यापित्वरूप अधिदव पुरुष. सहंशत्व है तथा उपासकके मस्तकसे लेकर चुबुक-ठोड़ी पय॑न्‍्त 


अज्भोंमें ईश्वर संपत्ति अध्यात्म पुरुष सहशत्व है, वह यहाँ विवक्षित है। अज्ोंमें ईश्वर संपत्ति कैसे 
होतो है यह आगे कहेंगे ॥ २६ ॥ 


अधि० ७ सू० २८ ] भाषानुवादं-सत्यानन्दी-दीपिकासहित १९३ 


च्यते-अत एथोक्तभ्यों हेतुभ्यो न देवता वैश्वानरः। तथा भूताग्निरपि न वैश्वानरः | नहि 
भूताग्नेगेष्ण्यप्रकाशमात्रात्मकस्य द्यमूधेत्वादिकल्पनोपपद्यते; विकारस्य घिकारान्तराश्म- 
त्वासंभवात्‌। तथा देवतायाः सत्यप्येश्वयेयोगे न यमूधंस्वादिकल्प ना संभवति। अकारणत्वा- 
त्परमेश्वराधीनेश्वयत्वाच्च । आत्मशब्दासंभवश्च सवष्वेषु पश्षेषु स्थित एव ॥ २७ ॥ 


साक्षादप्यविरोध जेमिनि।! ॥ २८ ॥ 
पदच्छेद--साक्षाद्‌ू, अपि, अविरोधम्‌, जैमिनि: । 
सूतच्राथ--(जैमिनि:) जैमिनि मुनिका मत है कि ब्रह्में (साक्षादपि) जठराग्नि रूप उपाधिके 


विना भी वद्वानरशब्दका ( अविरोधम्‌ ) विरोध नहीं है अर्थात्‌ वश्वानरशब्द साक्षात्‌ परमेद्वरका 
ही वाचक है ॥ 


# पूर्व जाठराग्लिप्रतीको जाठराग्न्युपाधिको वा परमे श्वर उपास्य इत्युक्तमन्तःप्रतिष्ठित 
व्वायनुरोधेन,इदानीं तु विनेव प्रतीकोपाधिकल्पना भ्यां साक्षादपि परमे ध्वरोपा सनपरि प्रहे न 
कश्चिद्विरोध शति जमिनिराचार्यों मन्यते। ननु जाठराम्यपरियग्रहे 5न्‍तःप्रतिष्ठितत्ववचन 
शब्दादीनि च कारणानि विरुध्येरन्निति । अज्नोच्यते--अन्तःप्रतिष्ठितत्ववचन तावजन्न 
विरुधष्यते । नहीह 'पुरुषविध पुरुषेउन्तःप्रतिष्ठित वेद! इति जञाठराग्न्यभ्रिप्रायेणेदमुच्यते; तस्या- 

प्रकृतत्वाद्संशब्दितत्वाञ्व | कथं तहि ? यश्प्रकृतं मूर्धा दिद्यु बुकान्तेषु पुरुषावय वेषु पुरुषविध त्व॑ 

अतएव-उक्त हेतुओंसे ही वब्वानर देवता नहीं है। तथा भताग्नि भी वश्वानर नहीं है, क्योंकि 
ओष्ण्यप्रकाशमात्रात्मक भूताम्निमें द्यमृधेत्वादि कल्पना युक्त नहीं है। क्योंकि विकार अन्य विकारका 
आत्मा ( स्वरूप ) भी नहीं हो सकता। तथा ऐश्वय योग होनेपर भी देवतामें दयुमृधत्वादि कल्पना 
संभव नहीं है, कारण कि वह किसीका उपादानकारण नहीं है और उसका ऐव्वर्य परमेश्वरके अधीन 
है । इन उक्त सभी पक्षोंमें आत्मशब्दका प्रयोग मी तो असम्भव है ऐसा सिद्ध है ॥ २७ ॥ 

पहले “अन्तः प्रतिष्ठितत्व” आदि वचनके बलसे कहा गया है कि जठराग्नि जिसका प्रतीक है 
अथवा जठराग्नि जिसकी उपाधि है ऐसा परमेश्वर उपास्य है। किन्तु यहाँ आचार जैमिनिका अभि- 


मत है कि वद्वानरशब्दसे प्रतीक और उपाधिकी कल्पनाको त्याग कर साक्षात्‌-सीधे ही प्रमेदवरकी 
उपासना स्वीकार करनेमें कोई विरोध नहीं है। यदि जठराग्निको स्वीकार नहीं करें तो [ परमेद्वरमें ] 


अन्त:प्रतिष्ठितत्व वचन और दाब्द आदि कारण बाधित हो जायेंगे ? तो इसके उत्तरमें कहा जाता है 
कि अन्त :प्रतिष्ठितत्व. वचन तो विरुद्ध नहीं है, क्योंकि 'पुरुषविधं०” ( पुरुषके सहश और पुरुषके 


अन्तःप्रतिष्ठितको जो जानता है ) यह कथन जठराग्निके अभिशष्नायसे नहीं कहा गया है, क्योंकि यहाँ 
जठराग्निका प्रकरण नहीं है और अग्नि आदि शब्दोंका वाच्य नहीं है। तब किस अभिप्रायसे कहा गया 


है ? मस्तकसे लेकर ठोड़ी तक पुरुषके अवयवोंमें जो प्रक्ृत पुरुषसहृश्यत्व कल्पित है उसके अभिप्रायसे 


सत्यानन्दी-दीपिका 
न्‍ः चमूर्धा' इत्यादि अवयवोंका प्रतिपादन, उपासकको सव फल प्राप्ति और उसके सर्वपांपका 


नाश को न आत्मा कि ब्रह्म” ( हमारा आत्मा कौन है ब्रह्म क्या है ) इस प्रकारकां उपक्रम इत्यादि 
हेतु (लिज्भ) भूताग्नि अथवा देवतामें सम्भव नहीं हैं, इसलिए भूताग्नि अथवा देवता “वेश्वानर' शब्द- 
का वाच्याथे नहीं है। अतएवं वब्वानर” शब्दसे परमेश्वरका अ्रहण करना ही सवा युक्त है | २७॥ 

# पहले अग्नि और वेर्वानर छब्द ईइवरके लक्षक कहे गये हैं। अब प्रतीक और उपाधिके 
त्यागसे विराट पुरुष स्वरूप भगवात्र्‌ वश्वानरका मस्तकसे लेकर ठोड़ी पयन्त अज्भोंमें आरोप कर ध्यान 
( संपदुपासना ) करना चाहिए, ऐसा स्वीकार करनेपर भी शब्द आदिका विरोध नहीं है, क्योंकि 
अग्नि और वंश्वानर शब्द योगवत्तिसे ईइ्वर वाचक हैं और “अन्तःस्थित्व' आदि धर्म परमेश्वरमें 


१९७४ त्रह्मसूतअ-शाडू रभाष्य [| आ० १ पा० २ 


कल्पितं तद्भिप्रायेणेदमुच्यते-- पुरुषविधं पुरुषेउन्तःप्रतिष्ठितं बेद' इति। यथा वृज्षे शार्ां 
प्रतिष्ठितां पश्यतीति तद्बत्‌। # अथवा यः प्रकरतः परमात्मा 5 ध्यात्ममधिदेवतं चर पुरुषविधत्वो- 
पाधिस्तस्य यरकेवल साक्षिरुप तद्भिप्रायेणेदमुच्यते- पुरुषविधं पुरुषेइन्तःप्रतिष्ठितं वेद! इति। 
निद्िचते च पूर्वापपलोचनवशेन परमात्मपरियग्रहें तद्घिषिय एव वे श्वानरशब्दः केनचिद्यो गेन 
वर्तिष्यते । विश्वश्चायं नरइजेति, विश्वेषां वाषयं नरः, विश्वें वा नरा अस्येति विश्वानरः 
परमात्मा; सर्वात्मतव्वात्‌। विश्वानर एव वेश्वानरः | तद्धितो5नन्‍याथे, राक्षसवायसा- 
दिवत्‌ । अग्निशब्दोध्प्यप्रणीत्वादियोगाश्रथणेन परमात्मविषय »एवं भविष्यति। 
गाहंपतद्यादिकव्पनं प्राणाहत्यधिकरणत्व॑ं च परमात्मनो5पि सर्वात्मत्वादुपपद्यते ॥ २८ ॥ 

कथ्थ पुनः परमेंश्वरपरिश्रहे प्रादेशमात्रश्नुतिर्षपद्यत इति तां व्याख्यातुमारभते- 

अभिव्यक्तेरित्याश्मरथ्यः ॥ २९ ॥ 

पदच्छेदु---अभिव्यक्तेः, इति, आश्मरथ्य: । 

सूत्रा्थ--( आर्मरथ्य: ) आश्मरथ्यका मत है कि इति ( यह ) प्रादेशमात्र श्रुति ( अभि- 
व्यक्ते: ) अभिव्यक्तिके लिए है अर्थात्‌ अभिव्यक्तिके अभिप्रायसे है । 

अतिमात्रस्यापि परमेश्वर स्य प्रादेशमात्रत्वमभिव्यक्तिनिमित्तं स्यात्‌ । अभिव्यज्यते 


(पुरुष वर्ध पुरुषेउन्तः प्रतिष्ठित वेद! ऐसा कह! गया है । जैसे “वक्षमें शाखाको अन्तः:प्रतिष्ठित हुआ देखता 
है” यह व्यवहार होता है, वसे प्रकृतमें है, अथवा जिस प्रकृत परमात्माकी अधिदेव और अध्यात्म पुरुष 
सहबश्यत्व उपाधि है उसका उपाधिसे रहित जो केवल साक्षिख्प है उसके अभिप्रायसे 'पुरुषविध॑ पुरुषे- 
इन्‍्तः प्रतिष्ठित वेद! ऐसा कहा गया है। पूर्वापर पर्यालोचनके बलसे परमात्माका ग्रहण निशचत होनेपर 
वश्वानर शब्द भी किसी योगवृत्तिसे परमेश्वर परक ही होगा । 'विश्वश्रायं नरः च” ( सकल प्रपच्च 
रूप यह नर-पुरुष ) अथवा 'विद्वेषां वा5यं नरः” ( सब कायंका कर्ता ) 'विद्वे नराः” ( सब जीव हैं 
इसके ) “विश्वानरः” अर्थात्‌ परमात्मा, क्‍योंकि वह परमात्मा सर्वात्मक है । किज्च विश्वानर ही 
वश्वानर कहलाता है। यहाँपर तद्धित प्रत्यय स्वाथमें है। राक्षस, वायस आदिके समान । अग्निशब्द 
भी अग्रणीत्व ( कमफल प्राप्ति कराना ) आदिके योगका आश्रयण करनेसे परमात्मा विषयक ही होगा | 
सर्वात्मक होनेसे परमात्मामें मी गाहंपत्य आदि कल्पना और प्राणाहुतिका अधिकरणत्व युक्त है ॥ २८ ॥ 

वेश्वानर आदि शब्दोंसे परमेश्व रका परिग्रह करें तो पुनः प्रादेशमात्र श्रुति कैसे उपपन्न होगी ? 
ऐसी आशड्ूाके होनेषर उस श्र तिका व्याख्यान करनेके लिए सूत्र आरम्म करते हैं--- 
नि:ःसीम सवंगत परमेश्वरमें प्रादेशमात्ररवः कथन अभिव्यक्तिके लिए है। उपासकोंके लिए 
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सम्भावित हैं। इसलिए यहाँ “अन्तःस्थित्श!” शब्दका अथ उदर स्थित्व नहीं है, किन्तु नखसे लेकर 
शिखा पय॑नन्‍्त अवयव समूहरूप पुरुष शरीरमें मस्तकसे लेकर- ठोड़ी पयंन्त अद्भ वक्षमें शाखाकी तरह 
स्थित हैं, उन अज्ोंमें सम्पन्न वश्वानर पुरुषमें अन्त: प्रतिष्ठित कहलाता है । 

# रक्ष एवं राक्षस:' जसे यहाँ स्वाथमें तद्धित प्रत्यय है, वसे (विश्वानर एवं वइवानरः” में भी 
समझना चाहिए। “नि! प्रत्ययान्त गमन अथमें अग्रि धातुसे अग्नि शब्द निष्पन्न हुआ है। 'अंगयति 
गमयत्यग्रं कमणः फलं जगतो5ग्र॑ जन्म वा प्रापयतीत्य पिरग्रणीरुक्त:” (क्मंफलको अथवा जगतके जन्मको 


जो प्राप्त कराता है वह अग्रणी या अग्नि कहा जाता है ) इस व्युत्पत्तिके आधारपर कमफलको अथवा 
जगत्‌को जन्म देनेवाला तो परमात्मा ही है, अतः श्रुति आदिमें वश्चानर अग्नि आदि शब्दोंसे परमात्माका 


ही ग्रहण कंरना चाहिए भूताग्नि आदिका नहीं । सर्वात्मक होनेसे प्रमात्मामें ग्राहंपत्य आदि तीनों 
अग्नियोंकी कल्पना और 'प्राणाय स्वाहा' इस प्रकार प्राणाहुतिकी अधिकरणता सवंधा युक्त है ॥२८॥ 


अधि० ७ खू० २९-३० | भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित १९५ 


किल प्रादेशमात्रपरिमाणः परमेश्वर उपासकानां कृते । + प्रदेशेषु वा हृदयादिषुपलब्धि- 
स्थानेषु विशेषेणाभिव्यज्यते। अतः परमेश्वरेषपि प्रादेशमात्रश्नतिरभिव्यक्तरुपपद्यत 
इत्याध्मर्थ्य आचार्यों मन्‍्यते ॥ २९ ॥ 


अनुस्मृतेबादरि! | ३० ॥ 

पदच्छेदं--अनुस्मृतेः, बादरि: । 

सूत्राथं--( अनुस्मृते; ) प्रादेश मात्र परिमाणवाले हृदयमें स्थित मंनसे ध्येय होनेके कारण 
परमेश्वर प्रादेशमात्र कहा जाता है, ( बादरि: ) यह आचाय॑ बादरिका मत है । 

प्रादेशमात्रहदयप्रतिष्ठेन वा5यं मनसा5नुस्मयंते तेन प्रादेशमात्र शत्युच्यते। 
यथा प्रस्थमिता यवाः प्रस्था इत्युच्यन्ते, तद्धत्‌ू। यद्यपि च यवेषु स्वगतमेव परिमाणं 
प्रस्थसम्बन्धाद यज्यते । नचेह परमेश्वरगतं किचित्परिमाणमस्ति यछुद्य॒सम्बन्धाद्दथ- 
ज्यते। तथापि प्रयुक्तायाः प्रादेशमात्रश्नुतेः संभवति यथाकर्थंचिद्नुस्मरणमालम्बनमि 
व्युच्यते । प्रादेशमात्रत्वेन वायमप्रादेशमात्रो 5प्यनुस्मरणीयः प्रादेशमात्श्रुत्य थंवत्ताये । 

वमनुस्मृतिनिमित्ता परमेश्वरे प्रादेशमात्रश्न॒ुतिरिति बादरिरचायों मन्‍्यते ॥ ३० ॥ 


परमेश्वर प्रादेशमात्रपरिणामरूपसे ही अभिव्यक्त होता है। अथवा प्रदेशविशेषोंमें हृदयादि उपलब्ध्रि- 


स्थानोंमें विशेषरूपसे अभिव्यक्त होता है, इसलिए परमेश्वरमें भो प्रादेशमात्र श्रुति अभिव्यक्तिके कारण 
उपपन्न होती है। ऐसा आचाये आव्मरथ्य मानते हैं ॥ २९ ॥ 


अथवा प्रादेशमात्र हृदयस्थित मनसे इस परमेश्वरका स्मरण किया जाता है। इसलिए वह 
परमेश्वर प्रादेशमात्र कहलाता है। जैसे प्रस्थसे नापे हुए यव-जौ प्रस्थ|' कहलाते हैं । यद्यपि यवोंका 
अपना परिमाण ही प्रस्थके सम्बन्धसे अभिव्यक्त होता है, परन्तु यहाँ परमेश्वरगत कुछ भी परिमाण 
नहीं है जो हृदयके सम्बन्धसे व्यक्त हो, तथापि परमेश्वरके ध्यानमें प्रयुक्त हुई प्रादेशमात्र' श्रुतिका 
किसी प्रकार आलम्बन हो सकता है, इसलिए ऐसा कहा है। अथवा [ सूत्रका दूसरा अर्थ |] प्रादेश- 
मात्र श्रुतिकी साथंकताके लिए प्रादेश्मात्र न होनेपर मी उस परमेश्वरका प्रादेशमात्ररूपसे हृदयमें 
स्मरण करना चाहिए। इस प्रकार प्रादेशमात्र श्रूति परमेश्वरके ध्यानके लिए है ऐसा बादरि 
आचाय मानते हैं ॥ ३० ॥ 

सत्यानन्दी-दीपिका 

% अज्ञष्ठमानत्र: पुरुषो मध्य आत्मनि तिष्ठती! (क5० २।१।१२ ) (जो अज्ञृष्टमात्र पुरुष 
शरीरके मध्यमें रहता है ) तमात्मस्थं ये5नुपइ्यन्ति धीराः ( कठ० २॥२।१२ ) ( अपनी बुद्धिमें 
स्थित उस आत्मदेवको जो धीर विवेकी पुरुष देखते हैं) 'ईश्वरः सवभूतानां हृद्ेशेडर्जुन तिष्ठति 
( गीता० १८।६१ ) ( हे अजुंत ! ईदुवर सब प्राणियोंके हृदयरूपी देशमें रहता है ) इस प्रकार श्रुति 


और स्मृतिमें परमेश्वरकी अभिव्यक्तिका स्थान हृदय ही कहा गया है, वह हृदय प्रादेश परिमाणवाला 





है। अज्भष्ठ और तजेनीके फैलानेमें जितना स्थान आता हो वह प्रादेश कहलाता है। इसप्रकार परमेद्वरमें 
प्रादेश उपाधिके कारण प्रादेश परिमाणका व्यवहार होनेमें कोई विरोध नहीं है ॥। २९ ॥ 


क्ज्चचलसिक आने 


+ अश्मुष्टिमवेत्‌ कुओ्चिः कुरचयो5शे तु पुष्कलम्‌। पुष्कलानि च चत्वारि आढ़कः परिकीर्तितः ॥* 
इस मतके अनुसार २०६ मुष्टिका एक आदक होता हे, उसका चतुर्थाश पुष्कल-प्रस्थ कहलाता 
है। किसीके मतमें १०२४ मुष्टिका एक आदृक होता है, उसका चतुर्थाश २०६ मुष्टिका एक 
प्रस्थ होता है । 


जा: 


१९६ बहायसूत्र-शाइूरभाष्य [ #० है पा० २ 


.. संपत्तेरिति जैमिनिस्तथा हि दशयति ॥ ३१॥ 
पदच्छेद--सम्पत्ते:, इति, जेमिनि:, तथा, हि, दर्शयति । 
सूच्रा्थ---( सम्पत्ते: ) मस्तकसे लेकर ठोड़ी पयन्त प्रादेशमात्र स्थानमें सम्पत्तिसे वश्वानरको 
उपास्य प्रतिपादित करनेसे परमेद्वरमें भी प्रादेशमात्रत्व युक्त है। ऐसा ( जेमिनि: ) जैमिनि आचाय॑ 
मानते हैं । ( तथाहि दर्शयति ) वसे ही वाजसनेयित्राह्मण भी मस्तकादिसे लेकर ठोड़ी पय॑न्‍्त स्थानमें 
वेश्वानरका सम्पादन करते हुए प्रादेशमात्र सम्पत्तिको परमात्मामें दिखलाता है । 

# संपत्तिनिमित्ता वा स्यात्पादेशमात्रश्नतिप। कुतः? तथा हि--समान प्रकरणं वाज़स- 
नेयित्राह्मणं यप्रश्नतीन्पृथिवीपयंन्‍्तांख्रेलोक्यात्मनो वेश्वानरस्यावयवानध्यात्ममूथप्रभ्- 
तिषु चुबुकपर्यन्तेषु देहावयवेषु संपादयत्प्रादेशमात्रसंपत्ति परमेश्वरस्य दर्शायति-'प्रादेश- 
मात्रमिंव ह वे देवा: सुविदिता अमिसंपन्नास्तथा नु व एतान्वक्ष्यामि यथा प्रादेशमात्रमेवामिसंपादयि- 
व्यामोीति। स होवाच मूर्धानमुपदिशज्नवाचंष वा अतिष्ठा वेश्वानर इति। चक्लुषी उपदिशन्नवा्ंष वे 
सुतेजा बेश्वानर इति । नासिके उपदि्शन्नवाचेष वे एथग्वर््मात्मा वेश्वानर इति । मुख्यमाकाशसुपदिशन्न- 
वाचेष वे बहुलो वेश्वानर इति । म्ुख्या अप उपदिशज्नवाचष वे रयिवेंश्वानर इति । चुबुकमुपदिशन्न- 
वाचष व प्रतिष्ठा वश्वानर इति! | चुबुकमित्यधरं मुखफलकमुच्यते। यद्यपि. वाजसनेयके 
योरतिष्टात्वशुणा समाम्नायते, आदित्यश्र सुतंजस्त्वगुण:। छान्दांग्य एुनयाः सुतेजस्त्वगुणा 

अथवा प्रादेशमात्र श्रुति सम्पत्ति निमित्तक हो सकती है, क्‍योंकि इसी प्रकार समान प्रकरण 
वाला वाजसनेयित्राह्मण द आदि लोकसे लेकर पृथिवी पय॑न्त त्रलोक्यस्वरूप वश्वानरके अवयवोंको 
अध्यात्म मस्तक आदिसे लेकर चुबुक पर्यन्त दंहिक अवयवोंमें सम्पादन करता हुआ परमेश्व रकी प्रादेश- 


मात्र सम्पत्ति दिखलाता है। 'प्रादंशमात्रमिव ह वे देवाः०” (पुर्वंकालमें देवताओंने अपरिच्छिन्न ईश्वरको 
भी सम्पत्ति [ उपासना [से प्रादेशमात्रके समान जानकर प्राप्त किया। जैसे मैं वश्वानरको प्रादेश- 


मात्र सम्पादन कर सकूँ बसे उनको [ दुलोकादि अवयवोंको ] कहूँगा, ऐसा उनसे कहा, मस्तकका 
उपदेशकर उसने कहा निश्चय यह मेरा मस्तक भ्‌ आदि लोकोंसे ऊपर स्थित है, अतः द्युलोक बद्वा- 
नर है। नेत्रोंका उपदेशकर कहा, निदचय यह अत्यन्त तेजवाला वश्वानर है। नासिकाका उपदेशकर 
कहा, निरचय यह भिन्न-भिन्न गतिवाला वायु वद्वानर है। मुखस्थ आकाशका उपदेशकर कहा 
निश्चय यह व्यापक वश्वानर है। मुखस्थ जलका उपदेशकर कहा, निरचय यह रयिरूप जल वश्वानर 
है। चिब्रुकका उपदेशकर कहा, निदचय यह प्रतिष्ठारूप वश्वानर है ) मुखके नीचेके भागकों चिबुक 
अर्थात्‌ मुखफलूंक कहते हैं। यद्यपि वाजसनेयकमें चंछोकको अतिष्ठात्व ( ऊपर स्थित ) गुणवाला और 
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# इसप्रकार राजा अव्वपतिने प्राचीनशाल आदि ऋषियोंसे प्रतिज्ञाकर अपने मस्तकको वर्वा- 


तरका मस्तक कहा है। अभिप्राय यह है कि अध्यात्ममस्तकका अधिदेवमस्तकके साथ सम्पदुपासनासे 
अभेदक र ध्यान करना चाहिए । इसीप्रकार नेत्रादिमें भी समझना चाहिए अर्थात्‌ अपने नेत्रपर संकेतकर 
कहा अतितेजस्वी सूर्य बंश्वानरका नेत्र है। यहाँ नासिका दाब्दसे नासिकामें रहनेवाला प्राण ग्राह्म है। 
अध्यात्मप्राणमें वश्वानरके अधिदंव प्राण वायुकी दृष्टि करनी चाहिए। मुखस्थ आकाश ( अध्यात्म 


आकाश ) में अधिदेव आकाशकी दृष्टि करनी चाहिए। मुखस्थ लार ( अध्यात्मजल ) में वश्वानरकी 
बस्तिमें स्थित अधिदंव सरित्समुद्रादिर्प जलकी दृष्टि करनी चाहिए। अध्यात्म चुबुकमें प्रतिष्था 


( वब्वानरके पादरूप पृथिवी ) की दृष्टि करनी चाहिए। इसप्रकार प्रत्येक अध्यात्म अज्ोमें प्रत्येक 


अधिदंव अज्भोंकी स्थितिरूप सम्पत्ति करके पुनः अधिदव अज्भोंसे अभिन्न अध्यात्म अज्ोंमें अभेदरूपसे 
संमष्टि वश्वानर परमात्माको स्थापनकर उपासना करे ॥ ३१ ॥ 


अधि० ७ स्‌० ३२ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित १९७ 


समाम्नायते, आदित्यश्व विश्वरूपत्वगुणः | तथापि नेतावता विशेषेण किचिद्धीयते; प्रादेश- 
मात्रश्नतेरविशेषात्‌ । सर्वशाखाप्रत्ययत्वात्। संपत्तिनिमित्तां प्रादेशमात्रश्नुति युक्ततरां 
औमिनिराचायों मनन्‍्यते ॥३१॥ 


आमनन्ति चेनमस्मिन्‌ ॥३२॥ 

पदच्छेद--आमनन्ति, च, एनम्‌, अस्मिनु । । 

सूचाथ--( न ) और ( आमनन्ति ) जाबालशाखावाले कहते हैं कि ( अस्मिन्‌ ) प्रादेश 
परिमाणमें मस्तक और ठोड़ीके मध्यमें ( एनम्‌ ) पंरमेश्व रकी उपासना करनी चाहिए । 

& आमनन्ति चेन परमेश्वरमस्मिन्‌ मूर्धचुबुकान्तराले जाबाला-“य एषोनन्‍्तो5- 
व्यक्त आत्मा सो<विसुक्ते प्रतिष्ठित इति । सो5विमुक्तः कस्मिन्प्रतिष्ठित इति । वरणायां नास्यां च मध्ये 
प्रतिष्ठत इति । का बे वरणा का च नासीति” (जाबाल० १) तत्ष चेमामेव नासिकां या सर्वाणी- 
निद्रयक्रतानि पापानि वारयतीति सा वरणा, सर्वाणीन्द्रियक्रतानि पापानि नाशयतीति सा 
नासीति वरणा नासीति निरुच्य, पुनरप्यामनन्ति--कतमच्चास्य स्थानं मबतीति। भ्ुवोर्घा 
णस्य च यः संधिः स एप द्यूलोकस्य परस्य च संधिमंवतोति' (जाबा० १) तस्मादुपपन्ना परमेंश्वरे 
प्रादेशमात्र श्रुति! । % अभिविमानश्रतिः प्रत्यगात्मत्वाभिप्राया। प्रत्यगात्मतया सर्वे: प्राणि- 
मभिरमिविमीयत इत्यभिविमानः। अभिगतो वा-य॑ प्रत्यगात्मत्वाद्धिमानश्व मानवियोगा- 
आदित्यको सुतेजस्त्व गुणवाल। कहा गया है। तथा छान्दोग्यमें द्युलोकको सुतेजस्त्व ग्रणवाला और 
आदित्यको विश्व रूपत्व गुणवाला कहा है, तथापि इतने विशेषसे कुछ हानि नहीं होती, क्योंकि प्रादेश- 
मात्र श्रुति समान ही है और सब शाखाओंमें प्रतीयमान वश्वानर उपासना. समान ( एक ) है, इसलिए 
प्रादेशमात्र श्रुतिको संपत्ति निमित्तक मानना ही विशेष युक्त है; यह ज॑मिनि आचायंका मत है ॥३९१॥ 

जाबाल शाखावाले इस मस्तक और चिबुकके बीचमें परमेश्व रका स्थान कहते हैं। 'य एघो०' 
( जो यह अनन्त, अपरिच्छिन्न, अव्यक्त आत्मा है वह जीवमें प्रतिष्ठित है। वह जीव किसमें प्रतिष्ठित 
है? वरणा और नासिके बीचमें प्रतिष्ठित है। वरणा और नासि क्‍या है? ) और वहाँ इस श्ुव 


सहित नासिकाका ही वरणा नासि ऐसा निवंचन कर, जो इन्द्रिय कृत सब पापोंका वारण करती है 
वह वरणा ( श्रुव ) है और जो इन्द्रिय कृत सब पापोंका नाश करती है वह नासि ( नासिका ) है, 


ऐसा निबंचनकर पुनः कहते हैं 'कतमच्चास्य०” (इसका कौन सा स्थान है, भ्र्‌ और नासिकाकी जो संधि 
है, वह इस द्युलोक और परलोकको सन्धि है ) इसलिए परम्ेश्व रमें प्रादेशमात्र श्रुति उपपन्न है। अमि- 
विमान श्र॒ति प्रत्यगात्माके अभिप्रायसे है ॥ प्रत्यगात्महूपसे सब प्राणी जिसको जानें वह अभिविमान 


है । अथवा प्रत्यगात्महपसे अभिगत और विमान ( परिमाण रहित ) होनेके कारण वह अभिविमान 
सत्यानन्दी-दीपिका 
& परमेश्व रमें सम्पत्तिसे प्रादेशमात्र श्रुतिकी उपपन्नता दिखछाकर अब इस विषयमें दूसरी 


श्रुतिकी सम्मति 'आमनन्ति' आदि भाष्यसे दिखलाते हैं। अन्रिने याज्ञवल्क्यसे प्रन्‍्न किया कि जीवका 
स्थान क्या है ? याज्ञवल्क्य--श्र्‌ तथा प्राणकी जो सन्धि है अर्थात्‌ दो मोंहोंका जो मध्य स्थान है वह 
स्वगलोक और ब्रह्मलोककी सन्धिरूपसे ध्यान करने योग्य है। दोनों लोकोंकी सन्धिका स्थान ही 


जीवका स्थान है। उसमें स्वगंलोक तथा ब्रह्मलोककी दृष्टि करनी चाहिए। जीजस्थानमें प्रत्यग रूपसे 
परमात्मा उपास्य है, अतः परमेश्व रमें प्रादेशमात्र श्रति सवथा उपपन्न है । 


% अधिदव युमूर्धादिको अध्यात्म मूर्धादिमें सम्पादनकर अवयवॉके अभेदसे अवयवीका अभेद 
होनेपर दमूर्धादि विशिष्ट वेश्वानरकी आत्मरूपसे उपासता करना, यह प्रथम पक्ष है। और वंश्वानरके 
युमृर्धादिको अपने मुर्वासि ेकर चुबुक पयन्त छः अज्भोमें सम्पादनकर सर्वात्मा वश्वानर ध्येय है, यह 


१९८ ब्रह्मसूत्न-शाइ्रभाष्य [ आअ० १ प० ३ 


दित्यभिविमानः। अभिविमिमीते वा सब जगत्कारणत्वादित्यभिविमानः | तस्मात्पर- 
मेश्वरो वेश्वानर इति सिद्धम्‌ ॥ ३२॥ 
इति श्रीमच्छझ्डरमगवत्पादकृतो शारीरकमीमांसामाष्ये प्रथमाध्यायस्य द्वितीयः पादः ॥ २॥ 





प्रथमाष्याये तृतीयः पादः । 
| अन्नास्पष्टब्रह्मलिड्वानां प्रायो ज्षेयब्रह्मविषयाणां विचारः | 
( १ युभ्वाय्धिकरणम्‌ सू० १-७ ) 


बुभ्वाद्यायतनं स्वशब्दात्‌ । ॥ 

पदच्छेद--चय भ्वाद्यायतनम्‌, स्वशब्दात्‌ । 

सूत्रा्थ--( युभ्वाद्यायतनम्‌ ) “यस्मिन्‌ यौ: पृथिवी घान्तरिक्षमोतम्‌! इत्यादि श्रुतिमें कहा 
गया है कि चुलोक, भूलोक, अन्तरिक्ष आदि लोक जिसमें कल्पित हैं, वह प्रतीयमान आंश्रय ब्रह्म 
ही है, ( स्वशब्दात्‌ ) क्योंकि ब्रह्मका वाचक आत्मशब्द श्रतिमें है । 

$ इद अ्रयते--यस्मिन्यों: एथिंवो चान्तरिक्षमोतं मनः सह प्राणेश्व सर्वे: । तमेवेक जानथ 
आत्मानमन्या वाचो विमुश्नथास्ट्तस्येष सेतु:” ( झुण्ड० २।२।५ ) इति अन्न यदेतदय प्रभ्नतीनामो 
तत्ववचनादायतन किचिदवगस्यते, तत्कि परं ब्रह्म स्यात्‌, आहोस्विदर्थान्तरमिति संदिह्यते 
तत्रार्थान्तरं किमप्यायतन स्यादिति प्राप्म्‌। कस्मात्‌ ! अम्ट॒तस्थेष सेतु: इति श्रवणात्‌ । 


है । अथवा जगत्‌का कारण होनेसे वह सबका निर्माता है, अतः: अभिविमान है। इससे सिद्ध हुआ कि 
परमेश्वर ही वश्चानर है ॥ ३२ ॥ 
स्वामी सत्यानन्द सरस्वती कृत शाह्वरभाष्य-माषानुवादके प्रथन्न अध्यायका द्वितीय पाद समाप्त ॥२॥ 
यस्मिन्‌ द्योः प्थिंबी०” ( जिसमें दुलोक, प्रथिवी और अन्तरिक्ष, और सम्पूर्ण प्राणों 
( इन्द्रियों ) सहित मन गुंथा हुआ है, उस एक आत्माको ही जानो, और सब बातोंको छोड़ दो, यही 
अमृत-मोक्ष प्राप्तिका सेतु-साधन है ) ऐसी श्रति है। इस श्रुतिमें चुलोक आदिका ओतप्रोत' इस 
वचनसे जो यह कोई एक आश्रय प्रतीत होता हैं। क्‍या वह परन्नह्य है अथवा कोई अन्य पदाथ 
इसप्रकार सन्‍्देह होता है। पूव्रपक्षी--यहाँ कोई अन्य पदा्थ ही आश्रय है, ऐसा प्राप्त होता है 
किससे ? इससे कि “अम्ृतस्यंष सेतु: ( यह अमृतका सेतु है) ऐसी श्र्‌ति है। यह लोकमें प्रसिद्ध है कि 
सत्यानन्दी-दीपिका 
द्वितीय पक्ष है। और युभूर्धादि उपलक्षित अनन्त अव्यक्त चिदात्माकी चिदामासरूपमें जीवमें स्थितिका 
सम्पादनकर चिदाभासरूप जीवकों नासिका और भ्रके मध्यमें सम्पादन करे अर्थात्‌ नासिकाके मुल 
स्थान दो श्रवोंके मध्यमें स्थित जीवंरूप चिदाभासमें बिम्बरूपसे साक्षी व अधिष्ठानरूपसे स्थित चिदात्मा 
विश्वेश्व ररूप बेश्वानरका प्रत्यगात्मझूपसे ध्यान करना चाहिए, यह तृतीय पक्ष है। इन सब पक्षोंका पर्या- 
लोचन करनेपर यह सिद्ध हुआ कि परमेश्वर हो ध्श्वानर है जठराग्नि आदि नहीं । अत वंश्वानर वावय 
उपास्य ब्रह्ममें ही संगत होता है। पूव॑पक्षमें जठराग्नि आदिकी उपासना है, सिद्धान्तमें ब्रह्यकी ॥३२॥ 
स्वामी संत्यानन्द्‌ सरस्वती कूत 'सत्यानन्दी-दीपिका? के प्रथम अध्यायका द्वितीय पाद समाप्त ॥२॥ 
मल की कक लक 
द्वितीयपादमें 'तस्य ह वा एतस्यात्मनो ०” ( उन वश्चानर आत्माका सुदीप्त मूर्धा है और 
विश्वरूप सूय चक्ष है ) इत्यादि सविशेष वस्तुके प्रतिपादक वाक्योंका ब्रह्ममें समन्वय दिखलाया गया 
है। अब निविशेष बस्तुके प्रतिपादक वाक्‍योंका ब्रह्ममें समन्वय दिखलानेके लिए तृतीय पाद आरम्म 


अधि० * सू० १ |] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित श्णर, 


पारवान्हि लोके सेतुः प्रस्यातः । नच परस्य त्रह्मणः पारवच्त्वं शक्‍्यम भ्युपगन्तुं (अनन्तम- 
पारम' ( बृह० २।४।१२ ) इति श्रवणात्‌। अर्थान्तरे चायतने परिग्रह्ममाणे रुम्नतिप्रसिद्ध 
प्रधान परिग्रहीतव्यम; तस्य कारणत्वादायतनत्वोपपत्तेः | श्रुतिप्रसिद्धी वा वायुः स्यात्‌ , 
'बायुवैं गौतम तत्सूत्रं बायुना वे गौतम सूत्रेणायं च छोकः परश्र छोकः सर्वाणि च भूतानि संदुब्बानि 
भवन्ति! ( बृह० ३।७।२ ) इति वायोरपि विधारणत्वश्रवणात्‌ । शारीरो वा स्यात्‌। तस्यापि 
भोक्ठत्वाद्धोग्यं प्रपश्चञं प्र्यायतनत्वोपपत्ते रित्येवं * प्राप्त ददमाह-द्यभ्वाद्ायतनमिति । 
दोश्व भूथ यभुवो, धभुवावादी यस्य तदिदं यभ्वादि। यदेतदस्मिन्चाक्य दोः पृथिव्यन्तरिश्षे 
मनः प्राणा इत्येवमात्मकं जगदोतत्वेन निरदिष्ठं तस्यायतन पर ब्रह्म भवितुमहंति। कुतः 
स्वशब्दःत्‌, आत्मशब्दादित्यथेः। आत्मशब्दो हीह भवति-तमेवेक जानथ आत्मानम्‌ 
इति । आत्मशब्दश्य परमात्मपरियश्रहे सम्यगवकव्पते, नार्थान्‍तरपरियश्रहे। क्चिच्व स्वशब्दे- 
नेव ब्रह्मण आयतनत्व॑ श्रुयते-सन्मूला सोम्येमाः सर्वाः प्रजा: सदायतनाः सत्प्रतिष्ठाःः ( छा० 


सेतु परतीरसे सम्बद्ध होता है। किन्तु परब्रह्ममें पारवत्त्व स्वीकार नहीं किया जा सकता, क्योंकि 
अनन्तमपारम' ( वह अनन्त और अपार है ) ऐसी श्रुति है। अन्य पदाथको आश्रय मानना स्वीकृत 
हो तो [ सांख्य | स्मृति प्रसिद्ध प्रधानका ही ग्रहण करना चाहिए, क्योंकि वह कारण होनेसे सबका 
आश्रय हो सकता है । अथवा श्रति प्रसिद्ध वायु आश्रय हो सकता है, कारण कि “वायुर्वे गोतम०! (ह्वे 
गौतम ! वायु ही वह सूत्र है; वायुरूप सूत्रके द्वारा ही यह लोक, परलोक और समस्त भूत समुदाय 
गुथे हुए हैं ) इसप्रकार श्रुति वायुको विधारक कहती है। अथवा जीवात्मा आश्रय हो सकता 
है, क्योंकि मोक्ता होनेसे वह भी मोग्य प्रपश्वके प्रति आश्रय हो सकता है। सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त 
होनेपर यह कंहते हँ---“चभ्वाद्यायतनम्‌' इत्यादि ॥ ययौरइच भरच-द् और भ-यभुवो हैं, वे द्य और भ 
हैं आदि जिसके वह यह द्यभ्वादि है। इस वाक्यमें [| अस्मिन्यौ-श्रतिवाक्यमें | द्, पथिवी, अन्तरिक्ष 
मन, प्राण आदि स्वरूप जो यह जग्रत्‌ ओत-प्रोत भावसे ( गुंथा ) निदिष्ट है, उसका आश्रय परत्रह्म 
ही हो सकता है, क्‍योंकि स्वशब्द है अर्थात्‌ आत्मशब्द है, ऐसा अर्थ है। यहाँ 'तमेवेक जानथ०? 
( उस एक आत्माकों ही जानो ) इस श्रतिमें आत्मशब्दका प्रयोग है और आत्मशब्द परमांत्माके 
ग्रहण करनेमें ही ठीक-ठीक उपपन्न होता है। अन्य पदार्थ ( जीव प्रधानादि ) के ग्रहण करनेमें 
नहीं । और कहीं-कहीं 'सन्मूला: सोम्येमा:०” ( हे सोम्य ! इसप्रकार यह सारी प्रजा सन्मूलक है तथा 
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होता है । पूव वश्वानर अधिकरणमें 'तीन लोक-स्वरूप' वेश्वानर ब्रह्मस्वरूप है, ऐसा वर्णन किया 


गया है । अब तीनों लोकोंका आयतन ब्रह्मससे भिन्न प्रधान जआादिको कहनेके लिए पृवपक्षी दृष्टान्त- 
संगतिसे अपने पक्षका स्थापन करते हैं । ब्रह्म 'अनन्त-अपार' है इससे वह किसीका आश्रय नहीं हो 
सकता, आश्रय तो मर्यादित होतां है। इसलिए प्रधान ही को आश्रय मानना चाहिए । प्रधान, वायु 
ओर जीवात्मा इन तीनोंमें से प्रधान आयतनरूपसे स्वीकार नहीं किया जा सकता, क्योंकि वह श्रुतिसे 
प्रतिपाद्य नहीं है, इसलिए यहाँ वायुको ग्रहण किया गया है, क्योंकि “वायु गौतम” इत्यादि श्रुतिसे 
: प्रसिद्ध है। किन्तु प्रधांन और वायु इन दोनोंमें श्रूति प्रतिपादित आत्मशब्दकी उपपत्ति न होनेसे 
जीवात्माका ग्रहण. किया ग्रया है, क्‍योंकि वह भोक्ता होनेसे भोग्य प्रपच्चके प्रति आश्रय हो सकता है 


ओर उसमें श्रतिप्रतिपाद्य आत्मशब्दका प्रयोग भी होता है, इसलिए जीवका आश्रयरूपसे ग्रहण 
करना ही यक्त है । 


# दयोश्र भूश्व चभुवी! यलोक और भलोक ये थभ' कहे जाते हैं, यह इन्द्र समास 
है, इसके अनन्तर “द्यु और भू आदि जिसके हैं वह युभ्वादि है” यह बहुन्नीहि समास है। चु, भ 


रे. $६ 
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।८।४) इति | % स्वशब्देनेव चेह पुरस्तादुपरि प्रात ब्रह्म संकीत्यंत्े- पुरुष एवेदं विश्वं कम तपो 
#हा परामतम्‌' इति। 'बह्ावेदममस्थतं पुरस्तादब॒ह्य पश्चादबह्य दक्षिणतश्रोत्तरेण (मुण्ड० २।२।११) इति 
च। तत्र स्‍्वायतनायतनवद्धावश्रवणात्‌। सब ब्रह्मेति च सामानाधिकरण्यात्‌। यथानेकात्म- 
को चुश्षः शाखा स्कन्धो मूल चेत्येचं नानारसो विचित्र आत्मेत्याशड्रा संभवति, तां निवर्त- 
यितुं सावधारणमाह-तमेवेक जानथ आत्मानम' इति | एतदुक्त भवति--न कार्य्रपञश्चवि- 

प्रो विचित्र आत्मा विज्लेयः । |के तहि * अविद्याक्ततं कार्य प्रपश्च॑ विद्यया प्रविकापयन्त- 
स्तमेवेकमायतनमूतमात्मानं जानथेकरसमिति । यथा यस्मिन्नास्ते देवदत्तस्तदानयेत्युक्त 
आखसनमेवानयति न देवदत्तम्‌, तद्॒दायतनभूतस्येवैकरसस्यात्मनो विज्ेयत्वमुपदिश्यते। 
४68 वचिकारानुतामिसन्धस्य चापवादः श्रयते-- रूत्यो: स रूत्युमाप्नोति य इह नानेव पद्यति 
(बा० २।४।११) इति । सब प्रह्मेति तु सामानाधिकरपण्यं प्रपश्नविलापनाथं, नानेकरसता- 


सत्‌ ही इसका आश्रय है और सत्‌ ही प्रतिष्ठा है अर्थात्‌ सत्‌ ही प्रजाकी उत्पत्तिमें कारण है, स्थितिमें 
आश्रय है और लयमें प्रतिष्ठा है ) इसप्रकार श्रुति स्वशब्दसे ही ब्रह्मकमो आयतन कहती है। “पुरुष 
एवेदं०' ( पुरुष ही यह सब कम और तप है, पर और अमृतरूप ब्रह्म है) 'अद्यवेद्म ०” (यह अमृतरूप 
ब्रह्म ही आगे है, ब्रह्म ही पीछे है, दक्षिण और उत्तर-दायीं, बाँयी ब्रह्म है ) इन श्र्‌ तियोंमें आगे 
और पीछे स्वशब्दसे ही ब्रह्मका संकीतेन है। और इन श्र तियोंमें आधार आधेयमावसे ब्रह्मका 

दण होता है, किच्व 'सव ब्रह्म! ( सब ब्रह्म है) ऐसा सामाधिकरण्प है, इसलिए उंसे शाखा 
स्कन्ध और मूलके भेदसे वृक्ष अनेकात्मक है, वंसे नानारस ( भिन्न भिन्न स्वरूप ) वाला विचित्र 
आत्मा है, ऐसी आशजडूग हो सकती है, उसका निवारण करनेके लिए 'तमेवक॑ जानथ आत्मानम 
इसप्रकार सावधारण श्र॒ति कहती है । तात्पय॑ यह है कि कार्य प्रपच्च विशिष्ट विचित्र आत्मा विजेय 
नहीं है, किन्तु अविद्या कृत काय प्रपच्चका विद्यासे बाघ करते हुए आयतनभूत एकरस उसी एक 
आत्माको जातो । जैसे जिसपर देवदत्त बंठा है उसे ले आओ” ऐसा कहनेपर | श्रोता | आसनको हो ९५ 
आता है देवदत्तकों नहीं, वेसे ही आश्रयभत एकरस आत्मा ही विज्ेयरूपसे उपदिष्ट है | मिथ्या शरीरादि 
विकारोंमें आत्माभिमान क रनेवालेकी 'रत्योः स स्ृत्युमा०' ( जो अद्वितोय ब्रद्ममें भेद-सा देखता है वह 
मृत्युसे मृत्य-जन्म मरण परम्पराको प्राप्त होता है ) इस प्रकार निन्दा सुनी जाती है। सब बह्म' 
( सब ब्रह्म है ) यह सामानाधिकरण्य तो प्रपच्चके बाधके लिए है, ब्रह्मकी अनेकरसता प्रतिपादन 
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आदियें हैं जिसके ऐसे अन्तरिक्ष, मन, प्राण आंदरूप जगत॒का आश्रय. पर ब्रह्म ही हो सकता है 


क्योंकि “तमेवक जानथ आतव्मानम! इत्यादि श्र तियोंमें आयतनके लिए आत्मशब्दका प्रयोग किया 
गया है । यद्पि आत्मशब्दसे जीव प्रसिद्ध है, तथापि उपाधिसे परिच्छिन्न जीव कार्य-कारणात्मक सम्पूर्ण 
जगत्‌का आयतन- नहीं हो सकता है, इसलिए आत्मशब्द ठीक-ठीक ब्रह्ममें ही उपपन्न होता है | 

+# यस्समिन्धों एथिवी' इस विषयवाक्यसे पूर्व 'पुरुष एवेदूं विदृवं कम! इस पूर्व और “बह्मा- 
'वेदसम्गतं पुरस्ताद्‌ बह्म' इस उत्तरवाक्यमें पुरुषशब्द अथवा ब्रह्मशब्द भी ब्रह्मका ही स्पष्ट वर्णन करता 
है, अतः ये दोनों मन्त्र ब्रह्मपरक हैं, 'यस्मिन्धों पथिवी” यह मध्यवर्ती मन्त्र भी अवश्य ब्रह्मका ही 


प्रतिपापक है | इस प्रकार ब्रह्म ही स्वर्गादि प्रपच्चका आयतन सिद्ध होता है । “तमेवक०' इस श्रुतिवाक्यमें 
एव” अवधारणाथंक (निश्चया्थंक ) है। और श्रति 'एक' शब्दसे अनेककी व्यावृत्ति कर आत्माको ही 


ज्ञेयरूपसे निर्देश करती है | इस प्रकार निविशेष ( निगुण ) ब्रह्म ही ज्ञेय है, सविशेष ( सगुणं ) नहीं । 
% 'म्त्यो: स झरूत्युमाप्नोति' यह श्र॒ति भेदकी निन्‍्दा करती है, और 'सव ब्रह्म! ( यह सब 
ब्रह्म है) यह सामानाधिकरण्य श्रुतिवाक्य ब्रह्ममें एकरूपता-एकत्वका प्रतिपादन करता है। जंसे 
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प्रतिपादना्थंम्‌ । 'स यथा सैन्धवघनो<5नस्तरो बाह्यः5कृत्स्नो रसघन एवेवं वा अरेअ्यमात्मानन्तरो5- 
बाह्यः कृत्स्नः प्रज्ञानधन एवं (ब्रह० ४।५।१४३) त्यंकरसताश्रवणात्‌ । तस्मादथ भ्वायायतन 
पर व्रह्म | यत्तक्त-सेतुश्नतेः सेतोश्व पारवच्त्योपपत्तेत्रह्मणो<5र्थान्तरेण चभ्वाद्यायतनेन 
भवितव्यमिति । अत्रोच्यते--विधारणत्वभात्रमत्र सेतुश्रृत्या विवध्यते, न पारवत्त्वादि । 
नहि मसद्ारुमयों छोके सेतुट॑छ इत्यत्रापि सुद्दार्मय एव सेतुर भ्युपगस्यते। सेतुशब्दार्थों 5पि 
विधारणत्वमात्रमेव न पारवत्वादि; षिज्ो बन्चनकमंणः सेतुशब्दव्युत्पत्त : । *अपर आह- 
'तम्मेश्क जानथ आत्मानम इति यदेतत्संकी(ततमाध्मज्ञानं, यच्चतत्‌ अन्या याचो विमुद्धथ' इति 
वबाग्विमोचनं, तदतामुतत्वसाधथनत्वात्‌ अख्तस्येष सेतु: इति सेतुश्रत्या संकीत्यते, न तु यू भवा- 
द्यायतनम। तत्र तदुक्त सेतुश्न॒तेत्रह्मणो (र्था स्तरेण द्य॒भ्वाद्यायतनेन भाव्यमित्येतद्युक्तम ॥१॥ 


हक. अ>कनाध्युकत- | २०० जा. 2 /- धमाका इाननननन, 2० - आजा अमर, 





करनेके लिए नहीं है, क्योंकि “स यथा सेन्धवघनों' ( जिस प्रकार नमकका डला अन्तर और बाह्मसे 
रहित सम्पूर्ण रसघन ही है, हे मैत्रेयी ! उसी प्रकार यह आत्मा अन्तर बाह्य भेदसे शन्य सम्पूर्ण 
प्रशानघन ज्ञानेंकरस ही है) इसे प्रकार आत्मा एकरस ( एकरूप ) सुना जाता है। अतएव 
चुलोक, भूलोक आदिका आयठन परब्रह्म है। और जो यह कहा गया है कि श्रतिमें सेतु शब्द है और 
सेतु पारवान्‌ होता है, अतः दा भू लोकका आश्रय ब्रह्मसे अन्य पदा्थ होना चाहिए। उसके उत्तरमें 
कहते हैं--यहाँ सेतुश्नुतिसि उसमें केवल विधारणत्व ही विवद्षित है पारवत्त्व आदि नहीं । लोकमें 
मृत्तिका और लकड़ीका बना हुआ सेतु ( बांध-पुल ) देखनेमें आता है, परन्तु यहाँ (प्रकरणमें) मृत्तिका 
और दारुमय ही सेतु स्वीकृत नहीं है, इसलिए सेतुशब्दका अर्थ भी विधारणत्व ही है पारवत्त्व आदि 
नहीं, कारण कि बन्धनाथंक 'षिभ्‌? धातुसे सेतु शब्द निष्पन्न होता है। दूसरा कहता है--“तमेवेकं०” 
( उसी एक आत्माको जानो ) इसप्रकार जो आत्मज्ञानका संकीतेन किया गया है । किच्च 'अन्या वाचो 
विमुज्ञथ' आत्मज्ञानातिरिक्त अनात्मपदार्थ प्रतिपादक जो अन्य वाणियोंके त्यागका वर्णन किया है, वह 
यहाँ अमृतरूपमोक्षका साधन होनेसे “अम्गृतस्येष सेतु:” इसप्रकार सेतु श्रुतिसे स्पष्ट कहा जाता है, यु भू 
आदिके आश्रयका कथन नहीं होता है। इसके अतिरिक्त जो यह कहा गया है कि सेतु श्रुतिसे द्यु-भू 
आदिका आयतनरूपसे ब्रह्मसे अन्य पदार्थ होना चाहिए, यह भी ठीक नहीं है ॥ १ ॥ 
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स्थाणुमें अविद्यास आरोपित चौर स्थाणुरूप है उससे भिन्न नहीं, वंसे अविद्यासे आरोपित यंह सारा 
प्रपश्व परमाथत: ब्रह्म है, यह प्रपचके बाधके लिए है, “जो ब्रह्म है वह प्रपत्च है' इस प्रकार ब्रह्मके 
भिन्न-भिन्न स्वरूपके प्रतिपादनके लिए नहीं है। इसमें “स यथा सैन्चबघनो” यह नियामक श्रुति है, 
इसलिए सम्पूर्ण प्रपच्चका आश्रय-अधिष्ठान ब्रह्म ही है। यद्यपि स्वयं ब्रह्म ही अमृत स्वरूप है, तथापि 
भेदकी कल्पना कर “अम्रतस्येष सेतु:ः ऐसा कहा गया है। 'सेतु' दाब्दका अर्थ पारवत्त्व इसलिए भी 
नहीं हो सकता कि बन्धनाथ्थंक षिज धातुसे 'तुमुन! प्रत्यय होकर सेतु शब्द निष्पन्न हुआ है 'सिनोति 
बध्नाति इति सेतु:” इस व्युत्पत्तिसे भी यहां सेतु शब्दका अथे विधारण है । 

# थू-भू आदिका आश्रयरूप ब्रह्म सेतु शब्दका अर्थ कहकर सेतु श्रुतिकी सार्थकता दिखलायी 
गयी, अब “अपर आह' इत्यादिसे अन्य प्रकार से सेतु श्रुतिका अथे करते हैं। इससे पारवत्त्वकी शड्धू 
ओर आयतनरूपसे प्रधानादिकी कल्पना नहीं हो सकती । 'अम्गृतस्मैष सेतु” श्रतिस्थ इस सेतु शब्दका 
अथ ब्रह्म नहीं किन्तु ब्रह्मश्ञान है, क्योंकि वह अमृतरूप मोक्षका हेतु है। यदि द्य, भ आदिके आश्रय- 
रूपसे प्रधानकों स्वीकार भी किया जाय, तो भी ब्रह्मज्ञानसे उपदिष्ट अमृतरूप फल जड़ प्रधानके 
ज्ञानसे असम्भव है, इसलिए यहाँ प्रधान आदिके ग्रहणका प्रसंग ही नहीं है ॥ १ ॥ 


२०२ ब्रह्मसूत्र-शाडरभाष्य [ अ० १ पा० ३ 


मक्तीपसृप्यव्यपदेशात्‌ ।। २॥ 

सूत्रा्थ--- तथा विद्वान नामख्पाद्विमुक्त: इत्यादि श्रुतियोंसे मुक्त पुरुषोंसे ब्रह्म प्राप्य है।' ऐसा 
वर्णन किया गया है, अत: थ्‌ भ आदिका अधिष्ठान ब्रह्म ही है । 

& इतचइच परसमेव ब्रह्म चभ्वाद्यायतनम। यस्मान्मुक्तोपरूप्यता ५स्य व्यपदिश्यमाना 
टद्यते। मुक्तेरुपरू प्यं मक्तोपरूप्यम | देहादिष्वनात्मस्वहमस्मीत्यात्मबुद्धिरविद्या, ततस्तत्पू 
जनादों रागस्तत्परिभवादी हेषस्तदुच्छेददशनाऊुरयं मोहरचेत्येवमनन्तभेदों5नथंत्रातः 
संततः सवर्षा न प्रत्यक्ष: । तह्विपयंग्रेणाविद्यारागठे बादिदोषमुक्तेरुपसप्यं गम्यमेतदिति 
द्यश्वाद्यायतनं प्रकृत्य व्यपदेशों भवति | कःथम्‌ ? “भिद्यते हृदयग्रन्थिश्छियन्ते स्ेसंशया:। 
क्षीयन्ते चास्य कर्माणि तस्समिन्दृष्टे परावरे! ( झुण्ड० २।२'८ ) इत्युकत्वा ब्रबीति--वथा विद्वाज्ञा- 
मरूपाहिमुक्तः परात्पर॑ पुरुषमुपैति दिव्यम/ ( झुण्ड ३४२।८ ) इति। ब्रह्मणहुच मुक्तोपरृप्यत्वं 
प्रसिहक्धं शास्त्रे--यदा सब प्रमुच्यन्ते कामा ये5रय हृदि ख्रितां:। अथ मरत्यो5्छतो मवत्यत्र ब्रह्म 
समरनुते! (बृह० ४।४।७) इत्येबमादों। प्रधानादीनां तु न क्वचिस्सुक्तोपरृप्यत्वमस्ति प्रसिद्धम। 
# अपि च तमेवेक जानथ आत्मानमन्या वाचो विमुश्यथार्तस्यैष सेतु: इसि वाग्विमोकपूवक 

विज्ेयत्वमिह् युभ्वाद्यायतनस्योच्यते । तच्च श्रुत्यन्तरे ब्रह्मणो दृष्टम-- तमेव धीरो विज्ञाय 


ओर इससे द्यु, आदिका आयतन परब्रह्म ही है, क्‍योंकि उसमें मुक्तोंसे प्राप्यताका व्यपदेश 
हृष्ट है अर्थात्‌ वह मुक्तपुरुषोंसे प्राप्य कहा गया है। मुक्तोंसे प्राप्यको मुक्तोपसृष्य कहते हैं । देहादि 
अनात्मपदाथोंमें 'ैं हैं” ऐसी आत्मबुद्धि अविद्या है। उससे उन देहादिमें पुंजन-सम्मान आदियमें राग, 
उनके अपमान आदिसे द्वेष, उनके नाशदर्शनसे मय और मोह इस प्रकार यह अनेक प्रकारका निरन्तर 


वतमान सवंत्र फला हुआ अनर्थ समुदाय हम सबको प्रत्यक्ष है। परन्तु इसके विपरीत अविद्या, राग 
देष आदि दोषोंसे मुक्त हुए पुरुषोंसे यह ब्रह्म उपसृषप्य-प्राप्य है। द्य भ्रुआदिकें आयतन ( ब्रह्म ) 


को प्रकृतकर व्यपदेश है । कंसे ? 'मिद्यते हृदयग्रन्थि० ( उस परावर ब्रह्मका साक्षात्कार कर लेनेपर 
इस जीवकी हृदय ग्रंथि टूट जाती है; सारे संशय नष्ट हो जाते हैं और इसके कम क्षीण हो जाते हैं ) 
इसप्रकार कहकर श्रति पुनः कहती है 'तथा विद्वान०” ( उसी प्रकार विद्वान नाम-रूपसे मुक्त होकर 


परात्पर दिव्य पुरुषको प्राप्त हो जाता है ) और “यदा सब प्रम्नुच्यन्ते०” ( जिस समय- इसके हृदयमें 
आश्रित ऐहिक एवं पारलौकिक भोगकी सम्पूर्ण वासनाएं समूल नष्ट हो जाती हैं उस समय मरण- 


धर्मा यह मनुष्य अमृत हो जाता है, इसी शरीरमें उसे ब्रह्मप्राप्ति हो जाती है ) इत्यादि शास्त्रमें 
ब्रह्म मुक्तपुरुषोंसे प्राप्य है यह प्रसिद्ध ही है। प्रधानादि तो कहीं भी मुक्तपुरुषोंसे 4प्य प्रसिद्ध नहीं हैं । 
इसके अतिरिक्त 'तमेबेक॑ जानथ०” ( उस एक आत्माकों ही. जानो और सब 'बातोंको छोड़ दो। 
यही अमृत [ मोक्ष प्राप्ति | का सेतु | साधन ] है ) इस प्रकार वाणीके त्याग पृवक भू आदिका आश्रय 
( ब्रह्म ) ही यहाँ विज्ेयरूपसे कहा गया है। 'तमेव धीरो विज्ञाय०” ( उसे ही जानकर बुद्धिमान 


सत्यानन्दी-दीपिक 
# यद्यपि ब्रह् सबका अपना स्वरूप होनेसे नित्य प्राप्त है, तो भी अविद्यासे स्वभिन्न- सा प्रतीत 


होता है। जब 'तत््वंमसि' “अहं ब्रह्मास्म' इत्यादि.महावाक्यों द्वारा इसे “मैं ब्रह्म ही हैँ! ऐसा आत्म- 
ज्ञान हो जाता है, तब जैसे गद्भा आदि नदियाँ नाम और रूपको छोड़कर समुद्ररूप हो जाती हैं, वंसे 
यह विद्वान नाम-रूपसे मुक्त होकर ज्योति:स्वरूप आत्माको प्रत्यग्ररूपसे प्राप्त होता है। कण्ठभूषणके 
समान अविद्याकी निवत्तिसे ब्रह्म प्राप्त-सा प्रतीत होंता है, बस इसे ही मुक्त पुरुषोंद्वारा प्राप्य कहा गया है । 

# “अष्टो स्थानानि वर्णानामुरः कण्ठः शिरस्तथा | जिह्मामूलं च दन्ताश्व नासिकोष्टो च ताु च ॥' 
( पा० शि० १३ ) ( हृदय, कण्ठ, शिर, जिह्वामूल, दांत, नासिका, ओठ, तालु ये आठ वागि- 
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प्रज्ञां कुवीत ब्राह्मण: । नानुध्यायाद्वहूल्शब्दान्वाचो विग्लापनं हि तत्‌'। ( बृह० ४।४।२१ ) इति। 
तस्मादपि द्यभ्वाद्यायतनं पर ब्रह्म ॥२॥ 
नानुमानमतच्छब्दात्‌ ।। ३॥ 

पदच्छेद---न, अनुमानम्‌, अतच्छब्दात्‌ । 

सूचआाथ--( अनुमानम्‌ ) सांख्य शास्त्रमें कल्पित प्रधान ( न ) यु, भू आदिका आश्रय नहीं 
हो सकता, (“अतच्छब्दात्‌ ) क्योंकि श्रुतिमें प्रधान प्रतिषादक कोई शब्द नहीं है । 

& यथ। ब्रह्मणः प्रतिपादको वेशेषिको हे तुरुको ने वर्थान्तर स्य वेशेषिको हेतुः प्रति- 
पादको5स्तीत्याह। नानुमानिक सांख्य स्सु तिपरिकल्पितं प्रधानमिह दयु भ्वाद्यायतन त्वेन प्रति- 
पत्तव्यम | कस्मात्‌ ? अतच्छब्दात्‌। तस्याचेतनस्य प्रधानस्य प्रतिपादकः शब्द्स्तच्छब्दः, न 
तच्छब्दो 5तच्छब्दः । न हात्राचेतनस्य प्रधानस्य प्रतिपादकः कश्चिच्छब्दो५स्ति, येनाचतन 

प्रधानं कारणत्वेनायदनत्वेन वाउवगस्येत।तद्धि परी तस्य चेतन स्य प्रतिपादकशब्दो ५त्रास्ति-य 
स्वेज्ञः सववित्‌' (मुण्ड० १।१।९) इत्यादिः। अत एव न वायुरपीह चुभ्वाद्यायतनत्वेनाश्रीयते।। ३॥ 
प्रणभच ।॥॥४॥॥ 

पदच्छेद--प्राणभृत्‌, च। 

सूआथ---जाणभू तू-जीव भी यरु-भू आदिका आश्रय नहीं है, क्योंकि उसका प्रतिपादक 
शब्द नहीं है । 

# यदपि प्राणभृतों विज्ञानात्मन आत्मत्व॑ं चेतनत्वं च संभवति, तथाप्युपाधिपरि- 
ब्राह्मण उसमें प्रज्ञा करे अर्थात्‌ वाक्याथे ज्ञानका सम्पादन करे---बहुत शब्दोंका चिन्तन न कंरे | वह 
तो वाणीके लिए श्रम है ) इस अन्य श्रुतिमें भी विज्ेय ब्रह्म है, यह देखा गया है। इससे भी यू, भू 
आदिका आयतन परब्रह्म ही है ॥ २॥ 

उक्त प्रसंगमें जंसे ब्रह्मका प्रतिपादक विशेष-असाधारण हेतु ( आत्मशब्द आदि ) कहा गया 
है, वसे अन्य पदा्थका प्रतिपादक कोई विशेष हेतु नहीं है, इसलिए कहते हैं कि नानुमानिकम! 
सांख्य स्मृतिमें कल्पित प्रधानकों यहाँ द्यु, भू आदिके आश्रयरूपसे स्वीकार करना यृक्त नहीं है, 
क्योंकि वह अतत्‌ शब्द है। उस अचेतन प्रधानक्रा प्रतिपादक शब्द तत्‌ शब्द' और “तत्‌ शब्द' से 
भिन्न अतत्‌ दब्द' हुआ। यहाँ अचेतन प्रधानका प्रतिवादक ऐसा कोई शब्द नहीं है कि जिससे 
अचेतन प्रधान कारणरूपसे अथवा आश्रयरूपसे अवगत होता हो, किन्तु यहाँ तो इसके विपरीत चेतनके 
“यः स्ज्ञः सवबित' इत्यादि प्रतिपादक शब्द हैं। इन्हीं कारणोंसे वायुको भी यहाँ यु, भू आदिका 
आश्रयरूपसे स्वीकार नहीं किया जा सकता ॥ ३ ॥ 

यद्यपि प्राणधारी जीवमें आत्मत्व और चेतनत्व सम्भव हैं, तो भी उपाधिसे परिच्छिन्न. ज्ञानवाले 


सत्यानन्दी-दीपिका 
न्द्रियके स्थान हैं इनसे वर्ण आदिका उच्चारण होता है, अतः इन्हें वाक शब्दसे कहा जाता 


है, इसलिए आत्मस्वरूपके प्रतिपादक वेदान्त वाक्योंका चिन्तन - और कथन करो ऐसा श्रतिका 
तात्पय है । सुतरां यह सिद्ध होता है कि भू आदिका आयतन परब्रह्म है प्रधान आदि नहीं ॥ २ ॥ 


तमेवक जानथ आत्मानम्‌' अन्न ब्रह्म समझनुते' इत्यादि श्रतियोंमें जसे ब्रह्मके प्रतिपादक 
आत्मा और चेतन आदि अनेक असाधारण शब्द हैं, वसे प्रधात वाचक कोई असाधारण शब्द नहीं 


है, जिसके बलसे वह य, भ आदिका आश्रय हो, अतः श्रति प्रतिपादित न होनेसे प्रधान और वाय 
यू, भू आदिका आश्रय नहों हो सकते, किन्तु ब्रह्म ही आश्रय है ॥३॥ 


# शइ्वा--नानुमानप्राणभ्रतावतच्छब्दात्‌' ( प्रधान और जीव यु, भू आदिके आश्रय नहीं हैं 
“क्योंकि श्रतिमें इसके विपरीत ब्रह्म प्रतिपादक शब्द हैं और दोनोंका प्रतिपादक शब्द श्रतिमें नहीं है 
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छिन्नज्ञानस्य सर्वशत्वाद्यसंभवे सत्यस्मादेवातच्छच्दात्प्राणभ्दपि न द्ुभ्वाद्यायतनत्वेना- 
भ्रयितव्यः। न चोपाधिपरिच्छिन्नस्याविभोः प्राणभ्तो द्युभ्वाद्यायतनत्वमपि सम्यक्संभवरति। 
पृथग्योगकरणमुत्तराथंम ॥ ४ ॥ 

कुतश्व न प्राणभदय॒ भ्वाद्यायतनत्वेनाश्रयितव्यः--- 

मेदव्यपदेशात्‌ ॥५।। 

सूचाथ-- तमेवक॑ विजानथ” ( उसी एक आत्माको जानो ) इस प्रकार श्रुतिमें ज्ञाता और 
ज्ञेयरूपसे जीव और परमात्माके भेदका कथन है, अत: जीव यू भू आदिका आश्रय नहीं है 

भेदव्यपदे शब्चेह भवति--तमेवेकं जानथ आत्मानम्‌' इति श्ञेयज्ञातृ॒भावेन | तत्र 
प्राणभ्रत्तावन्मुमुश्षुत्वाज्ज्ञाता, परिशेषादात्मशब्द वा उय॑ ब्रह्म शेयं युभ्वाद्यायतनमिति गस्यते, 
न प्राणभृत्‌ ॥५॥ 

कुतश्च न प्राणभृददय्रु भ्वाद्यायंतनत्वेनाश्रयितव्यः-- 

प्रकरणात्‌ ॥६॥ 

सून्रा्थ- कस्मिन्नु भगवो विज्ञाते०' इस प्रंकार ब्रह्मका प्रकरण होनेसे जीव द्यु भू-अदिका 
आश्रय नहीं हे । 

प्रकरणं चेदं परमात्मनः; 'कस्मिन्नु भगवो विज्ञाते सब॒मिदं विज्ञातं भवति' (सु० १॥१।३) 
इत्येकविज्ञानेन सर्वविज्ञानापेक्षणात्‌ । परमाव्मनि हि सर्वात्मके विज्ञाते सवंभिदं विश्ञतं 
स्यान्न केवढे प्राणभ्गर॒ति ॥६॥ 

कुतरच न प्राणभ्ृदय भ्वाद्यायतनत्वेना श्रयि तव्य+-- 


जीवमें सर्वज्ञत्व आदिका संभव न होनेके कारण इस “अतत्‌ शब्दसे' ही जीवात्माका भी थू भू आदिके 
आयतनरूपसे ग्रहण नहीं किया जा सकता है। किच्च उपाधि परिच्छिन्न अविभू-अव्यापक जीवात्मा 
द्यु-भू आदिका आश्रय भी तो मली-माँति नहीं हो सकता । अग्निम सूत्रमें केवल जीवका ही ग्रहण हो, 
इस आवृत्तिके लिए ही इस सूत्रकी पृथक रचना की गई है ॥ ४ ॥। 

और किस कारणसे जीवका द् भू आदिके आश्रयरूपसे ग्रहण नहीं करना चाहिंए ? 

'तमेवेक॑ जानथ ० ( उसी एक आत्माको जानो ) इस प्रकार यहाँ ज्ञेय और ज्ञातृभावसे भेदका 
कथन है । उसमें जीव मुमुक्ष होनेसे ज्ञाता है, और परिशेषसे- अवशिष्ट होनेसे आत्मशब्दवाच्य-ज्ञेय ब्रह्म 
द्ु, भू आदिका आश्रय है, ऐसा ज्ञात होता है, जीव आश्रय नहीं है ॥ ५॥। 

और किस कारणसे जीवका थ भू आदिके आश्रयरूपसे नहीं ग्रहण करना चाहिए ? 

और यह प्रकरण भी परमात्माका है, क्योंकि 'कस्मन्न मगवो०” ( हे भगवन्‌ं ! किसके विज्ञात 
होनेपर यह सब ज्ञात हो जाता है ) इस प्रकार एकके ज्ञानसे सबके विज्ञानकी अपेक्षा ( जिज्ञासा ) की 


गयी है । निश्चय ही सर्वात्मक परम/त्माके विज्ञात होनेपर यह सब विज्ञात हो जाता है, केवल जीवके 
विज्ञात होनेपर यह सब विकार मात्र ज्ञात नहीं हो सकता ॥ ६ ॥ 


ओर थे भू आदिके आश्रयरूपसे जीवका ग्रहण क्‍यों नहीं कंरता चाहिए ? 
सत्यानन्दी-दीपिका 
इसलिए दोनों अंतत्‌ शब्द हैं ) इन दोनोंके निराकरण करनेके लिए ऐसे एक ही सुत्रकी रचना क्यों 
नहीं की गयी है ? समाधान--'भेदव्यपदेशात्‌” इस अगले सूत्रसे जीव और प्रधान दोनोंके ग्रहणका 
सम्मव है, परन्तु इस सूत्रसे प्रधानका भी ग्रहण हो यह सूत्रकारको अभीष्ट नहीं है, सूत्रकारको तो 
केवल जीवका ग्रहण अभीष्ट है, इसलिए सूत्रकारने 'प्राणभूच्च' इस सूत्रको पृथक रचता की है ॥ ४ ॥ 


अधिं० है सू० ७ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित २०५ 


स्थित्यदनाभ्यां च ॥७॥ 

पदच्छेद--स्थित्यदनाभ्याम्‌, च । क्‍ 

सूत्राथ--द्वा सुपर्णा' इस सन्त्रमें परमेश्वरकी उदासीनभावसे स्थिति और दूसरे-जीवको 
कमफलके भक्षणका निर्देश है, इस तरह स्थिति और मक्षणरूप हेतुओंसे मी द्य भू-आदिका आश्रय जीव 
नहीं है, किन्तु ब्रह्म है । 

# चुभ्वाद्यायतनं च॒प्रकृत्य. दवा सुपर्णा सयुजा सखाया' ( मु० ३।१॥१ ) इत्यत्र 
स्थित्यदने निर्दिश्येते । “तयोरन्‍्यः पिप्पल स्वाद्नत्ति' इति कमंफलाशन्नम, अनइनब्नन्यो5भिचाक- 
शीति' इत्योदासीन्येनावस्थान च। ताभ्यां च स्थित्यदनाभ्यामीश्वरक्षेत्रज्ञो तत्र गृद्येते । यदि 
चेश्वरों चुभ्वाद्यायतनस्वेन विविक्षतस्ततस्तस्य प्रकृतस्येश्वरस्य क्षेत्रह्मात्पृथग्वचनम वकल्‍्पते। 
अन्यथा ह्यप्रक्तवचनमाकस्मिकमसंबद्ध स्यात्‌ । » ननु तवापि क्षेत्रज्ञस्ये शव रात्श्थग्वचनमा- 
कस्मिकमेव प्रसज्येत | न; तस्याविवद्षितत्वात्‌। क्षेत्रशों हि कठृत्वेन भोकतृश्वेन च॒ प्रति- 
शरीर बुद्धबाद्यपाधिसंबद्धो लोकत एव प्रसिद्धो नासो श्र॒त्या ताव्पयंण विवक्ष्यते। ईश्वरस्तु 

लोकतो5प्रसिद्धत्वाच्छुत्या तात्पयंण विवक्ष्यत इति न तस्याकस्मिकं वचन॑ युक्तम्‌। गुहां 
और यु भू आदिके आश्रयको प्रस्तुतकर 'द्वा सुपर्णा०' ( साथ-साथ रहनेवाले तथा समान 
आख्यानवाले दो पक्षी शरीररूपी एक वक्षका. आश्रय कर रहते हैं ) इस मन्त्रमें स्थिति और भक्षणका 
निर्देश किया गया है। 'तयोरन्‍्यः० ( उनमेंसे एक [ जीव | तो स्वादिष्ट-मधुर करमंफलका भोग करता 
है ) इस मन्त्रांश वाक्यमें कमफलका उपभोग और 'अनइनन्नन्यो०” ( दूसरा-ईश्व र भोग न करता हुआ 
केवल देखता रहता है ) इसमें उदासीनतापुृ्वबंक स्थिति निदिष्ट है। इस स्थिति और भक्षणसे इस 
मन्त्रमें ईश्वर और जीवका ग्रहण किया जाता है। और यदि ईश्वर द्यु भू आदिके आश्रयरूपसे 
विवक्षित हो तो उस प्रकृत ईव्वरका क्षेत्रज्ञस पृथन्‌ वचन [ “अनश्नन्नन्यो ०” ] उपपन्न होता है, अन्यथा 


यह अप्रकृत वचन, आकस्मिक और असम्बद्ध हो जायगा | परन्तु तुम्हारा भी क्षेत्रज्ञ-जीवका ईश्व रसे 
पृथक कथन आकस्मिक हो प्रसक्त होगा । नहीं, क्योंकि जीव अविवक्षित है। क्षेत्रज्ञ तो कर्ता और 


भोक्तारूपसे प्रतिशरीरमें बुद्धि आदि उपाधियोंसे युक्त है और लोकमें प्रसिद्ध है, इसलिए वह श्रतिके 
तात्पयसे विवक्षित नहीं है अर्थात्‌ उसकी विवक्षामें श्रुतिका तात्पयं नहीं है। ईश्वर तो लोकमें अप्रसिद्ध 
होनेसे श्रुतिके तात्पयंसे विवक्षित है अर्थात्‌ उसके प्रतिपादनमें श्रुतिका तात्पयं है, इसलिए उसे 
आकस्मिक कहना युक्त नहीं है। “युहां प्रविष्टावात्मानों हि! (ब्र० सू० १।२।११ ) इस सूत्रमें भी 


कि सत्यानन्दी-दीपिका 
&'द्वा सुपर्णा०' इस मन्त्रमें स्थिति ( रहना ) से ईश्वर और भक्षणसे जोवका निर्देश है । यहाँ 


ईश्वर पदसे उपाधि रहित शुद्ध ब्रह्मका ग्रहण यूक्त है स्वज्ञत्व आदि गुण विशिष्टका नहीं; क्योंकि वह 
यहाँ प्रतिपाद्य नहीं है । प्रतिपाद्य इसलिए नहीं है कि ईश्वरकी उदासीनतापूवंक स्थिति सम्भव नहीं है । 
किच्च अप्रतिपाद्य अर्थका अकस्मात्‌ मध्यमें कथन अप्रकृत, आकस्मिक असम्बद्ध होता है। इससे 
उसका प्रतिपादक होनेसे 'अनइनन्नन्यो' यह श्रुतिवाक्य भी अप्रकृत, आकस्मिक और असम्बद्ध हो 
जायगा । जब ईश्वरपदसे शुद्ध ब्रह्मका ग्रहण करते हैं तो ब्रह्मका जीवसे “अनइनज्नन्यो' यह पृथक वचन 
संगत होता है । इसलिए “अनइन ज्नन्यो०' यह श्रुति वाक्य शुद्ध ब्रह्मका हो प्रतिपादक है। इस प्रकार 


इस मन्त्रमें स्थिति और भक्षण पदके निर्देशशे जीव और ब्रह्मका भेदपृ्वंक वर्णन है। इसलिए जीव 
नियम्य है ओर ईइ्वर नियामक । ग्रंथकारके आशयको न समझकर पृव॑पक्षी 'ननु' से शद्भा करते हैं ।. 


& कद भायतनरूपसे जीवको विवक्षित न मानें तो तुम्हारे सिद्धान्त में भी ईइवरके बोधक 
वचनोंसे भिन्न जीव बोधक “तयोरन्यः:” इत्यादि वचन आकस्मिक ही होंगे । सिद्धान्ती इस शड्भाका 


२०५६ ब्रह्मसूत्र-शाइरभाष्य [ अ० १ पा० ३ 


प्रविष्टावात्मानीं हि! (ब्र० १।२।११।३) इत्यत्राप्येतदशितं दवा सुपर्णा' इत्यस्थाम्ची श्वर क्षेत्र ज्ञा- 
बुच्येते इति | & यदापि पैज्ञय पनिषत्कृतेन व्याख्यानेनास्यास॒न्ति सत्त्वक्षेत्रज्ञाबुच्येते तदापि 
नविरोधः कश्चित्‌ । कथम ? प्राणभ्रृद्धोह घटादिज्छिद्ववत्सत्वाद्यपाध्यभिमानित्वेन प्रति- 
शरीौरं ग्रद्ममाणो यभ्वाद्यायतनं न भवतीति निषिध्यते | यस्तु सर्वंशरी रेष॒पाधिमिविनोप- 
लक्ष्यते, परमात्मेवब स भवति | यथा घटादिड्छिद्राणि घटादिभिरुपाधिभिविनोपलध्यमा- 
णानि महाकाश एव भवन्ति, तद्धत्‌ प्राणभुतः परस्मादन्यत्वानुपपत्ते; प्रतिषेधो नोपपयते । 
तस्मात्सत््वाद्यपपाध्यभिमानिन एव यब्चाद्यायतनध्वप्रतिषंधः | तस्माः्परमेव ब्रह्म यमभ्वाद्या- 
यतनम्‌ | तदेतत्‌ 'अदृश्यत्वादिगुणको धर्मोक्तेः (अ० सू० १।२।२१) इध्यनेनेव सिद्धम । तस्येव 
हि भूतयोनिवाक्यस्य मध्य इदं पठितम्‌ 'यस्मिन्यो प्थिवी चान्तरिक्षम! इति। प्रपश्चाथ तु 
पुनरुपन्यस्तम ॥७॥ 
( २ भूमाधिकरणम्‌ खू० ८-९ ) 
भूमा संप्रसादादध्युपदे शात्‌ ॥८॥ 

पदच्छेद--भूमा, सम्प्रसादादू, अधि, उप्रदेशात्‌ । 

सूत्राथ--( भूमा ) 'भूमा त्वेव विजिज्ञासितव्य: यह श्र॒त्युक्त भूमा परमात्मा ही है। 
( संप्रसादादधि ) क्योंकि संप्रसाद संज्ञक प्राणके उपदेशके अनन्तर (उपदेशात्‌) उसका उपदेश है। 

# दर्द! समामनन्ति-- भूमा त्वेव विजिशासितव्य इति भूसानं मगवो विजिज्ञास इति । 





यह ( जीव और परमात्मा ) दिखलाया गया है कि यहाँ द्वा सुपर्णा० इस ऋचामें भी ईश्वर 
और क्षेत्रज्ञ कहे जाते हैं। यद्यपि पैजड्ी उपनिषद्‌ कृत व्याख्यानके अनुसार इस ऋतचामें बुद्धि और 
क्षेत्रज्ञ कहे गये हैं तो भी कोई विरोध नहीं है, क्योंकि यहाँ घटादिच्छिद्रके समान सत्त्व आदि उपा- 
धियोंके अभिमानिरूपसे प्रतिशरीरमें भ्रृह्ममाण जीवात्मा यु, भू आदिका आश्रय नहीं है, इसप्रकार 
निषेध किया गया है । परन्तु जो सब शरीरोंमें उपाधियोंके बिना उपलक्षित होता है, वह परमात्मा 
ही है । जसे घटादि उपाधिके विना उपलक्षित होनेवाले घटादि छिद्र ( आकाश ) वस्तुतः महाकाश 
ही हैं, वंसे परमात्मासे अन्यत्व अनुपपत्ति होनेसे जीवात्माका यु, भू आदिके आश्रयरूपसे प्रतिषेध 
करना युक्त नहीं है । प्रत्युत बुद्धि आदिके अभिमानीका हो यु, भू आदिके आश्रयरूपसे प्रतिषेध है । 
इससे परत्रह्म ही द, भू आदिका आयतन है। यही बात “अदृश्यत्वादि०” ( ब्र० सू० १।२।२१ ) इस 
सूतरसे ही सिद्ध हो चुकी है। उसी भूतयोनि वाक्यके मध्यमें “यस्मिन्दोः०” यह मन्त्र भी पठित है। 
यहाँ तो विस्तारके लिए पुनः इसका उपन्यास किया गया है ॥ ७ ॥ 

छान्‍्दोग्य उपनिषद्मे 'भूमा त्वेच०! (सनत्कुमार-हे नारद ! भूमाकी ही विशेषरूपसे जिज्ञासा 

क्‍ सत्यानन्दी-दीपिका 

न! आदिसे समाधान करते हैं कि यहाँ आयतनरूपसे जीव विवक्षित नहीं है, इसलिए उसके प्रति- 
पादनमें श्रुतिका तात्पय॑ नहीं है । 

. # पैद्धी उपनिषद्के व्याख्यानमें जीव ओर ईव्वरके स्थानमें बुद्धि और क्षेत्रज्ञकां ग्रहण किया 
गया है, ऐसा मानने पर भी कोई विरोध नहों है, क्योंकि यहाँ. बुद्धि शब्दसे बुद्धि उपाधि युक्त जीवको 
समझना चाहिए ओर क्षेत्रज्ञ छब्दसे ब्रह्मका ग्रहण करना चाहिए। दुविज्ञेय ब्रह्मके सम्यग्शानके लिए 
सूत्रकारने थुभ्वाद्यायतनं स्वशब्दात्‌ः इस सूत्रकी रचना की है। इससे यह सिद्ध हुआ कि परत्रह्म 
ही द्य, भू आदिका आश्रय-अधिष्ठान है उपाधि युक्त परिच्छिन्न जीव नहीं है )। ७ ॥ 

# पृवमें आत्मशब्दके बलसे द्य, भू आदिका अधिष्ठान ब्रह्म कहा गया है। वह युक्त नहीं है, 
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यत्र नान्‍्यत्पइयति नान्‍्यच्छुणोति नान्यद्विजानाति स भरूसा5थ यत्रान्यत्पश्यत्यन्यच्छुणोत्यन्यद्विजानाति 
तदल्पभ' ( छा० ७।२३, २४ ) इत्यादि । तत्र संशयः--कि प्राणों भूमा स्यात, आहोस्वित्पर- 
मात्मेति | कुत: संशयः ? मूमेति तावह ह॒ुत्वममिचीयते; 'बहोलॉपो भ्रू च बहो:” ( पा० ६।४। 
१५८ )इति भूमदाब्दरुय भावप्रत्ययान्ततास्मरणात्‌। किमात्म क॑ पुनस्तठ् ह॒त्वमिति विशेषा- 
काउन्षार्या प्राणो वा आशाया भूयान (छा० ७१७१) इसि संनिधानात्पाणो भूमेति प्रतिभाति। 
तथा | श्र॒त द्व ,स भगव दश्शभ्यस्तरति शोकमाम्मविदिति । सो5हं मगव:ः शोचामि ते मा भगवाल्शो- 
कस्य॑ पार तारयतु' ( छा० ७।१।३ ) इति प्रकरणोत्थानात्परमात्मा भूमेत्यपि अतिश्राति । तन्न 
कस्योपादान न्याव्यं कस्य वा हनमिति भवति संशयः। कि तावत्पाप्तम ? #8 प्राणो 
भूमेति। कस्मात्‌ ? भूयःप्रश्षप्रतिवचचनपरश्परा ५द्शनात्‌ | यथा हि 'अरित भगवों नास्‍्नो भूयः” 
इति, वाग्वाब नाम्नो भूयसी इति। तथा अस्ति मगवो बाचो भूयः इति; “मनों वाव वाचो 
भूथः इति च नाभादिश्यो हा प्राणादूभूयः प्रश्षप्रतिवचनप्रवाहः प्रवृत्तः। ने प्राणात्परं भूयः 
करनी चाहिए । नारद--हे भगवन्‌ ! में भूमाको विशेषरूपसे जिज्ञासा करता हूं ) [ ठत्र सनत्कुमार 
ने भूमाके स्वरूपका वर्णन करते हुए कहा | “यत्र नान्‍्यत्पश्यति०”? ( जिसमें स्थित पुरुष दूसरेको नहीं 
देखता, दूसरेको नहीं सुनता, दूसरेको नहीं जानता वह॒भूमा है, किन्तु जहाँ कुछ अन्य देखता है 

कुछ अन्य सुनता है एवं कुछ अन्य जानता है वह अल्प है ) इत्यादि कहते हैं। यहाँ संशय होता है 
कि प्राण भूमा है अथवा परमात्मां ? संशय क्‍यों होता है अर्थात्‌ संशयका कारण क्‍या है ? क्योंकि 
भूमा तो बहुतको कहते हैं । 'बहोलॉपो०” इस पाणिनीय सूत्रसे 'भूमा' शब्दको भावप्रत्ययान्त कहा गया 
है । तो उसका बहुत्व किमात्मक है ? इसप्रकार आशासे अधिककी विशेष आकांक्षाके क्रममें “प्राणो 
वाव०' ( प्राण ही आशासे अधिक है ) इस तरह सान्निध्यसे प्राण ही भूमा है ऐसा प्रतीत होता है । 
परन्तु प्रकरणानुसार तो “श्र॒ुतं होव ०” ( नारद--मैंने आप जंसोंसे सुना है कि आत्मवेत्ता शोकको 
पारकर लेता हैं. अर्थात्‌ शोकसे मुक्त हो जाता है, और हे भगवनर्‌ ! मैं शोकयूक्त हैँ, मुझको शोकसे 
पार कर दीजिए--शोकसे मुक्तकर दीजिए ) परमात्मा ही भूमा है, ऐसा भी प्रतीत होता है। अब इन 
दोनोंमें किसका ग्रहण और किसका त्याग करना युक्त है । ऐसा संशय ब्राप्त होता है। तब क्या प्राप्त 
होता है? पूव॑पक्षी-प्राण भूमा है किससे ? इससे कि इसके आगे-भूय आधिक्य विषयक प्रश्न और उत्तरकी 
प्रंपराका दशन नहीं होता है । जंसे कि 'अस्ति भगव०! ( नारद--हे मगवन्‌ ! क्या नामसे भी कुछ 
अधिक है ? ) 'वाग्वाव०” (सनत्कुमार-वाणी ही नामसे अधिक है) और “अस्ति भगवो०” ( नारद-हे 
मगवन्‌ ! वाणीसे कोई अधिक है ?) 'मनो वावच०' (सनत्कुमार--मन हो वाणीसे अधिक (बढ़कर ) है । 
इस प्रकार नाम आदिसे लेकर प्राणतक क्रमशः: अधिकता विषयक प्रश्न और उत्तरका प्रवाह प्रवत्त है 


सत्यानन्दी-दीपिका 
क्योंकि 'तरति शोकमात्मवित्‌' यहाँपर अन्नह्म- प्राणमे आत्मशब्दका प्रयोग है। इस आशक्षेप संगतिसे 


इस अधिकरणका आरम्म है। यहाँ भूमा शब्दका मुख्य अथ तो बहुत है, क्योंकि'बहोलोंपो भू च 
बहोः इस पाणिनीय सृत्रसे “बहु” के स्थानमें 'भू्‌” आदेश हुआ है, और “भू शब्दके उत्तर “प्रथ्वादिभ्य 


इमनिज्वा' इस सूत्रसे माज अथमें 'इमनिच्‌” प्रत्थय होकर “भूमन्‌' ( भूमा ) शब्द निष्पन्न हुआ 
हैं। 'भूमन्‌ शब्दका अथ बहुत है। यहाँ श्रुतिमें प्राण और परमात्मा दोनोमें भूमा शब्दका प्रयोग 
देखनेमें आता है, अतएव सन्देह होता है कि भमा राब्दसे किसका ग्रहण करना चाहिए । 


%# नारद--हे मगवन्‌ ! नामसे अधिक क्या है ? सनत्कुमार--वाणी ही नामसे अधिक है । 
वाणीसे अधिक ? मन, मनसे अधिक्‌ ? चित्त, चित्तसे अधिक ? ध्यान, ध्यानसे अधिक ? विज्ञान-शास्त्रीय 
ज्ञान, विज्ञाससे अधिक ? बल-शास्त्र के अथंका प्रतिभास, बलसे अन्न, अन्नसे जल, जलसे तेज, तेजसे 


२०८ ब्रह्मसत-शाइरभाष्य. - [ अ० १ पा० ३ 


प्रश्षप्रतिवचन दृष्यते-अस्ति भगवः प्राणादभूय इति, अदो वाब प्राणादभूयइति। प्राणमेच 
तु नामादिभ्य आशान्तेभ्यो भूयांस भ्राणो वा आशाया भूयान्‌ इत्यादना सप्रपश्चमुकत्वा 
प्राणदशिनश्चयातिवादित्वम--अतिवाद्यसीत्यतिवाद्यसमीति ब्रयान्नापहृबीत' इत्यभ्यनुज्ञाय एव 
तु वा अतिवदति यः सत्येनातिवदरति' इति प्राणयतमतिवादित्वमन्नकृप्यापरित्यज्यव प्राणं 
सत्यादि्परम्परया भूमानमवतारयन्प्राणमंव भूमान मन्‍्यत इांते गम्यते & कथ पुत्र 
प्राणे भूमनि व्याख्यायमाने 'यत्र नान्‍्यत्पश्यति' इत्येतद्‌भूम्नो रुंक्षणपरं बचने व्याख्यायेतेति ! 
उच्यते-सुषु प्व्यवस्थाया प्राणअ्रस्तेषु करणेषु दशनादेव्यहार निवृत्तिद शनात्स भचति प्राण- 
ख्यापि 'थयत्र नान्यत्पश्यति इत्येतस्लक्षणम्‌ | तथा श्रति: ' न श्णोति न पद्यति' इस्यादिना 
सवंकरणव्यापार प्रत्यस्तमयरूपां सुषुप्त्यवस्थामुकत्वा प्राणाग्नय एवेतस्मिन्पुरे जाग्र।त' (प्र०४। 
२।१ ) इति तस्यामेवावस्थायां पश्चवृत्तेः प्राणस्य जागरण ब्रवती प्राणप्रधानां सुषुप्त्यवस्थां 
दरशायात । यद्चतद्भूसनः सुखत्व श्रतम--- यो वे भूमा सुखम्‌ (छा ० ४।२ ३) इति, तदप्य- 
विरुद्धम: अतन्रष देव: स्वप्नान्न पश्यत्यथ यदेतस्मिज्शरोरे सु्ख भवति (प्र ० ४४) इति सुष॒प्त्य- 
किन्तु प्राणके आगे हे भगवन्न्‌ ! प्राणससे अधिक कुछ है ?' निश्चय, यह प्राणसे अधिक है; इस प्रकार 
और आगे अधिकका प्रश्न और प्रतिवचन क्रम नहीं दिखाई देता । परन्तु “'प्राणो वा०” ( प्राण हो 
आशासे अधिक है ) इत्यादिसे विस्तारपूवक प्राणनो ही नाम आदिसे लेकर आशा पयेन्त समस्त 
पदार्थेंसि अधिक कहकर 'अतिवाद्यसो०” ( तुम अतिवादी हो ? किसीके ऐसा प्रश्न करनेपर "मैं श्रेष्ठ - 
वादी हैँ! ऐसा कहे, अपने अतिवादी होनेका निषेध न करे ) इस प्रकार प्राणदर्शीमें अतिवादिता 
स्वीकार कर 'एब तु वा०” (निरचय यह अतिवादी होता है जो सत्यसे अतिवादी होता है) इस प्रकार 
अतिवादित्व प्राणब्रतकी अनुवृत्ति करके प्राणका परित्याग़ किये विना ही सत्य आदि परम्परासे 
भूमाका अवतरण करते हुए सनत्कुमार प्राणको ही भूमा मानते हैं, ऐसा ज्ञात होता है। यदि प्राणका 
ही भूमारूपसे व्याख्यान करें तो “यत्र नान्यत्पश्यति०” भूमाके लक्षण परक इस वाक्यका किस 
प्रकार व्याख्यान करोगे ? तो इसके उत्तरमें पूव॑पक्षी कहता है कि सुषुष्ति अवस्थामें प्राणमें छीन हुए 
इन्द्रियोंका दर्शनादि व्यवहार निवत्त हुआ देखा जाता है। इसलिए “यत्र नान्यव्पइ्यति०' ( जहाँ 
अन्यको नहीं देखता ) इस प्रकार भूमाका स्वरूप प्रतिपादक यह लक्षण प्राणमें मी सम्मव है। क्योंकि 
'न श्यणेति न पश्यति' ( सुषुप्त पुरुष देखता नहीं सुनता नहीं ) इत्यादिसे श्रुति जिसमें सब इन्द्रियींके 
व्यापार अस्त हो जाते हैं उस अस्तमय रूप सुषुप्ति अवस्थाकों कहकर “प्राणाग्नय' [ प्राणरूप 
अग्नियाँ हो इस शरीरमें जागती हैं-स्व व्यापार करती हैं ) इस प्रकार उसी अवस्थामें पाँच वृत्तिवाले 
प्राणका जागरण-कहती. हुईं प्राण प्रधान सुषुप्ति अवस्थाकों दिखलाती है। और 'यो बे भूमा०! 
( निश्चय जो भूमा है वह सुख है ) इस प्रकार श्रुति भूमाको सुखरूप कहती है वह भी विरुद्ध नहीं 


है, क्योंकि 'अन्रष देवः०” ( उस समय यह देव-जीव स्वप्न नहीं देखता, उस समय इारीर में यह सुख 


सत्यानन्दी-दीपिका 
आकाश, आकाझसे स्मृति, क्‍योंकि स्मृति होनेपर ही ईश्वरसे आकाश आदिकी उत्पत्ति होती है। 


स्मुतिसि अधिक आशा है; आशाके होनेपर ही स्मृति बनी रहती है। 'प्राणो वा आशाया भूयान' 
( प्राण ही आशासे महान है ) प्राणके होनेपर ही. आशा रहती है। इस प्रकार नारद और 
सनत्कुमारका आधिक्य विषयक प्रश्नोत्तर प्राण पयन्त ही हुआ है आगे नहीं । प्रणवेत्ताको ही श्रेष्ठ 
वादी कहा गया है। इसलिए सबसे महान होनेसे प्राण भमा है। 

# गाहपत्यो ह वा एषो5पानो व्यानो5न्वाहायंपचन आहवनीयः प्राण:” (यह अपान गाहंपत्य 
व्यान अन्वाहायंपचन और प्राण आहवनीय है ) इस श्रतिमें प्राण आदिका अग्निरूपसे प्रतिपादन 


अधि० २ सू० ८ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित २०९, 


बस्थायामेथ सुख्॒श्रवणात्‌ । यज्च यो वे श्रूमा तदमतम्‌ (छा० ७।२४।१) इति, तदपि प्राणस्या- 
विरुझूं; प्राणो वा अम्गृतम्‌! ( कौ० ३२ ) इति श्रुतेः। कथं पुनः प्राणं भूमाल मनन्‍्यमानस्य 
'तरति शोकमास्मवित' इत्यात्मविविदिषया प्रकरणस्योत्थानमपपथते ? प्राण एवेहात्मा 
विवक्षित इति ब्रूमः। तथा हि-- ह्राणो ह ॒ पिता प्राणो माता प्राणो आता प्राण: स्वस्ता प्राण 
आचाय: प्राणो बाह्मगः” ( छा० ७।१५।१ ) इति प्राणमेव सर्वात्मानं करोति । यथा वा अरा 

'मौसमर्पिता: एवमस्मिन्प्राणें सब समर्पितम! इति चअ्यरसर्वात्मत्वारनाशिनिदर्शनाभ्यां च 
संभवति बेपुल्यात्मिका भूमरूपता प्राणस्य । तस्मात्पाणों भूमेत्येद प्रात्तम | *६ तत इृद- 
मुच्यते-परमात्मैवेह भूमा मवितुमहति, न प्राण: | कस्मात्‌ £ संप्रसादादध्युपदेशात्‌ । 
संप्रसाद इति सुषुप्त स्थानमुच्यतें; सम्यकप्र सीदत्यस्मिन्निति निर्वच्चनात्‌ | ब्ृहदारण्यके च 
स्वप्नजागरितस्थानाभ्याँ सह पाठात्‌, तस्यां च संप्रसादावस्थाय। प्राणी जागर्तीति प्राणी एत्र 
संप्रसादोपभिग्रेयते | प्राणादृध्व भूम्त उपदिश्यमानत्वादित्यथेः । प्राण एव चेदभू मा स्यात्स 
एव तस्मादृध्वम॒पदि्येतेत्यस्डिश्मेवेतत्य्यात्‌। नहि नामेव मासलो भूयद॒ति नाग्न ऊष्वमुप- 
दिष्टम। कि तहिं ? नास्नोषन्यदर्थान्तरसुपद्श्ट वागाख्यसम्‌ू--- वाग्वाव नास्तो भूयसी' इति।. 


सम्पन्न होता है ) इस प्रकार सुषुप्ति अवस्थामें सुखका श्रवण होता है। और यो व भूमा०” ( निश्चय 
जो भूमा है वह अमृत है ) वह अमृतत्व भो श्राणमें विरुद्ध नहीं है, क्योंकि भ्राणो वा० ( प्राण ही 
अमृत है ) ऐसी श्रुति है। सि०--परल्तु प्राणको भूमा माननेवालेके पक्षमें तरति शोक०? (आत्मवेत्ता 
शोकसे मुक्त हो जाता है ) इस आत्मविज्ञानकी इच्छासे प्रकरणका आरश्भ कैसे उपपन्न होगा ? 
पू०--ऐसा हम कहते हैं कि यहाँ प्राण ही आत्मरू्पसे विवक्षित है, क्योंकि 'प्राणों ह पिता०? ( प्राण 
ही पिता है, प्राण माता है, प्राण भ्राता है, प्राण बहिन है, प्राण आचाये है और प्राण ही ब्राह्मण 
है ) यह श्रुति प्राणतो ही स्व॑स्वरूप ( सबका आत्मा ) कहती है। और “यथा वा अरा०' ( जसे 
नाभिमें अरा अर्पित हैं, वंसे प्राणमें सब समपित है ) इस प्रकार सर्वात्मक्ता और अर नाभिके 
दृष्टान्तसे प्राणमें विपुलस्वरूपता-भूमरूपता सम्मव है। इसलिए प्राण भूमा है ऐसा प्राप्त होता है । 
सिद्धान्ती--इसपर यह: कहते हैं--परमात्मा ही यहाँ भूमा होना यक्त है प्राण नहीं, क्योंकि 
संप्रसादके अनन्तर भूमाका उपदेश है। जिसमें अच्छो तरहसे प्रसन्न होता है वह संप्रसाद है, इस 
व्युत्पत्तिसे संप्रसाद सुषुप्ति स्थानकों कहा जाता है। बृहदारण्यकमें. स्वप्न और जाग्रतस्थानोंके साथ 
इसका भी पाठ है। कौर उस संप्रसाद-अवस्थामें प्राण जागता-स्वव्यापार करता है, इसलिए यहाँ 
संप्रसादशब्दसे | लक्षणावृत्तिसे | प्राण अभिप्रेत है । प्राणके अनन्तर भूमाका उपदेश किये जानेसे 
ममा परमात्मा है, ऐसा अथथे है। यदि प्राण ही ममा हो तो वही प्राणके अनन्तर उपदिष्ट हो यह 
असंगत हो जायगा,. क्योंकि नाम ही नामसे अधिक है इस प्रकार नामके अनन्तर नामका उपदेश 
नहीं है, किन्तु वाग्वाव” ( वाणी ही नामसे अधिक है ) इस प्रकार नामसे भिन्न वागूनामक अर्थान्तर 


सत्यानन्दी-दीपिका 
किया गया है, इसलिए सुषुप्ति अवस्थामें मन आदि सब इन्द्रियोंका दशन आदि व्यापार न रहनेपर 


भी प्राणहप अग्नियाँ शरीरमें अपना व्यापार करती रहती हैं। इस प्रकार 'यत्र नान्यत्पश्यति' इस 


श्रुति प्रतिपांदित भूमाके लक्षणका प्राणमें समन्वय होता है। और जो “यो वे भूमा तद॒रूत, प्राणो वां 
अमृतम्‌० इत्यादि श्रुतियाँ प्राणको अमृतरूप कहती हैं, इसलिए प्राणमें भूमा शब्द विरुद्ध नहीं है । 


ब्रह्म भूसा भवितुसहति संप्रसादादध्युपदेशात्‌' यज्ञेय॑ तन्नतं यथा घट: “ब्रह्म भमा होना 
युक्त है, क्‍योंकि संप्रसाद-प्राणके अनन्तर उसका उपदेश है, जहाँ हेतु नहीं है वहाँ साध्य भी नहीं है, 
असे घट' यह व्यतिरेक दृशन्त है | इस प्रकार इस अनुमानसे भी ब्रह्म भूमा सिद्ध होता है। 














२१० ब्रह्मसूत्र-शाड्ूरभाष्य [ आ० १ पा० ३ 


तथाचागादिश्योष्प्या प्राणादर्थान्‍्तर मेव तत्र तत्रो ध्व॑मुपदि एम, तद्व व्पाणा दृध्वेमुपदिश्यमानों 
भूमा धाणादर्थान्तरभूतो भवितुमहंति। नन्विह्द नास्ति प्रदनः-“अस्ति मगव: प्राणादभूय:” इति, 
नापि प्रतिवचनमस्ति प्राणाद्गाव भूयो5स्तीति, कथ॑ं प्राणादधि भूमोपदिश्यत इत्युच्यते ? 
प्राणविषयमेव चातिवादित्वमुत्तरत्रानुकृष्यमाणं पद्यामः-'एब तु वा अतिवदति यः सत्येना- 
तिवद॒ति' इति। तस्मान्नास्ति प्राणाद्युपदेश इति। अन्नोच्यते-न तावत्प्राणविषयस्येवाति- 
वादित्वस्येतदनुकर्षणमिति शक्‍यं वक्‍तुं, विशेषवादात्‌--यः:सत्येनातिवद्ति! इति। ननु 
विशेषवादो5प्ययं प्रणणविषय एव भविष्यति। कथम्‌ ? यथेषो5ग्निहोत्री यः सत्यं वदती त्युक्त 
न सत्यवदनेनाग्निहोत्रित्वं, केन तहिं ? अग्निहोत्रेणेव, तत्सत्यवदनं त्वग्निहोजिणो विशेष 
उच्यते | तथा 'एप तु वा अतिवद॒ति यः सत्येनातिवद॒ति' इत्युक्ते, न सत्यवद्नेनातिवादित्वम्‌ । 
केन तहिं ? प्रकृतेन प्राणविज्ञानेनेव | सत्यवदनं तु ॒प्राणविदों विशेषों विवक्ष्यत इति। 
# नेति ब्रूम: भ्र॒त्यथंपरित्यागप्रसज्ञात्‌ । श्र॒त्या छ्यत्न सत्यवदनेनातिवादिस्व प्रतीयते-यः 
सत्येनातिवदति सो$तिवदुति' इति। नात्र प्राणविज्ञानस्य संकीततनमस्ति | प्रकरणात्त प्राण- 
विज्ञान संबध्येत | तत्र प्रकरणानुरोधेन श्रुतिः परित्यक्ता स्यात्‌। प्रकृतव्यावृत्त्यथश्व तुशब्दो 
न संगच्छेत (एव तु वा अतिवबद॒ति' इति। सत्य त्वेब विजिज्ञासितव्यम! ( छा० ७११६ ) इति 
च प्रयत्नान्‍्तरकरणमर्थान्तरविवक्षां सूचयति। तस्माद्यर्थेकवेदप्रशंसांयां भ्क्रतायामेष तु महा- 


उपदिष्ट है। तथा वाणी आदिसे लेकर प्राण पय॑न्‍त तत्‌ तत्‌ स्थकपर आगे-आगे अन्यान्य पदाथंका 
ही उपदेश किया गया है। उसीके समान प्राणके अनन्तर उपदिश्यमान भूमा प्राणसे अन्य पदार्थ 
होना युक्त है। १०--परन्तु यहाँ हे मगवन्त ! प्राणसे अधिक कया है ? ऐसा प्रश्न नहीं है और 
'प्राणसे यह अधिक है” इस प्रकारका कोई उत्तर भी नहीं है, तो प्राणके अतन्तर भूमाका उपदेश है 
यह कैसे कहते हो ? और 'एष तु वा०” ( जो सत्यसे अतिवादी है वही अतिवादी है ) इस प्रकार प्राण- 
विषयक अतिवादित्वकी ही आगे अनुवृत्ति हम देखते हैं, इसलिए प्राणके अनन्तर किसी अन्य 
पदा्थका उपदेश नहीं है। सि०--इस विषयमें कहते हैं--प्राण विषयक अतिवादित्वका ही यह 
अनुकषंण है, ऐसा नहीं कहा जा सकता, क्योंकि 'यः सत्येन०” ( जो सत्यसे अतिवादी है ) इस तरहका 
विशेषवाद है। पु०-परन्तु यह विशेषवाद भी प्राण विषयक ही होगा। कैसे ? जैसे कि यह 
अग्निहोत्री है जो सत्य बोलता है' ऐसा कहनेसे सत्यवदनसे अग्निहोत्रित्व नहीं होता, किन्तु अग्निहोत्रसे . 
ही होता है, सत्यवाद तो अग्निहोत्रीकी विशेषता कही जाती है। उसी प्रकार “'एष तु वा०? ( जो 
सत्यवादी है वह निश्चित अतिवादी है ) ऐसा कहनेसे सत्यमाषणसे कोई अतिवादी नहीं होता किन्तु 
प्रकृत प्राणविज्ञानससे ही अतिवादी होता है। सत्यवाद तो प्राणवेत्ताका विदेषरूप विवक्षित है।. 
सिद्धान्ती---हम कहते हैं कि यह ठीक नहीं है, क्योंकि ऐसा माननेसे तो श्रुतिके अ्थके परित्यागरका 
प्रसंग उपस्थित होगा । “यः सत्येन०” ( जो सत्यसे अतिवादी है वह अतिवादी है ) इसप्रकार यहाँ 


श्रति द्वारा सत्यवादसे ही अतिवादित्व प्रतीत होता है। यहाँ प्राणविज्ञानका संकीतंन भी वहीं है । 
यदि प्रकरणसे प्राणविज्ञानका सम्बन्ध करें तो प्रकरंणके बलसे श्रुतिका परित्याग हो जायगा । और 


'एब तु वा अतिवदृति! ( यह तो अतिवादी है ) इसमें प्रकृतकी व्यावुत्तिके लिए तु” शब्द संगत 
नहीं होगा । 'सत्यं त्वेव०” ( सनत्कुमार--सत्यकी ही तो विशेषरूपसे जिज्ञासा करनों चाहिए ) इस 
तरहसे अन्य प्रयत्न ( विचार ) का विधान अन्य अथंकी विवक्षाकों सुचित करता है, जसे एक वेदकी 


। | सत्यानन्दी दीपिका _ 
$# 'सत्येन अतिवदति' यहाँ सत्यशब्दसे सत्यब्रहको लेकर ही अतिवादित्व कहा गया है । 


किय्व सत्यके जिज्ञासारूप लिड्रसे भी प्राणके प्रकरणका बाध होता है। जो यह कहा गया है कि 


अधि० २ सू० ८ ] भाषाजुवाद-सत्यानन्दी-दी पिकासहित २११: 


ब्राह्मणो यश्चतुरों वेदानधीत इत्येकवेदेभ्योर्थान्तरभूतश्वलुबंदः प्रशस्यते, ताहगेतद्द्- 
छव्यम । नच प्रश्दनप्रतिवचनरूपयेवार्थान्तरविवक्षया भवितव्यमिति नियमो<5स्ति; प्रकृत 
संबन्धासंभवका रितत्वादर्थान्तरविवक्षायाः। तत्न प्राणान्तमनुशासन श्रुत्वा तृष्णीभूतं नारद 
स्वयमेव सनत्कुमारो व्युत्पादयति | यव्प्राणविज्ञानेन विकारानतविष येणातिवादित्वमनति- 
वादित्वमेव तत्‌ एप तु वा अतिवदृति यः सत्येनातिवदुति' इति | तञ्र सत्यमिति परं ब्ह्मोच्यतेः 
प्रमाथ रूपत्वात्‌। सत्य ज्ञानमनन्तं ब्रह्म' (तै० २।१) इति च श्र॒ुत्यन्तरात्‌ | तथा व्युत्पादिताय 
तारदाय 'सो5हं मगवः सत्येनातिवदानि' इत्येवं प्रबृत्ताय विजञानादिसाधनपरम्परया भूमान- 
मुपदिशति। तत्र यत्पराणादथि सत्य वक्तवब्य॑ प्रतिज्ञातम, तदेबेह भूमेध्युच्यत इति गम्यते । 
तस्मादस्ति प्राण[द्थि भूम्न उपदेश इत्यतः प्राणादन्‍्यः परमात्मा भूमा समवितुमहँति । एवं 
चेह/व्मविविद्षया प्रकरणस्योध्थानमुपपन्नं मविष्यति। *६ प्राण एवेहात्मा विवक्षित इध्येत- 
दपि नोपपद्यते | नहि प्राणस्य मुख्यया वृत्त्या5५८मत्यमस्ति | नवान्यत्र परमात्मज्ञानाच्छो 
कविनिवृत्तिरस्ति; “नान्‍्यः पन्था विद्यतेश्यनाय! (श्वें० ६१५) इति श्र॒त्यन्तरात्‌ । त॑ मा सगवा- 
न्शोकस्य पार तारयतु! ( छा० ७।१॥३ ) इति चोपक्रम्योपसंहरति-तस्मे म्टद्तिकषायाय तमसः 
प्रशंसा प्रस्तुत होनेपर जो चार वेदोंका अध्ययन करता है “यह तो महाब्राह्मण है! इसमें एक वेदके 
अध्ययन करनेवाले ब्राह्मणोंसे अर्थान्तर चतुर्वेदवेत्ताकी प्रशंसा होती है। उसीप्रकार प्रकरणमें सत्यको 
जिज्ञासा भी प्राणसे भिन्न भूमाकों ही समझनी चाहिए। प्रश्न और उत्तरके रूपमें. अन्य अथेकी 
विवक्षा होनी चाहिए यह नियम नहीं है, क्योंकि अन्य अर्थकी विवक्षा तो प्रकृत पदार्थका सम्बन्ध न 
होनेसे होती है। अर्थान्तरकी विवक्षा रहनेपर भी नामादिसे लेकर प्राणपर्यन्त उपदेश सुनकर तृष्णीं- 
भूत नारदकों स्वयं हो सनत्कुमार समझाते हैं कि एप तु वा०' (जो सत्यसे अतिवादी है वही अतिवादी 
है ) जो विकार ओर अनृत विषयक प्राणविज्ञानसे अतिवादित्व है वह अतिवादित्व नहीं है, इस श्रुतिमें 
यम इससे परब्रह्म कहा जाता है, क्योंकि वह पंरमाथरूप है। कारण कि सत्य ज्ञानमनन्तं ब्रह्म 
( ब्रह्म सत्य, शान और अनन्त है ) इसप्रकार यह दूसरी श्रुति भी है। [ सत्य ब्रह्म है ] यह जानकर 
सावधान हुए और 'सो5हं समगवः०” ( हे भगवन्‌ ! मैं सत्यसे अतिवादी होऊ ) इसभप्रकार प्रवृत्त हुए 
व्युत्पादित (समझाये गये) नारदके प्रति विज्ञानादि ( निदिध्यासनादि ) साधन परम्परासे [सनत्कुमार] 
भूमाका उपदेश करते हैं। भूमाका उपदेश प्रस्तुत होनेपर प्राणक्रे अनन्तर जिस सत्य वक्तव्य [ सत्य 
त्वेव विजिज्ञासितव्यम्‌ ] की प्रतिज्ञा की गई है वही यहाँ विषयवाक्थमें भूमा कहा गया है ऐसा 
ज्ञात होता है, अतः प्राणके अनन्तर भूमाका उपदेश है। इसलिए प्राणसे भिन्न परमात्मा ही 
भूमा होना युक्त है। इसप्रकार यहाँ आत्माका विज्ञान प्राप्त करनेकी इच्छासे प्रकरणका आरम्भ भी 
संगत हो होगा । प्राण ही यहाँ आत्मरूपसे विवक्षित है यह कथन भी युक्त नहों है, क्योंकि मुख्य- 
वृत्तिसे प्राण आत्मा नहीं है । परमात्माके ज्ञानके विना अन्य किसी प्रकारसे शोककी निवृत्ति नहीं 
होती, कारण कि “नान्‍्यः०” ( इससे भिन्न मोक्ष प्राप्तिकि लिए कोई अन्य मार्ग-साधन नहीं है ) ऐसी 
दूसरी श्रुति है। 'तं मा मगवान्‌० ( ऐसे शे।क युक्त मुझे आप शोकसे पार कर दीजिए ) ऐसा 
झारम्मकर “तस्मै सद्तिक्रषायाय०” ( राग, द्वेष आदि दोषोंसे रहित नारदको भगवान्‌ सनत्कुमारने 


व्यानन्दी-दी पिका 
प्रहनके भेदसे अर्थका भेद होता है यह नियम नहीं है, क्योंकि एक ही आत्माके विषयमें मंत्रयीने बहुत 


बार प्रश्न किये हैं। इसके अतिरिक्त भगवान्‌ भाष्यकार द्वारा उदाहत चतुवेदवित्‌ प्रकृत एक वेदवित्से 
" भिन्न है यह प्रदनके विना भी सिंद्ध होता है। 


# आत्मतः प्राण: इत्यादि श्रुतिमें प्राणकी उत्पत्ति कही गई है, इसलिए वह मुख्यवत्तिसे 
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पारं दु्शयति मगवान्सनत्कुसार:' (छा० ७२६।२) इति। तम इति शोकादिका रणमविद्योच्यते । 

प्राणान्ते चानुशासने न प्राणस्यान्यायत्ततोच्येत । 'आध्मतः प्राण: (छा० ७२६।१) इति चल 

ब्राह्मणम्‌ । प्रकरण:न्‍्ते परमात्मदिवक्षा भविष्यति, भूमा तु प्राण एवेति चेत्‌- न; 'स भगव:ः 

कस्मिन्प्रतिष्ठित इति स्वे महिम्नि! ( छा० ७।३४।१ ) इत्यादिना भूम्न एवा प्रकरणसमाप्ते रज्ञु- 

करषंणात्‌। वेपुल्यात्मिका च भूमरूपता संबंकारणत्वात्परमात्मनः खुतरामुपपयते ॥८॥ 
धर्मोपफ्त्तेश्व ॥९॥। 

पदच्छेद--धर्मोपपत्तें:, व । 

सूजाथ--यत्र नान्यत्पद्यति' इत्यादि श्रुति प्रतिपादित दशन आदि व्यवहारका अभावरूप 
भूमाके धर्मोकी परमात्मामें उपपत्ति होनेसे भूमा परमात्मा ही है । 

# आपि च ये भूम्नि श्रूयन्ते धर्मास्ते परमात्मन्युपपच्चन्ते । चयत्र वान्यत्पश्यति नान्‍्य- 
च्छुणोति नान्यद्विजानाति स भूआा' इति दशनादिव्यवहारासाव भूमन्यवंगसयति | परमात्मनि 
चाय दर्शानादिव्यवह।रामावो पएघगतः 'यत्र व्वस्य स्वमात्मैवामूत्तत्केन क॑ पश्येत्‌' (बु० ४।५' १७) 
इत्यादिश्रुत्यन्तरात्‌। यो पप्यसो सुषुत्तावस्थायां दर्शानादिष्यवहारामाव उक्त सो 5प्यात्मन 
एवालइड्त्वविवक्षयोक्तो म॒ प्राणस्वश्नावविवक्षया; परमात्मप्रकरणात्‌। यद्पि तश्यामवस्थायां 
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अविद्यार्प तमसे पार परमाथंतत््वको दिखलाथा ) इस्नप्रकार उपसंहार करते हैं। 'तम:” इस शब्दसे 
शोकादिकी कारणभूत अविद्या कही जाती है | यदि प्राण प्यन्त ही उपदेश होता तो,प्राणमें अन्यकी 
अधीनता न कही होती, और 'आत्मत: प्राण: ( आत्मासे प्राण उत्पन्न हुआ ) यह ब्राह्मणवाक्य है। 
प्रकरणके अन्तमें परमात्माकी विवक्षा होगी । भूमा तो प्राण ही है, यदि ऐसा कहो तो यह युक्त नहीं 
है, क्योंकि 'स सगवः०” (नारद-हे भगवन्‌ ! वह भूमा किसमें प्रतिष्ठित है ? सनत्कुमार--अपनी 
महिमामें ) इत्यादिसे प्रकरणकी समाप्ति पर्यन्त भूमाकी ही अवुवृत्ति है। विपुलात्मकतारूप भूमरूपता 
भी सबका कारण होनेसे परम! त्मामें ही सुतरां उपपन्न होती है ॥ ८ ॥ 

ओर दूसरो बात यह है कि भूमाके जो धर्म श्रतिमें प्रतिपादित हैं वे परमात्मामें उपपन्न होते 
हैं। यत्र नान्‍्यत्पइ्यति०” ( जहाँ दूधरेको नहीं देखता, दुसरेको नहीं सुनता और दूसरेको नहीं 
जानता वह भूमा है ) यह श्रुति भूमामें दशंन आदि व्यवहारके अभावकों अवगत कराती है। “यत्र 
त्वस्य०” ( जहाँ इस विद्वान॒ुके लिए सब आत्मा ही हो गया वहाँ किस करणप्ते किस विषयको देखे ) 
इस दूसरी श्रतिसे परमात्मामें दर्शत आदि व्यवहारका अभाव प्रतीत होता है । सुषुप्त अवस्थामें जो 
वह दशनादि व्ववह्ारका अभाव कहा गया है वह भी आत्माकी असंगताकी विवक्षासे कहा गया है, 

सत्यानन्दी-दीपिका 
आत्मा नहीं है। इसप्रकार श्रुति और लिज्भके वलसे अर्थात्‌ महाप्रकरणसे प्राणका अवान्तर प्रकरण 
बाधित है । अत: प्राण भूमा नहीं है किन्तु वस्तुतः परमात्मा ही भूमा है। पूवषक्षमें प्राणकी उपासना 
फल है और सिद्धान्तमें ब्रह्मज्ान फल है ॥ ८ ॥ 

# वादीने सुषुप्त अवस्थाको लेकर सुख आदि प्राणके धर्म माने हैं, वह भो अयुक्त है, क्योंकि 
बुद्धि आदि उपाधिके रहनेपर आत्मामें द्र॒ष्ट्त्व आदि व्यवहार होता है। सुघ॒प्तिमें उपाधिके विलय 
होनेपर आत्मामें द्रष्ट्बर्व आदि व्यवहार नहीं होता । इसप्रकार आत्माको असंग सिद्ध करनेके लिए 
प्रश्नोपनिषद्में परमात्माको .लक्ष्यकर “न श्वणोति! इत्यादि वर्णन किया गया है एवं आत्माको ही 
सुखरूप कहां गया है प्राणको नहीं । इस बातको स्पष्ट करनेके लिए भगवान्‌ भाष्यकार 'यत आह 
आदिसे अन्य श्रवुतियोंकों भी उद्धृत करते हैं । 
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सुखमुक्त, तदप्यात्मन णव सुखरूपत्वविवक्षयोक्तम्‌ । & यत आह-एषो5स्थ परम आनन्द 
एतस्पैवानन्दस्यान्यानि भूतानि मात्रामुपजोवन्ति! ( बृ० ४,३।३२ ) इति | इहापि “यो वे भूमा 
तत्सुखं नाल्‍ये सुखमस्ति भूमेव सुखम' इति सामयसुखनिराकरणेन ब्ह्मेव सुख भूमानं दर्शायति । 
यो वे भूमा तदरूतम' इत्यस्तत्वमपीह श्रुयमाणं परमकारणं गमयति। विकाराणामम्ठतत्व- 
स्यापेक्षिकत्वात्‌, 'अतोउन्यदातंम्‌! (बरृ ३४२ ) इति चर श्रत्यन्तरात्‌। तथा च सत्यत्वं 
स्वमहिमग्रतिष्ठितत्व॑ सर्वगतत्व॑ सर्वात्मत्वमिति चेते घर्मा: श्रुयमाणाः परमात्मन्येवो- 
पपथन्ते, नान्‍्यत्र | तस्मादभूमा परमात्मेति सिद्धम्‌ ॥ ९ ॥ 
( रे अक्षराधिकरणम्‌ खू० १०-१२ ) 

अक्षरमम्बरान्तप्ते! ॥१०' 

पदच्छेद--अक्षरम्‌, अम्बरान्तधुते: । 

सूआाथ--( अक्षरम्‌ ) एतद्व तदक्षरं गरागि' इस श्रतिमें प्रतिपादित अक्षर ब्रह्म ही है, 
( अम्बरान्तघ॒ते: ) क्योंकि पृथिदी से लेकर आकाश पयेन्‍त सब विकारोंको वही धारण करता है । 

# कस्मिन्नु खल्वाकाश ओतश् प्रोतश्वेति । स होवाचतद्न तदक्षरं गार्गि ब्राह्मण अमिवदन्त्य- 
स्थूलमनणु” ( बृ० ३।८।७,८ ) इत्यादि श्रुयते । तत्र संशयः-किमक्षरशब्देन वर्ण डच्यते 
न कि प्राण स्वभावकी विवक्षासे, क्योंकि परमात्माका प्रकरण है। उस अवस्थामें जो भी सुख कहा 
गया है वह भी आत्मा सुख स्वरूप है इस विवक्षासे ही कहा गया है । क्योंकि कहते हैं--'एषो5स्य०' 
( यह इसका परम आनन्द है, इस आनन्दके अंशके आश्रित अन्य प्राणी जीवन धारण करते हैं ) यहाँ 
भी यो वे भूमा०” ( निशचय जो भूमा है वह सुख है, अल्पमें सुख नहीं है, भूमा ही सुखरूप है ) 
इसप्रकार सामयसुख ( नाश आदि दोषयुक्त-सामयसुख ) के निराकरणसे सुखरूप भूमा ब्रह्मको ही 
दिखलाती है । यो वे भूमा०” ( निश्चय जो भूमा है वह अमृत है ) इस श्रतिमें श्रयमाण अमृतत्व 
भी परमका रणका ज्ञान कराता है, क्‍योंकि [ प्राण आदि | विकारोंका अमृतत्व आपेक्षिक है। जंसे 
'अतो3न्यदातम्‌' ( इस आत्मासे भिन्न सब विनाशी-मिथ्या है ) यह दूसरी श्रुति है। इसप्रकार संत्यत्व, 
अपनी महिमामें प्रतिष्ठा, सबंग्रतत्व और सर्वात्मित्व ये श्रयमाण घमं परमात्मामें ही उपपन्न होते हैं, 
दूसरेमें नहीं । इससे सिद्ध हुआ कि भूमा परमात्मा हो है ॥ ९॥ 

% कस्मिन्न खल्वाकाश० ( ग़ार्गी--किन्तु आकाश किसमें ओत प्रोत है ? उस याज्ञवल्क्यने 
कहा--हे गागि ! जिसे तुम पूछती हो, उस तत्त्वको ठो ब्रह्मवेत्ता अक्षर कहते हैं, वह न स्थूल है न 
सूक्ष्म ) इत्यादि श्रुतियाँ हैं। यहाँ पर संशय होता है कि अक्षर शब्दसे वर्णका कथन है अथवा 

सत्यानन्दी-दीपिका 

'सत्यं व्वेव विजिज्ञासितब्यम्‌! इस श्रुतिमें सत्यत्व, 'स मगवः कस्सिन्प्रतिष्टित इति स्व- 
महिम्नि' इस मन्त्रमें श्रयमाण स्वमहिमामें प्रतिष्ठितत्व, 'स एवाधस्तात्‌ स उपरिशत्‌” (छा० ७।२५।१) 
( वही नीचे और वही ऊपर है ) इत्यादि में सवंगतत्व, 'स एुवेदं सवंम' ( छा० ७।५११ ) “आ्मेवेद्‌ 
स्व! हत्यादि मन्त्रमें श्रयमाण सर्वात्मत्व, ये सब-धर्मं मुख्यवृत्तिसे परमात्मामें युक्त हैं, प्र/णादियें 
महीं । इससे यह सिद्ध हुआ कि भूमा परमात्मा ही है ॥ ९ ॥ 

# लोक प्रसिद्धिके अनुसार वर्ण, और “न क्षरतीति अक्षरः” अर्थात्‌ अविनाशी, इस विग्रहके 
ब्नुसार परमात्मा इन दो अर्थोर्में अक्षर शब्दका प्रयोग किया जाता है। अतः अक्षरशब्दसे वर्णका 
प्रहण करता चाहिए अथवा परमात्माका ? पृवपक्षी--अक्ष रशब्दसे वर्णका ही ग्रहण करना चाहिए । 
यद्यपि 'न क्षरतीति अक्षर: इस विग्रहके अनुसार नित्य पदार्थका भी ग्रहण किया जा सकता है 


7 


२१७ ब्रह्मसतर-शाॉड्रभाष्य [ आ० १ पा० ३ 


किवा परमेश्वर इति। तत्राक्षरसमास्नाय! इत्यादावक्षरशब्दस्थ वर्ण प्रसिद्धत्वात्‌, 
प्रसिद्धयतिक्रमस्य चायुक्तत्वात्‌, “कार एवेदं सवम!ः ( छा० २।९३॥३ ) इत्यादों च 
श्र॒ुत्यन्तरे वर्णास्थाप्युपास्यत्वेन सर्वात्मकत्वावधारणात्‌, वर्ण एवाक्षरशब्द इति, 
# प॒व॑ प्राप्त उच्यते-पर णवात्मा5क्षरशब्दवाच्यः। कस्मात्‌ ? अम्बरान्तश्वतेः-- 
पृथिव्यादेराकाशान्तस्य विकारजातस्यथ धारणात्‌। तत्र हि पृथिव्यादेः समस्तविकार- 
जातस्थ कालत्रयविभक्तस्यथ आकाश एव तदोतं च ॒प्रोत च' इत्याकाशे प्रतिष्ठितत्वम॒ुक्स्वा 
'कस्मिन्नु खल्वाकाश ओतश्न प्रोतश्च' इत्यनेन प्रश्नेनेदमक्षरमवतारितम्‌ । तथा चोपसंहतम- 
“एतस्मिन्न खल्वक्षरे गार््यकाश ओतश्च प्रोतश्नर इति। न चेयमम्बरान्तघ्॒तित्रेह्णो प्यत्र 


संभवति। यद॒पि--<*कार एवेदूं सवम्‌' इति, तदपि ब्ह्मप्रतिपत्तिसाधनत्वास्स्तुत्यथ 
द्रष्टव्यम्‌। तस्मान्न क्षरत्यच्नुते चेति नित्यत्वव्यापित्वाभ्यामक्षरं परमेव ब्रह्म ॥ ९० ॥ 





परमेश्वरका ? पूवपक्षी---तत्राक्षरसमाम्नाय” इत्यादिमें अक्षर शब्द वर्णमें प्रसद्धि है; प्रसिद्धिका अति- 
क्रमण करना युक्त नहीं है, ओर “*»कार एबेदं०” ( यह सब ओओकार ही है ) इत्यादि अन्य श्रुतियोंमें 
उपास्यरूपसे वर्णमें भी सर्वात्मकत्वका अवधारण है । इसलिए अक्षरशब्द वर्णवाचक ही है । 
सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर कहते हैं-परमात्मा ही अक्षर शब्द वाच्य है, किससे ? इससे कि 
वह आकाशपयन्तको धारण करता है अर्थात्‌ पृथिवी आदिसे लेकर आकाशपयेन्त विकार समूहको धारण 
करता है। भूत, भविष्यत्‌, वतंमान इन तीन कालोंमें विभक्त हुए प्रथिवी आदि समस्त विका" समूहको 


'आकाश एव” (आकाशरम्में ही वह ओत प्रोत है) इस प्रकार आकाझमें प्रतिष्ठितत्वको कहकर “कस्मिन्न 
खब्वाकाशः ०” ( आकाश किसमें ओत प्रोत है ? ) इस प्रश्नसे इस अक्षरका उपनिषद्में अवतरण किया 


गया है। ओर एतस्मिन्नु० ! ( हे गागि ! इस अक्षरमें आकाश ओत प्रोत है ) इस प्रकार उपसंहार 
किया है। इस आकाश पयनन्‍्तकों धारण करना ब्रह्मको छोड़कर अन्यमें सम्भव नहीं । “कार एवेदं०' 
( ओंकार यह सब है ) वह कथन भी ब्रह्मज्ञाकगा साधन होनेसे स्तुतिके लिए समझना चाहिए। 
इसलिए "न क्षरत्यइनुते०” ( नष्ट नहीं होता और स्वव्यापक है ) इस व्युत्पत्तिसे सिद्ध होता है कि 
नित्य और व्यापक होनेके कारण अक्षर पर ब्रह्म ही है ॥॥ १० ॥ 


सत्यानन्दी-दीपिका ह न्‍ कि 
तो भी योगसे रूढ़ि बलवती होनेसे वर्णका हो ग्रहण करना ठींक है। 'ओंकार- एवं इदं सवम्‌' 


इस श्रुतिके आधार पर अक्षर सर्वात्मक सिद्ध होता है | दूसरी बात यह भी है कि लोकमें वर्णो्में ही अक्षर 
शब्द प्रसिद्ध है । संशयका कारण यह है कि अक्ष रशब्द वेदोंमें ब्रह्म और ओंकार में प्रसिद्ध है और लोकमें 
वर्णोमें । अत: इस आधार पर भगवान्‌ भाष्यकारने ओंकारका अक्षरशब्दसे ग्रहणकर आगे निराकरण 
भी किया है। पूर्व अधिकरणमें सत्य शब्द ब्रह्ममें रूढ़ होनेसे भूमा ब्रह्म है, यह कहा गया है, उसी 
प्रकार यहाँ अक्ष रशब्द वर्णमें रूढह होनेसे वर्ण ही अक्षर होना चाहिए, इस प्रकार हृशन्तसंगतिसे 
पूवपक्ष करते हैं। पृवपक्षमें ऑंकारकी उपासना फल है, सिद्धान्तमें निगुण ब्रह्मका ज्ञानफल है। 

& सिद्धान्ती--ग़ार्गी और याज्ञवल्क्य इन दोनोंके प्रह और प्रतिवचनके विचार करनेसे यह 
निश्चय होता है कि रूढ़िको बाधकर यौगिक अक्ष रशब्दसे परमात्मा ही सिद्ध होता है, क्योंकि 
परमात्मा ही आकाश आदि स्व प्रपश्चको धारण कर सकता है, अन्य सामान्य अक्षर शब्द वाच्य वर्ण 
नहीं । “कार एवेदं सवम! इस मन्त्रमें जो 3“कारको सर्वात्मक कहा गया है वह भी परमात्माका 
वाचक होनेके कारण नाम और नामीमें अभेद मानकर कहा गया है। समस्त मिथ्याप्रपच्चान्तवोर्ती 


वर्णात्मक स्वयं #कार भी ब्रह्ममें अध्यस्त है, अतः अक्षरशब्दसे परब्रह्मका ही ग्रहण करना चाहिए 
वर्णात्मक ओंका रका नहीं ॥ १० ॥ 


अधि० रे सृ० ११-१२ | भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित २१७५ 


स्यादेततू--कार्यस्य चेत्कारणाधीनस्वमम्बरान्तश्चुतिर भ्युपगस्यते, प्रधानकारण- 

वादिनोपीयमुपफ्यते । कथमम्बरान्तध्षतेत्रह्मत्वप्रतिपत्तिरिति ? अत उत्तरं पठति-- 
सा च प्रशासनात्‌ ॥११॥ 

पदच्छेद---सा, च, प्रशासनात्‌ । 

सूत्रार्थ--( सा च ) और वह अम्बरान्तधृति परभ्रेश्व रका ही कम है, ( प्रशासनांत्‌ ) क्योंकि 
'एतस्थ वा अक्ष रस्य प्रशासने गागि० इस श्र॒तिमें प्रशासनका कथन है । 

# सा चाम्बरान्तध्चतिः परमेश्वरस्येच कम॑ | कस्मात्‌ ? प्रशासनात। प्रशासन 
हीह श्रय ते-- एतस्थ वा अक्षरस्थ प्रशासने गार्गि रूर्याचन्द्रमसो विश्तो तिष्ठतः (ब्र० ३।८॥९ ) 
इत्यादि । प्रशासन च पारमेश्वरं कम, नाचेतनस्य प्रधानस्य प्रशासन भवति। न 
हनेतनाना घटादिकारणाना मसदादीनां घटादिविषयं प्रशासनमस्ति ॥११॥ 

अन्यभावव्यावृत्तेश् ॥ १२॥ 
पदच्छेद--अन्यभावव्याव॒त्ते।, च्‌ । 
सूचआाथ--प्रधानादिके धर्ं-अचेतनत्वादि रहित होनेसे भी अक्षर परत्रह्म ही है प्रधान नहीं । 
अन्यक्षावव्यावत्तेश्व कारणादतब्रह्मे वाक्षरशब्दवाच्यम्‌। तस्येवास्बरान्तश्षुतिःकर्म नान्‍य- 
स्य कस्यचित्‌ | किमिदमन्यभावव्याव॒ृत्तेरिति ? अन्यस्य भावोएन्यभावः, तस्माद्वबावृत्ति 
रन्यभावव्यावृत्तिरिति तस्याः। एतदुक्त भवति-यदन्यदृब्रह्मणो 5 क्षर शबध्दवाच्यमिहादड्ूयते 
तद्भावादिदमस्बरान्तविधारणमभक्षरं व्यावतयति श्रुति;- तद्दा एतदक्षर गाग्यदुष्ट द्रष्ट्रश्व॒तं श्रोत्रमतं 


यह शब्भा होती है कि आकाश पयन्‍त कार्यको कारणके अधीन रहना ही यदि अम्बरान्तधृतिका 
अर्थ है यह स्वीकार किया जाय तो प्रधान कारणवादीके प्रधानमें भी अम्बरान्तधति उपपन्न हो सकती 


है । आकाश पयेन्‍त धारण करनेसे अक्षर ब्रह्म ही है यह प्रतिपत्ति. कैसे होती है? इस छाद्धाके 
समाधानमें कहते हैं-- 


और यह आकाश पय॑न्तका धारण करना परमेश्वरका ही कम है, क्योंकि श्रुतिमें प्रशासनका 
कथन है | 'एतस्य वा अक्षरस्य ०” ( हे गागि ! इस अक्षरके अनुशासनमें सूर्य, चन्द्रमा विशेषरूपसे 
धारित हुए स्थित रहते हैं ) इत्यादि यहाँ प्रशासनकी ही श्रति है। प्रशासन परमेश्वरका कर्म. है । 


अचेतन प्रधानमें प्रशासनका सम्भव नहीं है, क्योंकि घटादिके कारणभूत अचेतन मृदादिमें घटादि 
विषयक अनुशासने नहीं है ॥ ११ ॥ 


न्यभाव व्यावत्तिरूप कारणसे भी ब्रह्म ही अक्षर दब्द वाच्य है। आकाश पयन्‍न्त धारण 

करना उसका ही कम है किसी अन्यका नहीं । यह अन्यभावव्यावत्ति क्‍या है ? अन्यका भाव अन्यभाव 

अर्थात्‌ दूसरेका धमं, उससे जो भेद, उसे अन्यभावव्यावृत्ति कहते हैं। तात्पयं यह है कि ब्रह्मसे भिन्न 

दूसरा अथं अक्षर शब्द वाच्य है ऐसी जो यहाँ आशद्यद्धूत की जाती है, परन्तु तद्दा एतदक्षरं०' ( हे 

गागि ! वह यह अक्षर स्वयं दृष्टिका विषय नहीं है किन्तु द्रष्टा है, श्रवणका विषय नहीं किन्तु 

सत्यानन्दी-दोपिका ृ 

# गार्गकि प्रथम प्रश्नके उत्तरमें सम्पूर्ण कार्य प्रपच्चका आश्रय आकाश बताया गया है। 

परन्तु आकाश तो स्वयं भी कार्य होनेसे ग्रावतकायंका आश्रय नहीं हो सकता और आत्माश्रय दोष भी 

होता है, अतः यहाँ आकाशशब्दसे जगत॒के मूल कारण अज्ञानका ग्रहण करना चाहिए, उस अज्ञानको 

एक प्रकारसे सांख्य लोग प्रधान कहते हैं। अतः इस प्रकरंण॑में अक्षरको प्रधानका भी आश्रय कहा 
ग्रया है, इसलिए परमात्मा ही उसका अधिष्ठान है ॥ ११॥ 


२१६ ब्रह्मसूत्र-शाहुर भा ण्य | आ० १ पा० ३ 


मन्त्रविज्ञातं विज्ञात्‌ (वरृ० ३१८।११) इति। तबाटद प्रत्वादिव्यपदेशाः प्रधान स्यापि सभवात द्र॒ण्॒त्वा- 
दिव्यपदेशस्तु न संभवति; अचेतनत्वात्‌। तथा नान्यदतो5रिति द्वप्टू नान्‍्यद्तो5स्ति श्रोतृ नाल्‍्यद- 
तो5स्ति मन्त नान्यदतो5स्ति विज्ञात्‌' इत्यात्मभेदप्रतिपेधात्‌ | न शारीरस्याप्थुपाधिमतो 5क्षर- 
शब्दवाच्यत्वम; अचक्षुप्कमश्नोत्रवागमनः ( बृ० ३।८।८ ) इति चोपाधिमत्ताप्रतिषेधात्‌। 
नहि निरुपाधिकः शारीरो नाम भवति | तस्मात्परमेव ब्रह्माक्षरमिति निश्चयः ॥१२॥ . 
(४ इईश्षतिकमंव्यपदेशाधिकरणम्‌ रू० १४ ) 
० 0 
इक्षतिकमव्यपदेशात्सः ॥ १ ३॥ 
पदच्छेद--ईक्षतिकमंव्यपदेशात्‌, सः । 

खूत्रा थं--( सः ) “यः पुनरेत॑” इस श्रुतिमें वह ध्यातव्य परब्रह्म ही है, (ईक्षतिकर्मव्यपदेशात्‌) 
क्योंकि 'परात्परं पुरिशयं पुरुषमीक्षते' इस वाक्यशेषमें ध्येयका दर्शन-विषयरूपसे उपदेश है । 

# एतह्े सत्यकाम परं चापरं च ब्रह्म यदोंकारस्तस्माहिद्वानेतेनेवायतनेनेकतरमन्वेति' इति 
प्रकृत्य श्रयते--थ: पुनरेत॑ त्रिसात्रेणोमित्येतेनवाक्षरेण पर पुरुषमभिध्यायीत' ( प्र० ७१२, ५) 
इति | किमस्मिन्वाक्ये पर ब्रह्मासिध्यातव्यमुपद्च्यते आहोस्विदपरमितिं । एतेनेवायतनेन 
परमपरं वेकतरमन्वेती ति प्रकृत्वात्संशयः | तत्रापरमिद्‌ ब्रह्म ति प्रात्तम । कस्मात्‌ ? स तेजसि 
सूर्य संपक्न:', 'स साममिरुन्नीयते शह्मकोकम्‌' इति च तद्विदो देशपरिजिछन्नस्थ फलस्योच्यमान- 

श्रोता है, मननका विषय नहीं किन्तु मन्ता है, स्वयं अविज्ञात रहकर दूसरोंका विज्ञाता है ) यह श्रुति 

अन्यके स्वरूपसे उस आकाश पयेन्‍त धारण करनेवाले अक्षरकी व्यावृत्ति करती है। इसमें अदृश्त्वादि 
व्यपदेश प्रधानमें भी सम्भव है । परन्तु द्रष्टट्वादि व्यपदेश इसमें सम्मव नहीं है, क्योंकि वह अचेतन 
है । इसी प्रकार “नान्यदुतो5स्ति०” ( इस प्रकृत अक्षरसे भिन्न कोई द्रष्टा नहीं है, इससे भिन्न कोई 
श्रोता नहीं है, इससे मिन्न कोई मनन्‍्ता नहीं है, इससे भिन्न कोई विज्ञाता नहीं ) यह श्रुति आत्मासे 
भिन्न वस्तुका प्रतिषेध करती है । इसलिए उपाधियुक्त जीव भी अक्षर शब्द वाच्य नहीं है। क्‍योंकि 
अचक्षुष्क०' ( वह चक्ष रहित, श्रोत्र रहित, वाणी रहित तथा मन रहित है ) इस प्रकार श्रतिने 
अक्षरमें उपाधिमत्त्वका प्रतिषेध किया है। उपाधिके विना जीवभांव सम्भव नहीं । इससे निद्िचत होता 
है कि अक्षर दराब्द वाच्य परब्रह्म ही है ॥१२॥ 

'एतड्ढे सत्यकाम०? ( पिप्पलाद--हे सत्यकाम ! यह जो ओंकार है वही निश्चय पर और 
अपर ब्रह्म है, अतः विद्वान इसी ओंकार ध्यानरूप प्राप्ति साधनसे उनमेंसे एकको प्राप्त हो जाता है ). 
इसप्रकार प्रस्तुतकर 'यःपुनरेत॑०” ( किन्तु जो उपासक त्रिमात्राविशिष्ट “£ इस अक्षर द्वारा इस 
परमपुरुषका ध्यान करता है ) ऐसा श्रुति कहती है। क्‍या इस वाक्यमें ध्यातव्यरूपसे परब्रह्मका 
उपदेश है अथवा अपर ब्रह्मका ? इसी 3» रूप प्राप्तिकि साधनसे पर और अपर दोनोंमेंसे 
एक ब्रह्मको प्राप्त होता है, इसप्रकार प्रकृत होनेसे संशय होता है। पूवपक्षी--ऐसा संशय 
होनेपर ऐसा प्राप्त होता है कि यह ओंकार अपर ब्रह्म है, क्‍योंकि 'स तेजसि०” ( वह 
तेजोमय सूर्य छोकको प्राप्त होता है ) 'ल साममि० ( वहाँसे वह सामश्रुतियों द्वारा ब्रह्मलोकमें 

सत्यानन्दी-दीपिका 

4६ गत अधिकरणमें वर्णमें रूढ अक्षर शब्दको जगत्‌कों धारण करना इस लिज़से “न क्षरति' 
इंस योग दृत्तिका आश्रयण कर ब्रह्म विषयक स्वीकार किया गया है | इसप्रकार यहाँ भी देशपरिच्छिन्न फल 
श्रुति लिज्गसे परशब्दकी किसीकी अपेक्षा परत्व विशिष्ट हिरण्यगर्भप्रें वृत्ति हो, इस दृश्ान्तसंगतिसे 
पूव॑पक्ष है । यहाँ अक्ष रात्मक ओंकार विषयक विचार है कि ओंकारसे किसकी उपासना करनी चाहिए। 
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त्वात्‌ । नहि पर ब्रह्मतिद्दे शपरिच्छिन्नं फलमच्नुवीतेति युक्तम; स्वंगतत्वाष्पर स्य ब्रह्मणः । 
ननन्‍वपरत्रह्मपरिय्रहे परं पुरुषमिति विशेषणं नांपपथते । नेष दोषः; पिण्डापेक्षया प्राणस्य 
परत्वोपपत्ते: । इत्येव॑ ७ प्रात्ते5प्निधीयते-परमेव त्रह्म हाभिध्यातव्यमुपदि श्यते । कस्मात्‌ ! 
ईक्षतिकमंब्यपदे शात्‌ । ईक्षतिदंशंनम । दह्शंनव्याप्यमीक्ष्तिकर्म | ईक्षतिकर्मत्वेनास्यासि- 
ध्यातव्यस्य पुरुषस्य वाक्यशेषे व्यवदेशो भवति-“स एतस्माजीवघनात्परात्परं पुरिशयं पुरुष- 
मीक्षेते इति। तत्राभिष्यायतेरतथाभूत मपि वस्तु कम भवति; मनो रथकल्पितस्याप्यभिध्याय- 
तिकरमंत्वात्‌ | ईक्षतेस्तु तथाभूतमेव वस्तु लोके कर्म दृष्ठमित्यतः परमात्मेवायं सम्यग्दर्शन- 
विषयमूत इश्वतकमंत्वेन व्यपदिष्ट इति गम्यते। स एव चेह पर पुरुषशब्दा भ्या मभिध्यातव्य: 
प्र्यभिशायते । के नन्‍्वभिज्ञाने परः पुरुष उक्तः, ईक्षणे तु परात्परः, कथमितर इतरत्र प्रत्य- 
भिज्ञायत इति। अच्नोच्यते-परपुरुषशब्दों तावदुभयत्र साधारणो नचात्र जीवघनशब्देन 
प्रकृतो ५भिध्यातव्यः परः पुरुष: पराम्इयते, येन तस्मात्परात्परो 5यमीक्षितव्यः पुरुषो पन्यः 
स्यात्‌। कस्ठहिं ज़ीवधन इति ? उच्यते-घनो मूरतिः। जीवलक्षणो घनो जीवघनः 
_सेन्धचवखिल्यवद्यः परमात्मनो जीवरूप: खिल्यभाव उपाधिकछृतः परश्च विषयेन्द्रियेभ्यः 
ले जाया जाता है ) इसप्रकार “कारकों जानने वालेके लिए देशपरिच्छिन्न ( सूयंछोक और ब्रह्म- 
लोक गमनरूप सीमित ) फल कहा जाता है, परबह्मवेत्ता देशपरिच्छिन्न फलका भोग करे यह युक्त 
नहीं है, क्योंकि परब्रह्म स्वंगत है । परन्तु अपर ब्रह्मका ग्रहण करनेपर तो 'परं पुरुषम' यह विशेषण 
संगत नहीं होगा ? यह दोष नहीं है, क्योंकि पिण्ड ( विराट ) की अपेक्षा प्राणमें भी परत्व हो 
सकता है । सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर कहते हैं-[ यः पुनरेत |] इस वाक्यमें परब्रह्मका ही अभि- 
ध्यातव्य ( ध्यान करने योग्य ) रूपसे उपदेश है, क्योंकि ईक्षतिका कर्म कहा गया है। ईक्षति अर्थात्‌ 
दर्शन, ईक्ष तिकम अर्थात्‌ दर्शनविषय | इस अभिध्यातशभ्यपुरुषका वाक्यशेषमें दर्शंनविषयरूपसे 
व्यपदेश है - स एतस्माज्जीवघानात्‌०” ( ओंकारका उपासक जोवघन-हिरण्थगर्भंरूप परसे पर शरीरमें 
प्रविष्ट हुए पुरुष -परमात्माको "मैं ब्रह्म है” इसप्रकार देखता है ) यहाँपर अतथाभूत-मिथ्यावस्तु भी 
अभिष्यानका विषय होता है, क्योंकि मनोरथसे कल्पित वस्तु भी अभिध्यानका विषय होती है.। परन्तु 
ईक्षतिका कम तो सत्य वस्तु ही लोकमें देखी गई हैं, इसलिए यथाथे ज्ञानका विषयरूप यह परमात्मा 
ही ईक्षति कमरूपसे उपदिष्ट है ऐसा-ज्ञात होता है। और यहाँ वही पर और पुरुष शब्दोंसे अभिष्यातव्य- 
रुपसे प्रत्यभिज्ञात होता है। परन्तु अभिध्यानमें परपुरुष कहा गया है और दशनमें परसे पर, ऐसी 
परिस्थितिमें एककी इतरत्र ( दूसरेमें ) प्रत्यमिज्ञा केसे होगी ? इसपर कहते हैं--पर और पुरुष दब्द 
* तो | अक्षरेण पर पुरुषमभिध्यायीत' 'स एतस्माज्तीवधनात्परात्परं पुरिशयं पुरुषमीक्षते' ] इन दोनों 
' वाक्योंमें समान है.। यहाँ जीवंघन शब्दसे प्रकृत, अभिष्यातव्य पर पुरुषका परामर्श नहीं होता; जिससे 
' कि उस परसे पर यह दरशुंनीय पुरुष भिन्न.हो । तो जीवघंन कौन है ? कहते हैं--घन माने मूर्ति । 
हर ः जीवरूप घन वह जीवघन । लवणपिण्डकें समान परमात्माका उपाधिकृत जीवरूप अल्पभाव जो 


* सत्यानन्दी दीपिका 
& यः पुनरेत' इस वाक्यमें ओंकाररूपसे अभिध्यानका विषय परमात्मा ही है, हिरण्यग्रभरूप 


। अपर ब्रह्म नहीं, क्योंकि 'स एतस्माज्जीवधनात्‌'र इस वाक्यशेषमें जीवघन अर्थात्‌ जीव समूहरूप 


 हिरण्यगर्भसे भिन्न पर पुरुष ही साक्षात्‌ करने योग्य है । इस श्रुतिमें 'स' शब्दसे पूव॑ श्रुतिमें कथित 
* १रब्रह्मकी ही प्रत्यभिज्ञा होती है। इसलिए परमात्मा ही यहाँ अभिध्यातब्य है। 


& यद्यपि ब्रह्मलोक जीवघन नहीं है, तो भी जीव समुदायका समश्रिप हिरण्यगर्भ ब्रह्मलोकका 
श्वामी है, इसलिए परम्परा सम्बन्धरूप लक्षणावृत्तिसे ब्रह्मलोककों भी जीवघन कहा जाता है । 


प्नक चयन औे टन - के 
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सो5त्र जीवघन इति । अपर आह-'स साममिरुन्नीयते ब्रह्मलोकम' इत्यतीतानन्तरवाक्यनिदिशे 
यो ब्रह्मलोकः परश्च लोकान्तरेभ्यः सो5त्र जीवधन इत्युच्यते । जीवानां हि सर्व्धा करण- 
परिवृत्तानां सर्वकरणात्मनि हिरण्यगर्म ब्रह्मलोकनिवासिनि संघातोपपत्ते भंवति ब्रह्मलोको 
जीवधनः । तस्मात्परों यः परमात्मेक्षणकमंभूतः स एवाभिध्याने 5पि कमंभूत इति गस्यते । 
# पर॑ पुरुषमिति च विशेषणं परमात्मपरिश्रह एवावकल्पते। परो हि पुरुषः परमात्मेव 
भवति, यस्मात्परं॑ किचिदन्यन्नास्ति; 'पुरुषान्न पर किंचत्‌ खा काष्ठा सा परा गति: इतिच 
श्रुत्यन्तरात्‌ । पर चापरं च ब्रह्म यदोंकारःः इति च विभज्य, अनन्तरमोंकारेण परं॑ पुरुषम- 
भिध्यातव्यं ब्रवन्परमेव ब्रह्म पर पुरुष गमयति। “यथा पादोदरस्त्वचा विनिम्ुच्यत एवं ह बे 
सपाप्मना विनिमुच्यते” इति पाप्मविनिमोकफलवचन परमात्मानमिहाभिध्यातव्यं सूचयति। 
अथ यदुक्त-परमात्माभिध्यायिनो न देशपरिच्छिन्नफर्ल युज्यत इति, अन्नोच्यते-त्रिमात्रेणो- 
कारेणालम्बनेन परमात्मानममिध्यायतः फ्लू बरह्मलोकप्राप्तिग, क्रेण च सम्यग्दशनोत्प- 
त्तिरिति क्रममुक्त्यभिप्रायमेतद्धविष्यतीत्यदीषः ॥ १३ ॥ 


विषय ओर इन्द्रियोंस पर है वही यहाँ जीवधन कहलाता है। दूसरा इस विषयपर कहता है---स 
सामभिः:/० ( वह उपासक साम अभिमानी देवता द्वारा ब्रह्मलोकमें ले जाया जाता है ) इस अव्यवहित 
पुव॑वाक्यसे निर्दिष्ट ब्रह्मलोक जो अन्य लोकोंसे पर है वही यहाँ जीवघन' कहा जाता है। ब्रह्मलोक 
निवासी सर्वेन्द्रियात्मक हिरण्यगर्भ इन्द्रियोंसे घिरे हुए सभी जीवोंका समष्टिरूप है, इसलिए ब्रह्मलोक 
' जीवधन है, इससे ऐसा ज्ञात होता है कि पर पुरुष जो परमात्मा दर्शनका, विषयभत है वही अमि- 
ध्यानमें मी कमंभूत है। और 'परं पुरुष! यह विशेषण परमात्माका ग्रहण करनेसे ही संगत होता है, 
क्योंकि परपुरुष परमात्मा ही है जिससे पर और कुछ नहीं है, 'पुरुषान्नं परं०” ( पुरुषसे पर कुछ 
नहीं है वह परम अवधि और परम गति है ) यह दूसरी श्रुति है। 'परं चापरं०” ( जो ओंकार है वह 
पर और अपर ब्रह्म ) ऐसा विभाग करके अनन्तर ओंकार द्वारा परपुरुषको अभिध्यातव्य कहती 
हुई परज्ह्मको ही परपुरुषरूपसे ज्ञान कराती है। “यथा पादोद्रस्त्वचा०” (जंसे सप॑ काँचुलीसे विनिर्म॑क्त 
होता है वसे वह उपासक पापसे मुक्त हो जाता है ) इसप्रकार पापसे विनिमृक्तिह्पी फलका कथन 
यहाँ परमात्माको अभिध्यातव्यरूपसे सूचित करता है। जो यह कहा गया है कि परमात्माका अभि- 
ध्यान करनेवालेके लिए देश परिच्छिन्न फल युक्त नहीं है, तो इसपर कहते हैं---तीन मात्रावाले 
ओंकाररूप आलम्बनसे परमात्माका अभिध्यान करनेवाले उपासकको ब्रह्म लोककी प्राप्ति और क्रमसे 
तत्त्वज्ञानकी उत्पत्तिरूप फल प्राप्त होता है। यहाँ क्रम मुक्तिके अभिप्रायसे यह हो जायगा । इसलिए 
[ देशपरिच्छिन्न फल प्राप्ति ] कोई दोष नहीं है ॥ १३ ॥ 


द सत्यानन्दी-दीपिका 
# ओड्ूररूपसे परमात्माका अमिध्यान करनेवाले उपासक स्वगंलोकसे होकर ब्रह्म लोकको 


प्राप्त होते हैं, वहाँ ब्रह्मकी अवस्थिति पय॑न्तः ऐश्वयं सुखका अनुमव करते हैं। साथ-साथ ब्रह्म- 
जिज्ञासुओंको ब्रह्माद्वारा 'तत्तमसि” “अहं ब्रह्मास्मि! इत्यादि वेदान्तवाक्योंसे आत्मंकत्वरूप उपदेश 
प्राप्त होता है। जिससे आत्मसाक्षात्कारकर महाप्रलयमें ब्रह्माके साथ कैवल्य मुक्तिको प्राप्त करते हैं । 
इस विषयमें 'ते ब्रह्मलोकेघु परान्तकाले पराम्ताः परिमुच्यन्ति सब” ( मुण्ड० ३।२६ ) ज्ञानादेव तु 
केवल्यम' इत्यादि श्रुति प्रमाण है। इसप्रकार ओद्धाररूपसे परमात्माका अभिध्यान करनेवाले उपासकोंके 
लिए क्रम मुक्तिके अभिप्रायसे ब्रह्मलोककी प्राप्तिरूप परिच्छिन्न फल श्रुतियोंमें कहा गया. है । इसलिए 


ओड्धारसे परमेश्व रका ही अभिध्यान करना चाहिए हिरण्यग्रभंका नहीं । पृव॑पक्षमें ओडू॥रसे अपर ब्रह्म 
( हिरण्यगम ) की उपासना फल है, सिद्धान्तमें परब्रह्म (ईश्वर) की उपासना फल है ॥ १३ ॥ 


फटकार पका कक. 


अधि० ५ सृ० १४ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासद्दित श्श० 


( ५ दहराधिकरणम्‌ सू० १४-२१ ) 
दहर उत्तरेभ्यः ॥१४॥ 

पदच्छेद--दहरः, उत्तरेभ्य: । 

सूत्राथं--( दहर! ) 'अथ यदिदमस्मिन्‌' इत्यादि श्रुतिमें पठित दहराकाश परमात्मा ही है, 
( उत्तरेभ्य: ) क्‍योंकि 'यावान्वा अयमाकाशस्तावानोषोडन्तहंदय” इत्यादि वाक्यशेषगत आकाशोप- 
मानत्वादि हेतुओंका प्रतिपादन है । 

88 अथ यदिदमस्मिन्ब्रह्मपुरे दहर पुण्डरीकं वेश्म दहरो5स्मिन्नन्तराकाशस्तस्मिन्यदन्तस्तदन्वे- 
ष्ट॒व्यं तद्दाव विजिज्ञासितव्यम्‌! ( छा० ८4।१।$ ) इत्यादिवाक्यं समाम्नायते। तत्र यो5यं दहरे 
हृदयपुण्डरीके दहर आकाश श्रुतः स कि भूताकाशः, अथवा परमात्मेति संशय्यते। कुतः 
संशयः ! आकाशब्रह्मपुरशब्दा भ्याम्‌। आकाशशब्दो हयय॑ भूताकाशे परस्मिश्र प्रयुज्यमानो 
दृश्यते | तत्र कि भूताकाश एव दहरः स्यात्‌, किवा पर इति संशयः । तथा ब्रह्मपुरमिति- 
कि जीवो 5त्र ब्रह्मनामा तस्‍्येद॑ं पुरं शरीर ब्रह्मपुरम्‌, अथवा पर स्थैव ब्रह्मणः पुरं ब्रह्मपुरमिति। 
तत्र जीवस्य परस्य वा5न्यतरस्य पुरस्वामिनों दहराकाशत्वे संशयः । के तत्राकाशबब्दस्य 
भूताकाशे रूठत्वादभूताकाश एवं च दहरदब्द इति प्राप्तम | तस्य च दहरायतनापेक्षया 
दहरत्वम्‌ । यावान्वा अयमाकाशस्तावानेषोउन्तहंद्य आकाशः” इति च बाह्याभ्यन्तरभावकृत- 
भेदस्योपमानोपमेयभाबः, द्यावापृथिव्यादि च तस्मिन्नन्तः समाहितम; अवकाशात्मनाका- 





“अथ यदिदमस्मिन०' ( अब इस ब्रह्मपुर-शरीरमें जो यह सूक्ष्म कमलाकार गृह है उसमें जो 
सूक्ष्म आकाश है उसके भीतर जो वस्तु है उसका अन्वेषण करना चाहिए उसकी विशेष जिज्ञासा 
करनी चाहिए ) इत्यादि श्रुति वाक्य हैं। यहाँ सुक्ष्म हृदय कमलमें जो यह दहर-अल्प आकाश सुना 
जाता है | क्‍या वह भूताकाश है वा विज्ञातात्मा है अथवा परमात्मा है, ऐसा संशय होता है। संशय 
क्यों होता है ? इससे कि श्रुतिमें आकाश और ब्रह्मापुर शब्द हैं। यह आकाश दाब्द ही भूताकाश 
और परब्रह्ममें प्रयुक्त हुआ देखा जाता है। इससे संशय होता है कि क्या यहाँ दहर भूताकाश ही 
है अथवा परब्रह्म ? उस्ीप्रकार ब्रह्मपुरम क्या यहाँ जीवका ही नाम ब्रह्म है, उसका पुर होनेसे यह 
शरीर ब्रह्मपुर है, अथवा परब्रह्मका ही पुर होनेसे ब्रह्मपुर है? यहाँ संशय होता है कि जीव और 
परब्रह्म इन दोनोंमें से कौन पुरस्वामी दहराकाश है ? पृव॑पक्षी--यहाँ आकाश शब्द भूताकादमें 
रूढ़ है, इससे दहरशब्द भूताकाशका वाचक है ऐसा प्राप्त होता है। अल्प आयतनकी 
अपेक्षा उसमें दहरत्व-अल्पत्व है। यावान्वा०” ( जितना यह भूताकांश है उतना ही हृदयके 
भीतर यह दहराकाश- है ) इस प्रकार बाह्य और आमभ्वन्तरमाव कृत भेदको लेकर अर्थात्‌ कल्पित 
भेदको लेकर उपमानोपमेयभाव है और यू, पृथिवी आदि उसके भीतर स्थित हैं, क्योंकि अवकाश- 

ह .. सत्यानन्दी-दीपिका 

# अथ यदिदमस्मिन' इस श्रुतिस्थ “अथ' शब्द भूमा विद्याके अनन्तर दहरविद्याकों सूचित 
करता है। ब्रह्मकी अभिव्यक्तिका स्थान होनेसे इस शरीरको ब्रह्मपुर कहा जाता है। जेसे पूर्वाधि- 
करणमें 'पर पुरुष? शब्द ब्रह्ममें रूढ़ होनेसे परत्रह्म उपास्य कहा गया है, वसे “अथ यद्द्मस्मिन' 
यहाँ आकादशहशब्द भूताकाशमें रूढ़ होनेसे भूताकाश उपास्य होना चाहिए इसप्रकार दृष्टान्तसंगतिसे 
पुवपक्ष करते हैं । 

# भूताकाश दहराकाश है, ऐसा परव॑पक्षीके द्वारा मानमेपर श्भा होती है--भूताकाश अल्प 
कैसे हो सकता है ? एक होनेसे उसमें उपमान-उपमेयमभाव कैसे ? और “डभे अस्मिम्‌ द्यावाएथिवी 


२२० ब्रह्मसूत्र-शाडूरभसाष्य [ अ० १ पा० ३ 


शस्येकत्वात्‌, अथवा जीवो दहर दति प्राप्तम; ब्रह्मपुरशब्दात्‌ । जोवस्य हीद॑ं पुरं सच्छरीरें 
ब्रह्मपुरमिध्युच्यते; तस्य स्वकमंणोपाजितत्वात्‌ । भकक्‍त्या च तस्य ब्रह्मशब्दवा च्यत्वम्‌। नहि 
परस्य ब्रह्मणः शरीरेण स्वस्वामिभावः संबन्धो5स्ति | तत्रपुरस्वामिनः पु रैकदे शे ५ वस्थान 
इृष्टम, यथा राशः । मनउपाधिकश्च जीवः, मनश्र प्रायेण हृदये प्रतिष्ठटितमित्यतो जी वस्ये वेद॑ 
हृदये पनन्‍्तरावस्थानं स्यात्‌ | दहरत्वमपि तस्येव आराग्रोपमितत्वादवकब्पते। आकाशोपमि- 
तत्वादि च ब्रह्माभेदविवक्षया भविष्यति।| न चात्र दह रस्याका दस्यान्वेष्टव्यत्वं विजिज्ञा सित- 
व्यत्वं च श्रूयते । 'तस्मिन्यदन्त:' इति परविशेषणत्वेनोपादानादिति । अत उत्तरं ब्रूम/-- 
परमेश्वर एवात्र दहराकाशो भवितुमहँति, न भूताकाशो जोवो वा । कस्मात्‌ ? उत्तरेभ्यो 
वाक्यशेषगतेभ्यो हेतुभ्यः | तथाहि-अन्वेश्व्यतयाभिहितस्य दृहरस्याकाशस्य त॑ चेद्बयु 
इत्युपक्रम्य कि तदत्र विद्यते यदन्वेष्टच्यं यद्वाव विजिज्ञासितव्यम' इत्येवमाक्षेपपूर्वेक प्रतिसमा- 
धानवचन भवति-- स ब्र॒याद्यावान्वा अयमाकाश स्तावानेषों 5न्तहंद्य आकाश उभे अस्मिन्द्यावा- 
प्थिवी अन्तरेव समाहिते' ( छा० <4।१।३ )दइ्त्यादि । तत्र पुण्डरीकदह रत्वेन प्राप्तद्ह रत्वस्या- 
काशस्य प्रसिद्धाकाशी पम्येन दहरत्वं निवर्तयन्भूताकाशत्वं दहरस्याकाशस्य निवतंयतीति 


रूपसे आकाश एक है । अथवा जीव दहर शब्द वाच्य है, ऐसा प्राप्त होता है, क्‍योंकि ब्रह्मपुर 
शब्द है। जीवका ही पुर होता हुआ यह दशरीर ब्रह्मापुर है, ऐसा कहा जाता है, कारण कि 
जीव उसे अपने कर्मोसे उपाजित करता है। और गोौणवृत्तिसे जीव ब्रह्म शब्द वाच्य है। परब्रह्मका 
तो शरीरके साथ स्वस्वामिभाव सम्बन्ध भी नहीं है। छोकमें भी देखा जाता है कि नगरका 
स्वामी नगरके एक भागमें रहता है, जसे राजा राजधानोके एक भाग राजगहमें रहता है। मन 
उपाधिक जीव है, मन प्रायः हृदयमें रहता है, इससे जीवका ही हृदयके मीतर अवस्थान हो सकता है । 
आराग्र भागसे उपमित होनेसे उसमें ही दहरत्व मी . उपपन्न होता है। आकाशके साथ उसकी उपमा 
आदि तो ब्रह्मके साथ अभेद विवक्षासे होगी । और “तस्मिन्यदुन्त: यहाँ दहर आकाशमें अन्वेष्ट व्यत्व 
तथा विजिज्ञासितव्यत्व भी नहीं सुना जाता। किन्तु परके विशेषणरूपसे उसका ग्रहण है अर्थात्‌ 
आभ्यन्तर वस्तुके आधाररूपसे दहराकाशका ग्रहण किया गया है। सिद्धान्ती--इसके उत्तरमें हम कहते 
हैं--यहाँ परमेश्वर ही दहराकाश होने योग्य है, मताकाश अथवा जीव नहीं, किससे ? इससे, कि 
वाक्यशेष गत इस प्रकारके हेतु हैं । जंसे कि अन्वेध्व्यहूपसे अभिहित दराकाशका "तं चेदबयुः ( 

आचायंसे यदि शिष्य गण कहें ) ऐसा उपक्रमकर “कि तद॒त्न विद्यते०” ( यहाँ वह क्या है जो अन्वेध्व्य 
और विशेषरूपसे जिज्ञासितव्य है ) इस प्रकार आक्षेपपृवक उसका ( वह कहे कि हे शिष्प ! जितना यह 
बाह्य आकाश है उतना ही हृदयके आभ्यन्तर यह आकाश है द्य लोक और पृथिवी दोनों उसके अन्तर 
स्थित हैं ) इत्यादि प्रतिसमाधान वचन है । इस वाक्यसे यह ज्ञात होता है कि हृदय कमंलके 
अल्पत्वसे जिसको अल्पत्व प्राप्त हुआ है उस आकाशमें प्रसिद्ध आकाशके साहश्यसे अल्पत्वकी निवत्ति 
करते हुए आचाय दहराकाशमें भूताकाशत्वकी भी निवृत्ति करते हैं। यद्यपि आकाश दाब्द भताकांशमें 


सत्यानन्दी-दी 
अन्तरेव समाहिते उभावग्निश्र वायुश्र' ( छा० ८।१।३ ) ( इसमें दर और पृथिवी दोनों अन्तर रहते ही 


हैं एवं अग्नि और वायु दोनों आशभ्यन्तर रहते हैं ) इस प्रकार आकाश सबका आश्रय किस प्रकार है? 
इन तीन शल्भाओंका समाधान “तस्थ” इत्यादि भाष्यसे पृवपक्षीने किया है। जेसे हृदय रूप अल्प 
आश्रयकी अपेक्षा भूताकाशमें .दहरत्व/अल्पत्व है, ध्यानके लिए कल्पित भेदको लेकर उपमान- 


_उपमेयमाव है, और स्वयं एक होनेसे स्का आश्रय भी है। परन्तु एप आत्मा' ( यह आत्मा है ) 
आत्मशब्द भूताकाशमें नहीं है, इस अरुचिसे 'अथवा' से पृव॑पक्षीने जीव पक्षका ग्रहण किया है । 


अधि० ५ रू० १४ ] भाषालुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित २२१ 


गस्यते । यद्यप्याकाशहाब्दो भूतकाशे रूढः तथापि तेनेव तस्योपमा नोपपद्यत इति भूता- 
कादशरड्ा निवर्तिता भवति। #नन्वेकस्याप्याकाशस्य बाह्याभ्यन्तरत्वकब्पितेन भेदेनो प मानो 
पमेयभावः संभवतीत्युक्तम। नेव॑ संभवति, अगतिका हीय॑ गतिः; यत्काव्पनिकभेदाश्रय णम्‌ । 
अपि च कव्पयित्वापि भेदमुपमानोपमेयभाव॑ वणयतः परिच्छिन्नत्वादभ्यन्तराकाशस्य न 
बाह्याकाशपरिमाणत्वमुपपचेत। ननु परमे श्वरस्यापि ज्यायानाकाशात्‌' (शत० ब्रा० १०६।३|२) 
इति भ्रत्यन्तराज्ने वाकाशपरिमाणत्वमुपपते। नेष दोष; पुण्डरी कवेशन प्राप्द्ह रत्व निदृत्ति 
परत्वाद्वाक्यस्थ न तावच्त्वप्रतिपादनपरत्वम्‌ । उमयप्रतिपादने हि वाक्य भिद्येत । नच 
कब्पितभेदे पुण्डरी कवेष्टित आकाशेकदेशे द्यावापृथिव्यादीनामन्तःसमाधान मुपप्थ्यते । (एंष 
आत्मा5पहतपाप्मा विजरो विरृत्युविश्ञोकोविजिधत्सो5पिपास सत्यकामः सत्यसंकल्प:' इति चात्म- 
व्वापहतपाप्मत्वादयश्व गुणा न भूताकारे संभवन्ति। # यद्यप्यात्मशब्दो जीचे संभवति, तथा- 
पीतरेभ्यः कारणेभ्यो ज्ञीवाशड्ञापि निवतिता भवति | न ह्यपाधिपरिच्छिन्नस्याराग्रोपमितस्य 
गीवस्य पुण्डरीकवेष्टनकृतं दहरत्वं शकक्‍यं निवतयितुम। ब्रह्माभेदविवक्षया जीवस्य 
सर्वंगतत्वादि विवक्ष्येतेति चेत-यद्/त्मतया जीवस्य सर्वंेगतत्वादि विवश्येत, तस्येव ब्रह्मणः 


रूढ है, तो भी उसीके साथ उसकी उपमा उपपन्न नहीं होती अर्थात्‌ किसो भी वस्तुकी अपने ही साथ 
उपमा नहीं हो सकती | दहर आकाशझ्य भूताकाश है यह शरद्भा भी निवृत्त होती है। पृवपक्षोने यह 
कहा है कि एक आकाझमें भी बाह्य ओर आशभ्यन्तर कल्पित भेदसे उपमान-उपमेयभाव हो सकता है, 
परन्तु ऐसा सम्मव नहीं हैं, क्योंकि जो काल्पनिक भेदका आश्रय है यह तो अगतिका गति है। और 
दूसरी बात यह भी है कि भेदकी कल्पना करके उपमोन-उपमेयभावका वर्णन करनेवाले मतमें 
आभ्यन्तर आकाश परिर्छन्न होनेसे बाह्याकाशके समान परिमाणवाला नहों हो सकता | परन्तु 
ज्यायानाकाशात्‌०” ( आकाशसे भी अधिक ) इस दूसरी श्रतिसे परमेश्वरमें भी आकाशके समान 
परिमाणत्व युक्त नहीं है। सि०--यह दोष नहों है, क्‍योंकि यह वाक्य पुण्डरोकके वेध्नसे प्राप्त 

पत्वकी निवत्तिके लिए है भूताकाशमें समान परिमाणका प्रतिपादन करनेके लिए नहीं है। दोनोंके 
प्रतिपादनमें . वाक्यभेद हो जाएगा । और पुण्डरोकसे वेश्ति कल्पित भेदवाले आकाशके एक देश्में 
चुलोक और पृृथिवी आदिका अन्तरवस्थान उपपन्न नहीं होगा 'एब आत्मापहतपाप्म।० ( यह 
आत्मा पापसे रहित है, जरा, मरण और शोकसे रहित, भूख और प्याससे मुक्त, सत्यकाम, सत्य- 
संकल्प है ) इस प्रकार आत्मत्व,. पापरहितत्न आदि: गुण भूताकाझशमें सम्मव नहीं हैं। यद्यपि 
आत्मशब्दका जीवमें प्रयोग सम्मव है, तो भी अभय कारणोंसे जीव विषयक आशज्ू निवृत्त हो जाती 
है। उपाधिसे परिच्छिन्न और आरके अग्रभागसे उपमित जीवमें कमलवेष्टनक्ृत अल्पत्वका निवारण 
नहीं किया जा सकता । यदि ब्रह्मके साथ अभेदको विवक्षासे जीवमें सबंगतत्वादिकी विवक्षा क्रो तो 


सत्यानन्दी-दीपिका 


+# दहराकाशके अल्पत्वकी निवत्ति और भूताकाशके समान परिमाण, इस प्रकार एक वाक्यके 
दो अथ माननेसे वाक्यभेद रूपी दोष होता है। यह दोष यहाँपर नहीं है, क्योंकि 'ज्यायानाकाश्ञात्‌ ० 


यह वाक्य कमलवषश्नसे प्राप्त अल्पत्वकी निवत्ति परक है, आकाशके समान परिमाण प्रतिपादन 
परक नहीं है, इमलिए दहराकाश परमेद्वर हो है भताकाश नहीं । 


# अब सिद्धान्ती जीव विषयक शबद्भाको निवृत्त करते हैं--यचपि आत्मत्व धर्म जीवमें है, तो 
मी सत्थकामत्व पापरहितत्व आदि धर्म उसमें नहीं हैं। इसलिए दहर शब्दसे जीवका ग्रहण सम्भव नहों 
है अपितु ब्रह्मका ग्रहण ही सम्मव है । यद्यपि जीवमें हृदयरूप उपाधिसे दहरत्व है तो भी “ज्यायाना- 
काशात्‌' यह वाक्याथ उसमें संगत नहीं हो सकता, क्योंकि जीव परिच्छिन्न है। 


२२२३ भ्रह्मसूत्र-शांड्टरभांष्य | अ० ?* पा० + 


साक्षात्सवगतत्वादि विवक्ष्यतामिति युक्तम्‌ । यद॒प्युक्त-ब्रह्मपुरमिति जीवेन परस्योपलक्षि 
तत्वाद्वाश्ञ इव जीवस्ये वेदं पुरस्वामिनः पुरेकद्शवर्तित्वमस्त्विति। अन्न ब्रूम:--परस्य वेद 
ब्रह्मणः पुरं सच्छरीरं ब्रह्मपुरमित्युच्यते, त्रह्मदब्दस्य तस्मिन्मुख्यत्वात्‌। तस्याप्यस्ति पुरेणा- 
नेन संबन्धः;उपलब्ध्यधिष्ठानत्वात्‌। 'स एतस्माज्नीवघनाप्पराप्परं पुरशियं पुरुषमीक्षते” (प्र० ५।७) 
स वा अय॑ पुरुषः सर्वासु पूषु पुरिशयः' ( बृ० २५१८ ) इत्यादिश्वतिभ्यः। अथवा-जीवपुर 
एवास्मिन्त्रह्म संनिहितमुपलक्ष्यते। यथा शालग्रामे विष्णुः संनिहित इति, तद्धत्‌। 'तथथेह 
कमचितो लोकः क्षीयत एवमेवामुन्न पुण्यचितो लोक: क्षीयते! ( छा० ८।१॥६ ) इति च करमणा- 
मन्तवत्फलत्वमुक्त्वा अथ य इहात्मानमनुविद्य त्रजन्त्येतांश्र सत्यान्कामांस्तेषां स्वेषु लोकेषु काम- 
चारो मवति' इति प्रकृतद्हराकाशविज्ञानस्यानन्तफत्वं वदन परमात्मत्वमस्य रूचयति। 
यदप्येतदुक्त-न दहरस्याकाशस्यान्वेश्व्तत्वं विजिज्ञासितव्यत्वं च॒ श्रतं; परविशेषणत्वेनो 
पादानादिति, अन्न ब्रमः--यद्याकाशो नान्‍्वेश्व्यत्वेनोक्त स्यात्‌ यावान्वा अयमाकाशस्तावा- 
नेषो3न्तहंदय आकाश: इत्याद्याकाशस्वरूपप्रदर्शनं नोपयुज्येत | *नन्वेतदप्यन्तव॑तिवस्तुस द्भाव- 
प्रदर्शनायेव प्रदर्यंते । 'तं चेदूबयुयद्द्मस्मिन््रह्मपुरे दहरं पुण्डरीक वेइ्म दृहरो5स्मिन्नन्तराकाश 





आत्मरूपसे अर्थात्‌ ब्रह्यके साथ अभेद मानकर जीवमें सवंगतत्वादि धर्मोकी विवक्षा करनेकी अपेक्षासे 
यही अधिक यक्त है कि उस ब्रह्मके ही साक्षात्‌ सवंगरत्वादि धर्मोकी विवक्षा करो । जो यह कहा गया 
है कि बह्मपुरम! में जीवसे शरीर रूपी पुरका सम्बन्ध होनेसे राजाके समान पुरके स्वामी जीवका ही 
पुरके एक भागमें रहना सम्मव है। इस विषय पर हम कहते हैं--परब्रह्मका ही पुर होता हुआ यह 
शरीर. ब्रह्मपुर है, ऐसा कहा जाता है, क्योंकि परत्रह्ममें ब्रह्म शब्द मुख्य है। उसका भी इस पुरके 
साथ ( कल्पित ) सम्बन्ध है, कारण कि वह उसके उपलब्धिका स्थान है। “स एतस्माजीवघनात्‌ ०! 
( वह उपासक इस पर जीवधन [ हिरण्यगर्भ | से भी पर-उत्कृष्ट और शरीरमें प्रविष्ट परमात्माका 
दर्शन करता है ) और 'स वा अय॑ पुरुषः०” ( वह पुरुष सब शरीरोंमें वर्तमान हृदयमें रहनेके कारण 
पुरिशय कहलाता है ) इत्यादि श्रतियाँ हैं। अथवा जंसे शालग्राममें विष्णु संनिहित है, वसे इस 
जीवपुरमें ही ब्रह्म संनिहित उपलक्षित होता है। 'तच्थेह् ०" ( जिस प्रकार यहाँ कमंसे सम्पादित फल 
क्षीण हो जाता है उसी प्रकार परलोकमें अग्निहोत्र आदि पुण्यसे उपाजित स्वगंलोक आदि फल क्षीण 
हो जाता है) इसप्रकार करमोंका फल नश्थर कहकर “अथ य इह०' (जो यहाँ आत्मा-दहरका तथा उसके 
आश्रित सत्यकाम, सत्यसंकल्प आदि गुणोंका शास्त्र और आचायके उपदेशके अनुसार ध्यानसे 
अनुमवकर परलोकमें जाते हैंवे सावंभमौम राजाके समान सब लोकोंमें यथेच्छ विहार करनेवाले 
और अभीष्ट वस्तुको प्राप्त करनेवाले - होते हैं ) इसप्रकार प्रकृत दहराकाशके विज्ञानका फल अनन्त 
कहकर श्रुति दहाराकश परमात्मा है, सूचित करती है। दहराकाशका अन्वेश्व्य तथा विजिज्ञासितव्य- 
रूपसे श्रवण नहीं है, क्योंकि परके विशेषणरूपसे उसका ग्रहण है । ऐसा जो पृव॑पक्षीने कहा है, उस- 
पर हम कहते हैं---यदि दहराकाश अन्‍्वेष्व्यरूपसे न कहा गया होता, तो यावान्वा०” ( जितना यह 
बाह्य आकाश है उतना ही हृदयान्तगंत वह आकाश है ) इत्यादि आकाश स्वरूपका प्रदर्शन उपयुक्त 
नहीं होता । परन्तु यह भी अन्तवंतीं वस्तुके सदमाव प्रदर्शनके लिए दिखलाया जाता है, क्योंकि 
“त॑ चेद्‌ ब्युअद्दमस्मिन०” ( उस आचायसे यदि शिष्यगण पूछें कि इस ब्रह्मपुरमें जो सूक्ष्म कमछाकार 
सत्यानन्दी-दीपिका 

#यहाँ दहर आकाश दब्दसे परमेश्वरका ही ग्रहण करना चाहिए । पृवपक्षमें भूताकाश आदिकी 

उपासना फल है और सिद्धान्तमें सगुण ब्रह्मकी उपासनाद्वारा निगुण ब्रह्मका साक्षात्कार फल है ॥१४॥ 
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किं तदत्र विद्यते यदन्वेष्टब्यं यद्वाव विजिज्ञासितव्यम' इत्याक्षिप्य परिहारावसर आकाशोपम्योप- 
क्रमेण चावपृथिव्यादीनामन्तः समाहितत्वदर्शनात्‌। नेतदेवम; एवं हि सति यदन्‍्तः- 
समाहित द्यावापृथिव्यादि तदन्वेष्व्यं विजिजशञासितव्यं चोक्त स्यात्‌, तत्र वाक्यशेषो नोप- 
पद्येत । 'भस्मिन्कामाः समाहिताः', 'एब आत्माअ्पहतपाप्मा' इति हि प्रकृत॑ं द्यावापथिव्यादि- 
समाधानाधारमाकाशमाकृष्य 'अथ य इहात्मानमनुविद्य ब्रजन्त्येतांश्न सत्यान्कामान' इति 
समुच्चयाथंन चशब्देनाव्मानं कामाधारमाश्चितांश्व॒ कामान्विशेयान्वाक्यशेषो दर्शायति। 
तस्माद्वाक्योपरक्रमे ५पि दहर एणवाकाशो हृद्यपुण्डरीकाधिष्ठानः सहान्तःस्थेः समा हिले पृथि- 
व्यादिभिः सत्येश्व कार्मेविज्ञेय उक्त इति गम्यते। स चोक्ते भ्यो हेतुभ्यः परमे भ्वर इति ॥१४॥ 
गतिशब्दाभ्यां तथाहि दरृष्ट लिड्र' च॥ १५॥ 

पदच्छेद--गतिशब्दाभ्याम्‌, तथाहि, दृश्मू, लिज्भम्‌, च । 

सूृत्राथं--( गतिशब्दाम्याम्‌ ) 'इमाः सर्वाः प्रजा' इस श्रुतिमें गमन और ब्रह्मलोक शब्दोंसे 
ज्ञात होता है कि दहर ब्रह्म ही है। ( तथाहि दृष्टमू ) इसीप्रकार सता सोम्य तदा सम्पन्नों मवति' 
इस अन्य श्रुतिसे मी जीवगम्य ब्रह्म प्रतिपादित होता है । ( लिज्धं च ) एवं श्रुति प्रतिपादित जीवोंका 
प्रतिदिन ब्रह्मलोकमें गमत असम्भव है, इसलिए “ब्रह्म॑ेव लोक: ब्रह्मलोक+' इस कमंधारय समाससे 


सामानाधिकरण्य ग्रहणमें प्रतिदित गमन ही लिज् है, अर्थात्‌ ब्रह्मका ज्ञापक हेतु है। और सूत्रस्थ 'च! 
शब्दसे निषादस्थस्पतिन्याय मी सामानाधिकरण्यके ग्रहणमें सूचित होता है । 


दहरः परमेद्वर उत्तरेभ्यो हेतुभ्य इत्युक्तम | तु एवोत्तरे हेतव इदानों प्रपश्चयन्ते। 
इतइच परमेदर्वर एवं दहरः, यस्मादहरवाक्यरोषे परमेध्वरस्थेव प्रतिपादकों गतिशब्दो 
भवंतः-(इमाः सर्वाः प्रजा अहरहर्गछन्त्य एत॑ ब्रह्मलोक॑ न विदन्ति! (छा० ८।३।२) इति। तन्न प्रक्ृतं 
दृह'रं बह्मलोकदब्देनाभिधाय तद्विषया गतिः प्रजाशब्दवाच्यानां जीवानामभिधीयमाना 


गृह है, उसमें जो अल्प अन्तराकाश है उसके भीतर वह क्‍या वस्तु है जो अन्वेषण करने योग्य 
और विशेषरूपसे जिज्ञासा करने योग्य है ) ऐसा आशक्षेपकर परिहार करते समय [ “यावान्वा' इस 
मन्त्से | आकाश साहद्यके उपक्रमसे युलोक, पृथिवी आदिका अन्तरवस्थान दिखलाया है । सिद्धान्ती- 
ऐसा नहीं है, क्योंकि ऐसा होनेपर तो उसके अन्तरवस्थित जो द्युलोक पृथिवी आदि हैं वे अन्वेष्टव्य 
तथा विजिज्ञासितव्यरूपसे उक्त होंगे, ऐसी स्थितिमें वाक्यशीष उपपन्न नहीं होगा । 'अस्मिन्कामाः०! 
(उसमें अभिलाषाएँ-कामनाएँ अवस्थित हैं) 'एब आत्मा०” (यह आत्मा पाप मुक्त है) इसप्रकार प्रकृत 


द्युलोक, पृथिवी आदि जिसमें स्थित हैं उस आकाशकी अनुवृत्ति करके “अथ य इह०” (यहाँ जो 
आत्माका और इन सत्यकामोंका आचायके उपदेशानुसार ध्यान पूवंक अनुभव.कर परलोकमें जाते 


हैं) इस तरहसे यह वराक्यशेष समुच्चयवाचक “च' दब्दसे कामोंके आधार आत्मको. और उसके 
आश्रित कामोंको विशेयरूपसे दिखलाता है। इससे ऐसा ज्ञात होता है कि वाक्यके उपकममें भी हृदय- 
कमल जिसका आधार है वह दहराकाश ही अन्त: स्थित हुए प्रथिवी आदिके साथ तथा . सत्यकामोंके 
साथ विज्ञेय कहा गया है। अतः इन उक्त हेतुओंसे सिद्ध होता है वह दहराकाश परमेश्वर ही है ॥१४॥ 

वाक्यशेष गत हेतुओंसे दहर परमेश्वर ही है, ऐसा पूव॑ कहा गया है। अब उन्हीं आगे आने- 
वाले हेतुओंका विस्तारसे वर्णन किया जाता है । इससे मी परमेश्वर ही दहर है, क्योंकि 'इमाः सर्वाः 
प्रजा०' (ये सब जीव हृदयान्तगंत दहराकाश नामक ब्रह्मलोकको सुषप्तिमें प्रतिदिन प्राप्त होते हैं 


किन्तु अनादि अज्ञानसे आवृत्त उसको नहीं जानते ) इसप्रकार दहर वाक्यशेषमें गति और शब्द 
परमेश्वरके प्रतिपादक हैं । इसमें प्रकृत दहरका ब्रह्म लोक शब्दसे अभिधान कर उसमें प्रजा शब्द 


वाच्य जीवोंकी कही हुई गति दहरमें ब्रह्मत्वका ज्ञान कराती है अर्थात्‌ यह अवगत होता है कि 


२२७ ब्रह्मसूत्र-शाइरभाधष्य [ आ० १ पा० ३ 


दहरस्य ब्रह्मतां गमयति। तथा छ्यहरहजीवांनां सषुप्तावस्थायां ब्रह्मविषयं गमन रफरं भ्र॒त्यन्तरे- 
'सता सोस्‍्य तदा संपन्नो भवति' (छा० ६।८।१) इत्येबमादी । लोके5पि किल गा सुषुप्तमा- 
चक्षते-ब्रह्मीभूतो ब्रह्मतां गत: इति। तथा ब्रह्मलोकशब्दो5पि प्रकृते दहरे प्रयुज्यमानों 
जीवभूताकाशशशडू निव्तयन्त्रह्मतामस्य गमयति। ननु कमलासनलोकमपि त्रह्मलोकशब्दो 
गमयेत्‌ | गमयेद्दि ब्रह्मणो लोक इति षष्ठीसमासदृत्त्या व्युत्पाध्ेत, सामानाधिकरण्य- 
वृत्त्या तु व्युत्पाधमानों ऋद्मेव लोको त्रह्मलोक इति परमेव त्रह्म गमयिष्यति । एतदेव 
चाहरहब्रह्मठोंकगसन दर ब्रह्मलोकशब्द्स्य सांमानाधिकरण्यवृत्तिपरियग्रहे लिज्षम | 
ह्यहरहरिमाः प्रजाः कायब्रह्मलोक॑ सत्यलोकाख्यं गच्छन्तीति शक्‍यं कव्पयितुम ॥१५॥ 
पृतेश्व महिस्नोज्स्यास्मिन्नुपलब्धे! ॥ १६-॥ 
पदच्छेद--धते:, 'च; महिम्नः, अस्य, अस्मिन्‌, उपलब्धे: । 
सूत्राथ--( धृते:), /अथ य आत्मा०' इस श्रुतिमें उक्त धृति, (च ) और 'एब भतपाल:! 
( अस्य महिम्नः ) सब लोकोंको धारण करनेकी महिमा (अस्मिनु ) परमात्मामें ( उपलब्धे: ) उपलब्ध 
होनेसे दहराकाश परमेश्वर ही है । 
# घुतेश्व हेतोः घरमेद्घर एवायं दहरः । कथम ? 'दहरो5स्मिन्नन्तराकाशः” इति हि 
प्रकृत्याकाशोपस्यपूर्वक तस्मिन्सवंसमाधानमुक्‍्त्वा तस्मिन्ने व चात्मशब्दं प्रयुज्यापहतपाप्म- 
त्वादिगुणयोग॑ चोपदिश्य तमेवानतिदृत्तप्रकरणं निद्शिति--अथ य आत्मा स सेतुविष्ठति- 
रेषां लोकानामसंभेदाय' (छा० 4|४।१) इति। तत्र विधृतिरित्यात्मशब्दसामानाधिकर ण्या- 
दहराकाश ब्रह्म है.। इसी प्रकार “सता सोम्य ० ( हे सोम्य ! जब जीव सोता है तब सतके साथ सम्पन्न 
होता है ) इत्यादि अन्य श्रुतियोंमें सुषु्ति अवस्थामें प्रतिदिन जीवोंका ब्रह्म विषयक गमन देखा जाता 
है | लोकमें भी गाढ़ सुषुप्त पुरुषको “ब्रह्मीभूत' ब्रह्मात्वको प्राप्त हुआ कहा जाता है। इसीप्रकार प्रकृत 
दहरमें प्रयुक्त हुआ ब्रह्मलोक शब्द भी दहरमें जीव और भूताकाशकी आशजड्ाको निवृत्त करता हुआ 
दहराकाश ब्रह्म है बोध ( ज्ञान ) कराता है। परन्तु ब्रह्मठोक शब्द तो हिरण्यगर्भ ---ब्रह्माके लोकका 
भी ज्ञान कराता है ? हाँ, अवश्य ज्ञान कराए यदि ब्रह्मका लोक (ब्रह्मलोक) इस षष्ठी समास वृत्तिसे 
ब्रह्मलोक शब्दकी व्युत्पत्ति की जाय । किन्तु यहाँ तो ( कमंधारय समास ) से “ब्रहाव लोक: ब्रह्म ही 
लोक ब्रह्मंलोक है” इस सामानाधिकण्यवृत्तिसे व्युत्पन्न हुआ ब्रह्मलोक- शब्द परब्रह्मका ही ज्ञान 
करायेगा । परन्तु प्रतिदिन देखा गया यह ब्रह्मलोक गमन ही ब्रह्मलोक' शब्दकी सामानाधिकरण्य- 
वृत्तिके ग्रहण करनेमें लिज्भ-हेतु है । प्रतिदिन ये जीव सत्यलोक नामक कार्यं-ब्रह्मलोकमें जाते हैं ऐसी 
'कल्पना नहीं की जा सकती ॥ १५ ॥ 
और धृतिरूप हेतुसे भी यह दहर परमेश्वर ही है। क्योंकि “दहरो5स्मिन०” ( इसमें दहर 
अन्तराकाश है ) इस प्रकार प्रस्तुततर आकाशके साथ सांदृश्यपुवक उसमें सब वस्तुओंकी स्थिति 
कहकर, उसमें आत्मशब्दका प्रयोग कर और अपहतपाप्मत्वादिगुणोंके सम्बन्धना उपदेशकर 
असमाप्त हुए उस प्रकरणका 'अथ य आत्मा०” ( जो आत्मा है वह सेतु है इन लोकोंकी मर्यादाका 
साडूय न हो इसलिए सबका विधारक है ) यह श्रुति निर्देश करती है। इसमें विधृति शब्दका आत्म- 
दब्दके साथ सामानाधिकरण्य होनेसे विधारणिता कहा जाता है, क्‍योंकि '्तिच! प्रत्ययका कंतकि 
सत्यानन्दी-दीपिका 
९ अथ य आत्मा' इस श्रुतिमें जो अथ' शब्द है वह पूवं दहराकाशरूप प्रकरणकी अनुवृत्ति 
तथा दहराकाशमें धृति आदि गुणोंका प्रारम्भ वाचक है । यहाँ धृत्ति शब्दका अथथ धारण करनेवाला है । 


अधि० ५ सखू० १७ | भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित २२५ 


द्विधाग्यितोच्यते; क्तिचः कर्तरि स्मरणात्‌। यथोदकर्संतानस्थ विधारयिता लोके सेतु 
क्षेत्रसंपदामसंभेदाय, एचमयमास्मेषामध्यात्मादिभेदभिन्नानां लोकानां वर्णाश्रमादीनां च 
विधाश्यिता सेतुरसंभेदायासंकरायेति । एव्मिह प्रकृते दहरे विधारणलक्षणं महिमान 
दर्शायतिं । अय॑ं च महिमा परमेश्वर एव श्र॒त्यन्तरादुपलण्यते एतस्य वा अक्षरस्थ प्रशासने 
गार्मि सूर्या चन्दमसों विष्॒ती तिष्ठतः' इत्यादेः। तथान्यत्रापि निश्चिते परमेश्वरवाक्ये श्रुयते--- 
एबं सवश्वर एप भूताधिपतिरेष भूतपाल एव सेतुर्विधरण एपां. लोकानामसंभेदाय' इति। एवं 
ध्रतेश्व हेतो परमेश्वर एवायं दहरः ॥१६॥ 
प्रसिद्ेथ ॥| १७ ॥ 

पदच्छेद- प्रसिद्ध :, च । 

सूत्राथ-- 'आकाशो व नाम' इत्यादि श्रुतिमें आकाश शब्द परमात्मामें ही प्रसिद्ध है, इससे 
भी दहराकाश परमेश्वर हो 

के इतश्र परमेश्वर एवं दहरो5स्मिन्नन्तराकाश: इत्युच्यते। यत्कारणमाकाशकब्दः 
परमेश्वरे प्रसिद्धः। 'आकाशो वे नाम नामरूपयोनिवेहिता' ( छा० 49॥४ ), सर्वाणिह वा 
इमानि भूतान्यकाशादेव समुत्यथ्चन्ते! ( छा० १।९॥१ ) इत्यादिप्रयोगदर्शनात्‌। जीवे तु न 
कचिदाकाशशब्दः प्रयुज्यमानों दृश्यते। भूताकाशस्तु सत्यामप्याकाशशब्दप्रसिद्धावुप- 
मानोपमेय भावाद्रसंभवाज्न अहीतव्य इत्युक्तम्‌ ॥ १७॥ 


अथमें विधान है। जैसे जलके अविच्छिन्न प्रवाहका विधारक सेतु लोकमें क्षेत्र सम्पत्तिका मिश्रण न 
होनेफे लिए है, वंसे यह आत्मा अध्यात्म आदि भेदसे भिन्न इन लोकोंका और वर्णाश्रमांदिका असंभेंदके 
लिये-संकर न होनेके लिये विधारक सेतु है। इस प्रकार यहाँ प्रकत दहराकाशमें विधारणरूप महिमा 
को श्रुति दिखलाती है । और यह महिमा 'एतस्य वा अक्षरस्य॒०* (हे गार्गी ! इसी अक्षरकी आज्ञामें सूयय. 
ओर चन्द्रमा विधारित हुए रहते हैं ) इत्यादि दूसरी श्रुतिसे परमेश्वरमें उपलब्ध होती है और इस 
प्रकार दूसरे स्थलमें भी 'एप सर्वइ्वरः०' ( यही सर्वेश्वर है, भूतोंका पालक है, इन लोकोंकी मर्यादाका 


संकर न हो इसलिए विधारक सेतु है ) इस प्रकार निरिचित परमेश्वरवाक्यमें सुना जाता है। इस 
प्रकार धृतिरूप हेतुसे यह दहर परमेश्वर ही है ॥ १६ ॥। 


इस हेतु से मी 'दहरो5स्मिन्नन्तराकाशः' इस वाक्थमें परमेश्वर ही कहा जाता है। क्योंकि 'आकाशो 
वे नाम०” ( आकाश नामसे प्रसिद्ध आत्मा नाम रूपात्मक प्रपच्का निर्वाहक है ) 'सर्वाणि ह वा०' 
( ये सब भृत आकाइसे ही उत्पन्न होते हैं ) इत्यादि प्रयोगोंके देखनेसे आकाशशब्द परकमेश्व रमें प्रसिद्ध 
है। और जीवके लिए तो प्रयुक्त किया हुआ आकादशशब्द कहींपर भी देखनेंमें नहों आता 4 यद्यपि 
भताकाशमें आकाशहदब्दकी प्रसिद्ध है तो भी उपमान उपमेयमावादिके असम्मव होनेसे उसका 
ग्रहण करना ठीक नहीं है, ऐसा ( ब्र० सू० १।३।१४ )में कहा गया है ॥ १७ ॥ 
सत्यानन्दी-दीपिका 


और उस दहररूप विधारकको श्रतिमें आत्मा कहा गया है। अतः धति आदि हेतुओंसे दहराकाश 
परमेश्वर ही है ॥ १६ ॥। 


# 'आ समन्तात्‌ काशते दीप्यते इतिं आकाशः” इससे चारों ओर प्रकांशित तथा विशुत्वादि 
गुण युक्त स्वयं ज्योति ब्रह्ममें आकाशशब्द प्रसिद्ध है।इस प्रकार आकाशशब्दके व्युत्पत्ति लभ्य अथसे 
भी परमात्मा ही सिद्ध होता है। यद्यपि आकादशब्द मताकाशमें रूढ़ है, तथापि यहाँ उसका ग्रहण 
करना युक्त नंहीं है, क्योंकि यावान्वा अयमाकाशस्तावानेषो5न्तहंद्य आकाशः' इस श्रुतिसे उपमान- 
उपभेयमावका निर्देश है। वह एक आकाशमें सम्मव नहीं है, इसलिए दहराकाश परमेश्वर ही है ॥१७॥ 


२२६ ब्रह्मसूत्र-शाड्रभाष्य [ अ० १ पा० ३ 


इतरपरामर्शात्स इति चेन्नासंभवात्‌ ॥ १८ ॥ 
पदच्छेद--इतरपरामर्शात्‌, सः, इति, चेत्‌, न, असम्भवात्‌ । 
सूत्राथं-- एप सम्प्रसाद:” इस प्रकार इस प्रकरणमें सम्प्रसाद शब्दसे ( इतरपरामर्शात्‌ ) 


जीवका परामश होता है। इसलिए ( सः ) जीव दहराकाश है, ( इति चेन्न ) यह कथन युक्त नहीं 
है, ( असम्भवात्‌ ) क्योंकि आकाशके उपमेयत्व, पापरहितत्वादि धम जीवमें सम्मव नहीं हैं । 


# यदि वाक्यदेषबलेन द्हर इति परमेश्वरः परिगृह्ये ता स्तीतरस्यापि जीवस्य वाक्य- 
शोेषे परामदां+-'अथ य एप संप्रसादो5स्माच्छरीरात्समुत्थाय परं ज्योतिरुपसंपद्य स्वेन रूपेणामि- 
निष्पद्यत एप आत्मेति होवाच! (छा० 4।३।४) इति। अज्न हि संप्रसादरब्दः श्र॒त्यन्तरे सुषु 
 घावस्थायां दृश्त्वात्तद्वस्थावन्तं जीव॑ शकक्‍नोत्युपस्थापयितु नार्थान्तरम्‌ । तथा शरीर- 
व्यपाध्रयंस्येव जीवस्य शरी रात्समुत्थानं संभवति। यथाकाशब्यपाश्रयाणा वाय्वादीनामा- 
काशात्समुत्थानं, तद्धत्‌। यथा चारष्टोपि लोके परमेश्वरविषय आकाशशब्दः परमे ध्वर धर्म॑- 
समभिव्याहारात्‌ “आकाशो वे नाम नासरूपयोर्निवहिता! इत्येबमादों परमेश्वरविषयो<भ्यु 


पगतः, एवं जीवविषयो5पि भविष्यति। तस्मादितरपरामर्शात्‌ 'दहरो5स्मिन्नन्तराकाश 
इत्यत्र स एच जीव उच्यत इति चेत्‌-नेतदेवं स्थात्‌, कस्मात्‌ ? असंभवात्‌ । नहि जीवो 
बुद्धधादपाधिपरिच्छेदामिमानो सन्नाकाशेनोपमीयेत। नचोपाधिधर्मानभिमन्यमानस्या- 


वाक्यशेषके बलसे यदि यह स्वीकृत हो कि दहर परमेश्वर है, तो 'अथ य एप सम्प्रसादो०' 
( प्रजापतिने कहा कि जो यह सम्प्रसाद-जीव इस देहेन्द्रिय समूहमें आत्मबुद्धिका त्यागकर आत्म- 
ज्ञानद्वारा प्रत्यगभिन्न ब्रह्मका साक्षात्कारकर पर ज्योति स्वरूपको प्राप्त करता है. और अपने स्वरूपसे 


अभिव्यक्त होता है वह आत्मा है ) इस वाक्यशेषमें इतरका-जीवका भी परामश होता है । यहाँपर 
ही अन्य श्रुतिमें सम्प्रसाद शब्द सुषुप्ति अवस्थामें प्रयुक्त हुआ देखा जाता है, इसलिए यह संप्रसाद 


शब्द उस अवस्थावाले जीवका उपस्थापन कर सकता है अन्यका नहीं | जेंसे आकाश व्यपाश्रय वायु 
आदिका आकाहसे समुत्यान होता है, वसे शरीर व्यपाश्रय जीवका शरीरसे समुत्थान सम्मव है। 
जैसे लोकव्यवहारमें परमेश्वर विषयक आकाशशब्द अहृष्ट-अप्रसिद्ध होनेपर भी 'आकाझों वे नाम०' 


( आकाश नामसे प्रसिद्ध आत्मा नाम और रूपका निर्माण करनेवाला है ) इत्यादि श्र॒तिमें परमेश्वर 
धमके समभिव्यहार-प्मीप निर्देश होनेसे परमेश्व र विषयक स्वीकृत किया गया है, वसे जीव विषयक 


भी हो जायगा । इसलिए इतर-जीवके परामश होनेसे “दहरो5$स्मिन्नन्तराकाश:” इस वाक्यमें वही जीव 


कहा जाता है। सिद्धान्ती---ऐसा कहो तो यह कथन युक्त नहीं है, क्योंकि असम्भव है। बुद्धि 
आदि उपाधियोंसे परिच्छिन्नत्वाभिमानी हुआ जीव [ यावान्वा अयसाकाराः ] आकाशसे उपमित नहीं 


हो सकता, और उपाधिके धर्मोका अभिमान करनेवाले जीवमें पापरहितत्व आदि धम भी सम्भव 
नहीं हैं। इस अधिकरणके प्रथम ( १४ वें ) सूत्रमें इसका विस्तारसे वणन किया जा चुका है । यहाँ 


सत्यानन्दी-दीपिका 
& जेसे आकाश परमेदवर है' ऐसा लोकव्यवहारमें परमेश्वरके लिए आकाशशब्दका प्रयोग 


अप्रसिद्ध है, तो भी 'एब आत्मापहतपाप्मा' इस वाक्यशेषमें परमेश्व रके अपहतपाप्मत्वादि धर्मोका 


आकाश श्रतिके समीप निर्देश होनेसे “आकाझ्यो वे नाम! इत्यादि स्थलोंमें परमेश्वरके लिए आकाश 
शब्दका प्रयोग स्वीकार किया गया है, वेसे 'अथ य एष सम्प्रसादो' इत्यादि वाक्‍्यशेष गत लिज़्ोंसे 


आकाश शब्दका जीवके लिए प्रयोग हो सकता है, अतः: सम्प्रसाद और उत्थानरूप लिड्ोंसे ब्रह्मसे 
भिन्न जीवका भी परामशं होता है। इससे 'दहरो5स्मिन” यहाँ जिसका शरीरसे समुत्थान हो सकता 
है, उसका ही दंहराकाश शब्दसे ग्रहण करना युक्त है, ब्रह्मका नहीं, इसलिए दहराकाश जीव है 
इसका 'नेतदेवं स्यात'” से समाधान किया जाता है ॥१८॥ 


अधि० ५ खू० १९ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित २५७ 


पहदपाप्मत्वादयों धर्माः संभवन्ति। प्रपश्चितं चेतत्प्रथमसूत्रे । अतिरेकाशड्लापरि हारायात्र 
तु पुनरुपन्यस्तम्‌ । पठिष्यति चोपरिशात्‌ अन्याथश्र परामशः ( ब्र० १।३॥१० ) इति ॥१८॥ 


उत्तराच्दाबभ्ूतरवरूपस्तु | १९ ॥ 
पदच्छेद--उत्तरादू, चेतू, आविभूतस्वरूप:, तु । 
सूआर्थ--( उत्तराद्‌ ) य एषोउल्लिणिं' इत्यादि प्रजापति वाक्यसे जाग्रत्‌ आदि अवस्थापन्न 
जीवमें पापरहितत्व आदि धर्मों कां संभव होनेसे जीव दहुराकाश है, ( चेत्‌ ) यदि ऐसा कहो तो 
( आविभूतस्वरूप: ) परमाथ्थरूपसे जीव विवक्षित है जीवरूपसे नहीं, इसलिए जोव दहराकाश नहीं 
है, अपितु, ब्रह्म है। ( तु ) शब्द पुवपक्ष व्यावृत्त्यर्थक है । 


# इतरपरामर्शाया जीवाशडूा जाता सा5संभवाद्षिराकृता । अथेदानी सतस्येबासत- 
सेकात्पुनः समुत्थानं जीवाशड्ञायाः क्रियते-उत्तरस्मात्प्राजापत्याद्वाक्यात्‌। तत्र हिं थ 
आत्सा5पहतपाप्मा' इत्ययहतपाप्मत्वादिगुणकमात्मान मन्वेश्व्यं विजिज्ञासितव्य च प्रतिज्ञाय 
य एषो5क्षिणि पुरुषो दृश्यत एब आत्मा' (छा० 4७४) इति ब्रवन्नश्षिस्थं द्रष्टारं जीवमात्मानं 
निदिशति। तं ववेव ते भूयो&लुष्याख्यास्यामि' ( छा० 4॥९।३ ) इति थे तमेव पता पनः 


परामसद्य य एप स्वप्ने महीयमानश्चरत्यष आत्मा! (छा० ७॥१०।१ )इति तथमब्रतत्सुप्त समस्त 
संप्रसन्नः स्व॑प्न॑ न विजानात्येष आत्मा! ( छा० 4॥११॥१ ) इति च जीवमेवावस्थान्तरगतं 


तो वक्ष्यमाण अधिक आशज्ुके परिहारके लिए इसका पुनः उपन्यास किया गया है। और आगे 
अन्याथश्व परासशः इस सूत्रमें जीवपरामशका प्रयोजन कहेंगे ॥ १८ ॥ 


अन्यके परामशंसे जो जीव विषयक आशजड्ू उत्पन्न हुई थी, उसका परिहार जीवमें पाप- 
रहितत्व आदि धर्मोके असम्मव होनेसे किया जा चुका है। अब अमृतसेक ( छिड़कने ) से जसे 
मृतक पुनः: जी उठता है, बसे हो अनन्तरोक्त प्रजापतिवाक्यसे जीव विषयक आशउद्ाका पुनः उत्थान 
करते हैं, क्योंकि वहाँ 'ब आत्मापहतपाष्मा०' ( जो आत्मा है वह पापरहित है ) इस श्रतिवाक्यसे 
पा+रहितत्व आदि ध्मोवाले आत्माका अन्वेषण कंरना चाहिए, विशेषरूपसे जिज्ञासा करनी 
चाहिए, इस प्रकारकी प्रतिज्ञा कर य एषोउक्षिणिं०' ( जो यह अक्षिमें पुरष दिखाई देता है वह 
आत्मा है ) इस प्रकार कहते हुए. प्रजापति अक्षिस्थ द्रष्टा जीवका आत्मब्पसे निर्देश करते हैं। 
'एतं व्वेष०' ( इस आत्माको ही मैं तुमसे पुनः कहता हूँ ) उसका ही पुनः पुनः परामर्श कर 
“ये एप स्वप्ने०' ( जो यह स्वप्ममें महीयमान-स्त्री आदिसे पुजित हुआ विचरता है अर्थात्‌ भोगोंका' 
अनुभव करता है वह आत्मा है ) “तथन्रेतत्सुप्त०” ( जिस सुषुप्ति अवस्थामें यह सोया हुआ दर्शन 
आदि वृत्तिसे रहित और सम्यक्रूपसे आनन्दित हो स्नप्तका अनुभव नहीं करता वह 

खत्यानन्दी दीपिका 

# 'य आत्मापहतपाप्मा०' ( छा० ३।७।१ ) ( प्रजापतिने कहा कि जो [ धर्माधर्मादि रूप ] 
पापशन्य, जरारहित, मृत्युरहित, विशोक, क्षुधा रहित, पिपासा रहित, सत्यकाम और सत्यसंकल्प है 
उसे खोजना चाहिए, उसकी विशेषरूपसे जाननेको इच्छा करनी चाहिए। जो उस आत्माको शास्त्र 
ओर गुरुके उपदेशानुसार खोजकर प्रत्यगरभिन्नह्पसे अनुमव कर लेता है वह सम्पूर्ण लोक और 
समस्त कामों-मोगोंको प्राप्त कर लेता है ) इस प्रकार प्रजापतिकी समामें आत्माकी महिमा सुतकर 
देवों और असुरोंने विचार किया कि हम उस आत्माको जानना चाहते हैं, जिसके जाननेसे सम्पूर्ण 
लोक और समस्त भोग उपलब्ध हो जाते हैं। तब देवोंकी ओरसे देवराज इन्द्र और असुरोंक्षी बोरसे 


२२८ ब्रह्मसूत्न-शाडूर भाष्य | आ० १ पा० दे 


व्याचए | # तस्येव चापहतपाप्मत्वादि दर्शायति-- एतदस्इतममयमे तद्बह्य' इति । 'नाह खलव- 
यमेवं संप्रत्यात्मानं जानाव्ययममहमस्मीति नी एवेमानि भूतानि' ( छा० ८।११॥१,२) इति 
च सुषुप्तावस्थायां दोषमुपलभ्य एवं त्वेव ते भुयोउनुव्यास्यास्यामि नो एवान्यत्रेतस्माव' इति 
चोपक्रम्य, शरीरसंबंधनिन्दापूर्वक॑ एप संप्रसादो5स्माच्छरीरात्समुत्थाय परं॑ ज्योतिरुपसंपद् 
स्वेन रूपेणाभिनिष्पद्यते स उत्तम: पुरुष: इति जीवमेव दशरीरात्समुत्थितमुत्तमपुरुषं दर्शायति। 
तस्मादस्ति संभवो जीवे पास्मेश्वराणां धर्माणाम । अतः दहेरो5स्मिन्ञन्तराकाश:! इति जीव 
एवोक्त इति चेत्कश्रिद्त्रुयात्‌ , # त॑ प्रति ब्रयात्‌ू-आविभू तस्वरूपस्तु' इति । तुशब्दःपूर्वपश्ष- 
आत्मा है) इस प्रकार अवस्थान्तरगत जीवका ही व्याख्यान करते हैं। 'एतदमस्तस०' 
( यह अमृत, अमय और ब्रह्म है) इसप्रकार उंसीको पापरहितत्वादिरूपसे दिखलाते हैं। 
“नाह खल्वयमेव”' ( निश्चय यह सुषुप्ति अवस्थामें यह मैं हैँ इसप्रकार न आत्मा-अपनेको जानता 
है और न यह इन अन्य प्राणियोंकों ही -जानता हैं ) इसश्रकार सुषुप्ति अवस्थामें दोष देखकर 
'एतं त्वेव ते०” ( इसीको ही मैं तुमसे पुन: कहता है, इससे अन्यको नहीं ) ऐसा उपक्रम कर शरीर 
सम्बन्धकी निन्दा पुवक 'एथ सम्प्रसादो०' ( यह सम्प्रसाद-जीव इस शरीरसे उठकर [ अभिमानका 
त्यागकर ] पर ज्योतिको प्राप्तकर पुन: अपने स्वरूपसे अभिव्यक्त होता है ) इसप्रकःर शरीरसे 


समुत्यितं जीवको ही उत्तम पुरुषहपसे दिखलाता है। इसलिए परमेश्वरके धर्मोका जीवमें सम्मव है । 
अतः 'दहरो5स्मिन्नन्तराकाशः इस वाक्यसे दहराकाश जीव ही कहा गया है। यदि कोई ऐसा कहे, 


तो उसके प्रति सिद्धान्ती कहे कि “आविभू तस्वरूपस्तु” इस सूत्रमें 'तु' शब्द पृवपक्षकी व्यावृत्तिके 
सत्यानन्दी-दीपिका 

असुरराट्‌ विरोचन ये दोनों परस्पर ईर्ष्या करते हुए हाथोंमें समिधाए लेकर प्रजापतिके पास आये। 
'तौ ह द्वात्नि श्ं वर्षाणि ब्रह्मचय मूषतुस्तो ह प्रजापतिरुताच! ( उन्होंने बत्तीस वर्ष तक ब्रह्मचयेवास 
किया, तब उनसे प्रजापतिने कहा--तुम यहाँ किस इच्छासे ठहरे हो ? ) उन्होंने कहा कि आत्माकों 
जाननेके लिए हम यहाँ ठहरे हुए हैं। 'तो ह प्रजापतिरुवाच य एषो3क्षिणि पुरुषों दृश्यते एप आत्सा०' 
( तब उनसे प्रजापतिने कहा--थह जो पुरुष नेत्रोंमें दिखाई देता है यह आत्मा है, यह अमृत, 
अमय और ब्रह्म है ) इत्यादि प्रजापति वाक्‍्योंके आधार पर इस जीव विषयक दाद्धुका पुनः उत्थान 
हुआ है कि पापरहितत्व आदि 'घर्मोका जीवमें असम्मव नहीं है, इसलिए जीव दहराकाश हो सकता 
है। परमेश्वरके अन्य धर्मोका भी जीवमें 'तस्यैव” आदि भाष्यसे उल्लेख करते हैं । 

७ इसप्रकार इन्द्र और प्रजापतिके उपाख्यानसे यह प्रतीत होता है कि दहरवाक्यके कथना- 
नन्तर इन्द्रके प्रश्नके उत्तरमें प्रजापतिने “य एषो5क्षिणि पुरुषों दुश्यते एब आत्मा' यह प्रथम वार 
और “य एप स्वप्ने महीयमानश्ररत्येष आत्मा' यह द्वितीय वार और “तदन्रेतत्‌ सु्तः समस्त: सम्प्रसन्न:ः 
स्वप्न न विजानात्येष आत्मा” यह तृतीय वार और अथ य एष सम्प्रसादों अस्माच्छरीराव्समुत्थाय' 
यह चतुथ वार पापरहितत्व आदि स्वरूप जीवका उपदेश किया है, क्‍योंकि सवंगत ब्रह्ममें परिच्छिन्न 
नेत्रस्थान, स्वप्न अवस्थाका सम्बन्ध और शरीरसे उत्थान आदि सम्मव नहीं हैं। इसलिए नेत्रमें 
स्थिति, स्वप्न अवस्थाका सम्बन्ध, सुषुप्ति अवस्थामें शरीरसे समुत्यथान इत्यादि लिज्भध जिसमें सम्मव 
हैं उसीका प्रजापतिने पापरहितत्व आदि रूपसे वर्णन किया है। नेत्रमें स्थिति आदि सबका जीवमें 
सम्मव है। इसप्रकार पूर्वोक्तरीतिसे ब्रह्माने जीवका ही वर्णन क्रिया है, और “एतदुस्तमभयमेतद्‌- 
ब्रह्म ०” ( यह अमृत, अमय ओर ब्रह्म है ) इस प्रजापति वाक्‍्यसे परमेश्व रंके पापरहितत्व, अमृतत्व, 
अमयत्व बादि धर्मं जीवमें सम्भव हैं । अत: “दृहरो5स्मिन्नन्तराकाशः” इस वाक्य घटित पापरहितत्वादि 
धर्म जीवमें सम्मव होनेसे दहराकाश शब्दसे जीवका ग्रहण किया जा सकता है ब्रह्मका नहीं । 


अधि० ५ रू० १९ |] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित २२९, 


व्यावत्यथः नोत्तरस्माद्पि वाक्यादिह जीवस्याशड्रा संभवतीत्यथ: | कस्मात्‌ ? यतस्तत्रा- 
प्याविभूतरवरूपो जीवो विवक्ष्यते । आविभूतं स्वरूपमस्येत्याविभूंतस्वरूपः । म्रूतपूर्व गत्या 
जीववचनम । एतदुक्त भसवति-- य एषो$क्षिणि' इत्यक्षिलक्षितं द्रष्टारं निरदिश्योदश'"7व- 
ब्राह्मणनेन शरीरात्मताया व्युत्थाप्य एवं त्वेव ते! इति पुनःपुनस्तमेव व्याख्येयत्वेनाकृष्य 
स्वप्नसुषुप्तोपन्यासक्रमेण 'पर ज्योतिरुपसंपद्य स्वेन रूपेणाभिनिष्पद्यते! इति यदस्य पारभाथिकं 
स्वरूपं परं ब्रह्म तद्रपतयेन जीव॑ व्याचणछे, न ज़वेन रूपेण | यत्परं ज्योतिरुपसंपत्तव्य॑ 
भ्रत॑ तत्पर ब्रह्म । तच्चापहतपाप्मत्वादिधमेकं, तदेंच च जीवस्य पारमाथिक स्व॒रूप॑ 'तत््वमप्ति 

इत्यादिशास्त्रेभ्यः, नेतरदुपाधिकल्पितम्‌ । यावदेव हि स्थाणाविव पुरुषबुद्धि दवत लक्षणाम- 
विद्या निवर्तयन्कूटस्थनित्यटक्स्वरूपमात्मानमहं ब्रह्मास्मीति न प्रतिपयते, तावज्जीवस्य 
जीवत्वम। यदा तुदेहेन्द्रियमनोबुद्धिसंघातादव युत्थाप्य श्रुत्या प्रतिबोध्यते, नासि त्वं देहेन्द्रि- 


लिए है । उत्तरवाक्यसे भी यहाँ जीवको आशद्धू सम्मव नहों है, ऐसा अथ है, क्‍यों ? क्‍योंकि उसमें भी 
आविभूतस्वरूप जीव विवक्षित है | जाग्रतादि अवस्थाओंसे शोधनकर अभिव्यक्त हुआ है निज प्रत्थग्र- 
भिन्न ब्रह्मस्वरूप जिसको वह आविभूतस्वरूप है। भूत पूव अज्ञान अवस्थाकी अपेक्षा यह जीववचन 
है । अभिष्राय यह है कि “य एबो5क्षिणि! इसप्रकार नेत्रसे उपलक्षित [ विश्वरूप ] द्रष्टका निर्देश 
कर उदश रावब्राह्मण द्वारा शरीरमें आत्मत्वसे इस जीवको अलगकर “एतं त्वेव ते०” ( इसीको ही मैं 
तुमसे फिर कहता हूँ ) इसप्रकार पुनः पुनः: उसीका व्याख्येयरूपसे ग्रहणकर स्वप्न और सुषुप्तिके 
उपन्यासके क्रमसे 'पर॑ं ज्योतिरुपंसम्पद्य०” ( पर ज्योति: स्वरूपको प्राप्तकर .अपनेरूपसे अभिनिष्पन्न 
होता है ) इस प्रकारसे इस-जीवका यथार्थ-पारमा्थिकरूप परब्रह्म है उस रूपसे इस जीवका व्याख्यान 
करते हैं जीवके रूपसे नहीं । प्राप्तव्य जो परज्योति: श्रुति प्रतिपादित है वह परब्रह्म है और वह पाप- 
रहितत्व आदि धमंवाला है। वही जीवका तत््वमसि' इत्यादि शास्त्रोंसे ज्ञातव्य पारमा्थिक स्वरूप 
है, इससे भिन्न उपाधि कल्पित स्वरूप पारमारथिक नहीं है। जब तक स्थाणुमें पुरुषबुद्धिके समान 
देतलक्षण अविद्याकी निवृत्तिकर कूटस्थ, नित्य, ज्ञानस्वरूप आत्माको मैं ब्रह्म है” इसप्रकार नहीं जान 


लेता तब तक जीवमें जीवत्व है। परन्तु जब देह, इन्द्रिय, मन और बुद्धिके संघातसे प्रथक कर तू 


. सत्यानन्दी-दीपिका 
# ,य एषो5क्षिणि पुरुषो दृश्यत एव आत्सा' इसप्रकार प्रजापतिने इन्द्र और विरोचनकों 


उपदेश देकर कहा कि जलसे पूर्ण शराव | सिकोरा ] में अपनेको देखो, विरोचन छायाको दरीरके 
अधीन देखकर अन्वय-व्यतिरेकसे शरीर आत्मा है ऐसा निश्वयकर लोट गया। किन्तु इन्द्र शरीरको 
विनाशी निरिचतकर प्रजापतिके पास आया । इसप्रकार ब्रह्माने इन्द्रकी शरोरादिमें आत्मबुद्धिको हदा- 
कर जीवका यथाथंस्वरूप [ ब्रह्म | बतलानेके लिए कहा कि एवं व्वेव ते भूयो5नुव्याख्यास्यामि नो 
-एवान्यब्रेतश्सात्‌ ० ( इसीको ही मैं तुमसे फिर कहता हूँ, इससे अन्यको नहीं ) इत्यादि वाक्योंसे 
यहाँ प्रजापति औपाधिक जीवरूपसे जीवका. व्याख्यान नहों करते, क्योंकि वह तो लोक प्रसिद्ध है । 
अपितु उसका अनुवाद कर जाग्रत, स्वप्न, सुयुष्ति इन परस्पर विलक्षण अवस्थाओंसे विवेचन कर 
ब्रह्मस्वरूपका ज्ञान कराते हैं। उपाधि रहित जीवका स्वरूप ब्रह्मसे भिन्न नहीं है, किन्तु ब्रह्म ही है । 
नान्यो5तो 5स्ति द्रष्ट०” ( इससे अन्य कोई द्रष्टा नहीं है ) इत्यादि श्रुतियाँ अभेदका प्रतिपादन 
करती हैं। इस आधारपर परमेश्वरके पापरहितत्वादि धर्मोंका जीवमें निर्देश किया है। इसप्रकार 
जाग्रतादि अवस्थाओंका कथन भी ब्रह्म स्वरूपका ज्ञान करानेके लिए है, जीवके प्रतिपादनके लिए 
नहीं । 'तत््वमसि' “अहं ब्रह्मास्मि' इत्यादि श्रुति वाक्य भी जीवके पारमाथिकस्वरूप ( ब्रह्म ) का ही 
प्रतिपादन करते हैं अविद्यादि उपाधिक' जीवका नहीं । 








२३० ब्रह्मसूत्र-शाड्ू रसाष्य [ अ० १ प[० ३ 


यमनोब॒ह्धिसंघात:; नासि संसारी, कि तहिं ? तद्यत्सत्यं स आत्मा चेतन्यमात्रस्यरूपरुत- 
त्यमलीति, तदा कृट्स्थनित्यट क्स्व छूपमा समान प्रतिवुध्यास्मान्छ री रायभिमाननात्समुत्ति- 
छग्स एस कथ्श्यनित्यटक्स्वरूप आत्मा भवति, सयोंह बे तत्परसं बह्म वेद ब्रह्मत मवति' (मुण्ड० 
३१२।९) इृत्यादिश्रतिभ्यः। तदेव चास्य पारमार्थिकं स्व पं येन शरीरात्समुत्थाय स्वेन 
रूपेणामितिष्पयते | & कथं पुनः स्वं च्‌ रूप॑ स्वेनेव ल निष्पच्यत इति संभवति कूटस्थ- 
नित्यस्थ ? सुवर्णादीना तुद्॒व्यान्तरसंपकोद्भिभूतस्वरूपाणा मन निव्यक्तासाधा रणविशेषाणां 

क्षारप्रसेपादिशिः शोध्यामानातनां स्वरूपेणाभिनिष्पत्ति: स्थात्‌। तथा नक्षत्रादीनामहन्यसि- 
भूतप्रकाशानामशिभावकवियोगे राजों स्वरूपेणाभिनिष्पत्तिः स्थात्‌ । न तु तथात्मचेतन्य 
ज्योतिषों तित्यश्य कैनलिद भिभव: संभवत्यसंसगित्वाह योम्न इव, द एविरोधाचह। रश्टिश्रेति 
मतिविज्ञातयों हि जीवस्य स्वरूपम्‌। तच्च शरोराद्समुत्यितस्यापि जीवस्य सदा निष्पन्नमेव 
टश्यते । सव्वी हि जीवः पश्य5»एण्वन्मन्वानों विज्ञानन्व्यवहरति; अन्यथा व्यवहारातु- 
पपत्तं:। तच्चे-छरीरात्खमुत्यितस्य निष्परयचेत, प्राक्समुत्यानाद्रष्टो व्यवहारो विरुष्येत । अतः 
किप्र/त्मकमिदं शर्यरात्समुत्थानम्‌, किमात्मिका वा स्ररूपेणाभशिनिष्पत्तिरित ? अजोच्यते- 
देह, इन्द्रिय, मन और बुद्धिरूप संघात नहीं, तू संसारी भी नहीं है, किन्तु जो सत्य है वह चेतन्य- 
स्वरूप आत्मा है 'तत्त्वमसि' (वह तू है) इसप्रकार श्रुति द्वारा प्रतिबोधित होता है | तब कूटस्थ, नित्य, 
ज्ञानस्वरूप आत्नाकों जानकर इस शरोर आदि अभिमानका परित्यागकर वही कूटस्थ, नितए, ज्ञान- 
स्वरूप आत्मा होता है, व्योंकि 'स यों ह बे०” ( जो उस परम ब्रह्मको जानता है निस्सन्देह वह ब्रह्म. 
होता है ) इत्यादि श्रुतियाँ हैं। शरीरसे आत्मामिमानको त्यागकर जो पंरम ज्योतिस्वरूएको प्राप्त 
करता है वही उसका पारमा्थिक स्वरूप है। परन्तु अपने हो रूपको आप ही निष्पन्न होता है यह 
नित्य कूटस्थमें किस प्रकार सम्मव है ? अन्य द्रव्यके संसगांसे जिनका स्वरूप अभिभूत हो गया है, 
तथा असाधारण विशेषगुण अभिव्यक्त नहीं है, क्षारप्रक्षेपादेसि शोवन किए हुए उन सुवर्णादिकी तो 
स्वरूपस अभिव्यक्ति होती है। तथा दिनमें जिनके प्रकाशका अभिमव हो जाता है, उन नक्षत्र 
आदिकी रात्रिमें अभिभव करने वालेके अभावमें स्वरूपसे अभिव्यक्ति होती है, यह सम्भव है। परन्तु 
आत्मा चतन्यरूप नित्य ज्योतिका इसप्रकार किसीसे अभिभव सम्मव नहीं है, क्योंकि आकाशके समान 
वह संसग रहित है और प्रत्यक्ष विरोध भी है। .कारण कि दशन,. श्रवण, . मनन और. विज्ञान ही | 
जीवका स्वरूप है। वह शरीरसे अभिमानका न त्याग करनेवाले जीवमें भी सदा रहते हैं। सभी 
जीव देखते, सुनते, विचार करते और समझते हुए व्यवहार करते हैं, अन्यथा व्यवहारकी उपपत्ति 
नहीं होगी । वह स्वरूप यदि शरीरसे अभिमान त्याग करनेसे निष्पन्न होता हो तो समुत्यानस्रे पूर्व 
देखा गया व्यवहार बाधित हो जायगा, अत: शरीरसे समुत्थ।नका स्वरूप क्‍या है और स्वरूपसे 
अभिव्यक्तिका स्वरूप क्‍या है? सिद्धान्ती--इसके उत्तरमें कहते हैं--जैसे शुद्ध स्फटिककी स्वच्छता 
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पूवपक्षी--शरीरात्समुत्थाय पर ज्योतिरुपसम्प्य स्वेन रूपेणाभिनिष्पय्यते” ( शरीरसे 
आत्माभिमानका त्यागकर पर ज्योतिको प्राप्तककर स्वहूपसे-आत्मरूपसे अभिश्यक्त होता है ) यह कथन 
ठीक नहीं है, क्योंकि आत्मा तो नित्य ज्ञानस्वरूप है और वंह आकाशके समान असंग है' तो उसके 
स्वरूपका किसीसे भी अभिभव सम्मव नहीं है और जीवके प्रत्यक्ष दर्शन आदि व्यवहारसे भी यह 
प्रतीत होता है, अज्ञपुरुषका चतन्यस्वरूप. भी वृत्तिमें अभिव्यक्त होता है, अन्यथा केवल दत्तिके जड़ 


होनेसे कोई भी व्यवहार नहीं होगा । अस्तु, परन्तु शरीरसे समुत्थान और अपनेसे अपनी अभिव्यक्तिका 
स्वरूप क्या है ? 
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प्राग्विवेकविज्ञानो त्पत्तेः शरीरेन्द्रियमनोवुद्धिविषयवेदनोपाधिभिरविविक्तमिव जीवस्य 
ट््यादिज्योति: स्वरूप भ्वति। यथा शुद्धस्य स्फटिकस्य स्वाच्छवथ शोकर्यं च स्वरूप॑ 
प्राग्विवेकप्रहणाद्रक्तनीलाद्रपाधिभिरविविक्तमिय भवति। प्रमाणजनिवर्विवेजह्षग्नहणात्त 
पराचीनः रुफटिकः स्वाच्छयेन शोकल्येन च स्वेन रूपेणासिनिष्पद्यत इत्युच्यते प्रागपि 
तथेव सन। तथा दंहादय्पाध्यविविक्तस्येव लतो जीव्रस्य श्रतिकृतं विवेक विज्ञान शरीरात्स- 
मुत्थानम्‌ ,विवेकविज्ञानफर्ल स्वरूपेणाभिनिष्पत्तिः केवलात्मस्वरूपाबगतिः | तथा विवेका- 
विवेकमात्रेणेवास्मनो 5शरीरत्वं सशरीत्व॑ं च, मन्त्रवर्णात्‌ अशरीरं शरीरेएु' (का० १।२।२२) 
इति, शरीरस्थो$पि कोन्तेय न करोति न लिप्यते' (गी० १३।३१) इति च सशरीरत्वाशरीरत्व- 
विशेषाभावस्मरणात्‌ । तस्माद्वि वेकविज्ञानाभावादना विभूतस्वरूपः सन्विवेकविज्ञानादा- 
विभूंतस्वरूप इत्युच्यते । नत्वन्यादशावाविर्भावनाविर्भावी स्वरूपस्य संभवतः स्वरूप- 
व्वादेव। एवं मिथ्याश्ञानकृत एव जीवपरमेश्वरयोभदों न वस्तुक्ृतः; व्योमवद सड््त्वाविशे- 
षात्‌। #कुतच्चेतदेव॑ प्रतिपत्तव्यम्‌ ? यतो 'य एपोउक्षिणि पुरुषों दृश्यते' इत्यपदिदश्य 'एतदसतम- 
मयमेतदब॒ह्म' इध्युपदिशति। यो 5क्षिणि प्रसिद्धो द्ष्ट्त्वेन विभाव्यते सो5ख्ताभयलक्षणादू- 
ब्रह्मणो पन्यइ्चेत्स्यात्‌, ततो 5सुताभयत्रह्म सामानाधिकर ण्यं न स्यात्‌। नापि प्रतिच्छायात्मा- 
ध्यमक्षिलक्षितों निद्श्यते; प्रजापतेमसषावादित्वप्रसज्ञात्‌ । तथा द्वितीयेपपि पर्याये य एव 
और शुक्लरूप. विवेक ज्ञान होनेसे पूर्व रक्त, नील आदि उपाधियोंसे अविविक्त-सा होता है, वेसे 
विवेक ज्ञानकी उत्पत्ति होनेसे पृ शरीर, इन्द्रिय, मन, बुद्धि, विषय, वेदनारूप उपाधियोंसे जीवकी 
दृष्टि आदि ज्योति: स्वरूप अविवक्त-सा होता है। यद्यपि विवेक ज्ञानके पूवमें भी स्फटिक वसा शुक्ल 
और स्वच्छ था, तो भी प्रमाण जनित विवेक ज्ञानके अनन्तर तो स्फटिक अपने स्वच्छ और शुक्ल- 
रूपसे अभिव्यक्त हुआ कहा जाता है। उसी प्रकार देह आदि उपाधियोंसे अविविक्त हुए जीवका 
श्रतियोंसे उत्पन्न हुआ विवेक-विज्ञान हो मानो शरीरसे समुत्थान है और इस विवेक विज्ञानका 
फल केवरू आत्मस्वरूपका साक्षात्कार ही स्वरूपाभिव्यक्ति है। इसी प्रकार “अशरीरं शरीरेषु' 
(जो शरीरोंमें अशरीर है) इस मन्त्रसे विवेक और अविवेकमात्रसे ही आत्मा अशरीर 
और सदरीर है। ऑर 'शरीरस्थो5पि०” ( हे कौन्तेय ! वह शरीरमें स्थित हुआ भी वांस्तवमें 
न करता है और न किसी कमसे लिप्त होता है ) इस प्रकार सशरीरत्व और अशरीरत्व विषयक 


विशेषामाव-मावाभावकी स्मृति है। इसलिए विवेकज्ञानके अभावसे अनभिव्यक्त स्वरूप होता 
हुआ भी जीव विवेकविज्ञानसे अभिव्यक्त स्वरूप होता.है ऐसा कहा जाता है। अन्य प्रकारसे 


अभिव्यक्ति और अनभिव्यक्ति स्वरूपमें संभव नहीं हैं, क्योंकि वह स्वरूप है। उसी प्रकार जीव 
और ईदवरका भेद मिथ्याज्ञानसे जन्य है वास्तविक नहीं है, क्योंकि आत्मामें आकाशके समान 
असंगत्व अविशेष है। परन्तु यह कैसे जाना जाय ? इससे कि “य एषोउक्षिणि पुरुषों दुश्यते०” 
( नेत्रमें जो यह पुरुष दिखाई देता है ) ऐसा उपदेश कर 'एतदमस्तम०” ( यह अमृत और अभय 
है यह ब्रह्म है ) ऐसा उपदेश किया है।. नेत्रमें जो प्रसिद्ध विश्वरूप द्रष्टारूपसे ज्ञात-होता है यदि 
वह अंमगृत और अभय स्वरूप ब्रह्मसे अन्य हो तो अमृत और अभयहरूप ब्रह्मके साथ उस [ अक्षिस्थ 


पुरुष ] का सामानाधिकरण्य नहीं होगा । अक्षि लक्षित यह प्रतिबिम्बात्मा भी निदिष्ट नहीं है, क्योंकि 
प्रजापति मिथ्यावादी हो जायगा । इसी प्रकार “य एष स्वप्ने महीयमानश्ररति०” ( स्बप्नमें जो यह 
सत्यानन्दी-दीपिका 


/# जिस आत्माके ज्ञानसे कृतकृत्यता और समस्त भोगोंकी उपलब्धि 'होतो है, उस आत्माको 
जाननेके लिए इन्द्र और विरोचन दोनों प्रजापतिके पास आये थे। ब्रह्मा उनके प्रति 'य एथो5श्षिणि 
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स्वप्ने महीयमानश्ररति! इति न अथमपर्याथनिदिष्टादक्षिपुरुषाद्द्रप्टुरन्यो निदिष्टः; एवं स्वेब ते 
भूयो3नुव्याख्यास्यासि! इत्यपक्रमात्‌। किचाहमय स्वष्ने हर्तिनसद्ाक्षम, नेदानी त॑ पश्यामी 
दृ्मेव प्रतिदुद्धः अत्याचएे; दण्ारं तु तमेव प्रत्यभिज्ञानाति 'य एवाहं स्वग्नमद्राक्ष स एवाहं 
जागरितं पश्यामि' इति । तथा ततीयेएपि पर्याये 'नहि खब्वयमेवं संप्रत्यात्मानं जानात्ययमह- 
मस्मीति नो एवेसानि भूतानि ।! इति सुषुप्तावस्थायां व्शेषविज्ञानाभावमेव दर्शायति न 
विज्ञातारं प्रतिषेघति। यक्तुतत्र 'विनाशमेवापीतो सवति' इति तद्पि विशेषविज्ञानविनाशामि- 
प्रायमेव न विज्ञातविनाशाशिप्रायम; “नहि विज्ञाठतुर्विक्ञातेबिपरिकोपो विद्यतेअविनाशित्वात! 
(बृ० ४।३।३०) इति श्रव्यन्तरात्‌ । तथा चतुथ 5५पि पर्याये 'एुतं त्वेब ते भूयो$नुच्याख्यास्थामि 
नो एवान्यत्रतस्मात' इत्युपक्रम्य 'मघवन्‌ मत्य वा इदं शरीरम्‌ इत्यादिना प्रपश्चेत शरीराद्पा- 
धघिसंबन्धप्रध्याख्यानेन संप्रसादशब्दोदितं जीव॑ स्वेन रूपेणाभिनिष्प्यते' इति ब्रह्मस्वरूपापन्न॑ 
द्शयज्न पर स्मादब्रह्मणो 5मस्ताभयस्वरूपादन्यं जीव॑ द्शयति। ४5 केचित्तु-परमात्मविवक्षायां 
एतंल्वेव ते' इति जीवाकषंणमन्याय्यं मन्यमाना एतमेव वाक्योपक्रमसूचितमंपहतपाप्मत्वा- 











मोगोंको भोगता हुआ विचारता है वही आत्मा है ) दूसरी वार भी प्रथम वार निदिष्ट अक्षि पुरुषरूप 
द्रष्टासे भिन्न द्रष्टाका निर्देश नहीं है। क्‍योंकि 'एतं त्वेत ते०” ( इसीको मैं तुमसे पुनः कहता हूँ ) 
ऐसा उपक्रम है। किचञ्च आज मैंने स्वप्नमें हाथी देखा था, किन्तु अब उसको नहों देख रहा हैँ, इस 
प्रकार द्रष्टक ही जागकर निषेध करता है। “य एंवाऊहं स्वप्नमद्गाक्ष ० ( जिस मैंने स्वप्न अवस्थांका 
अनुमव किया था वही मैं अब जाग्रत अवस्थाका अनुभव कर रहा हूँ ) इस प्रकार उसी द्रष्टाकी 
प्रत्यभिज्ञा करता है। इसी प्रकार तृतीयवारमें 'नाह खल्‍्व०” ( इस अवस्थामें तो निश्चय ही “यह मैं 
हैं' इस प्रकार न यह आत्मा-अपनेको जानता है और न इन प्राणियोंको ही जानता है ) इस प्रकार 
श्रुति सुषुप्ति अवस्थामें विशेष विज्ञानका अभाव ही दिखलाती है विज्ञाताका प्रतिषेव नहीं करती। 
उसमें 'विनाशमेवदा०” ( वह विनाशको ही. प्राप्त होता है ) यह मी विशेष विज्ञानके विनाशके 


अभिप्रायसे कहा गया है विज्ञाताके विनाशके अभिप्रायसे नहीं, क्योंकि “नहि विज्ञातुर्विज्ञाते०' 
( विज्ञाताकी विज्ञप्ति-विज्ञानशक्तिका कभी डोप नहीं होता, क्‍योंकि वह अविनाशी है ) यह दूसरी 


श्रुति है। इस प्रकार चौथी वारमें भी 'एतं त्वेव ते०” ( इंसीको मैं तुमसे फिर कहता हूँ इससे अन्यको 
नहीं ) ऐसा उपक्रम कर “मघवन्मत्यं वा० (हे इन्द्र ! निस्सन्देह यह शरीर मरणशील है ) 
इत्यादिसे विस्तार पुवंक शरीर आदि उपाधियोंके सम्बन्धका निषेध कर 'सम्प्रसाद' शब्दसे कथित 
जीवकी 'स्वेन रूपेणाभिनिष्पद्यते! ( अपने स्वरूपसे अभिव्यंक्त होता हैं ) इससे ब्रह्मस्वरूप प्राप्ति 
दिखलाकर प्रजापति अमृत, अभमयस्वरूप परब्रह्मसे जीवको अन्य नहीं दिखलाते। कुछ एक 
आचाये तो परमात्माकी विवक्षामें 'एतं त्वेव ते”! इससे जीवकी अनुवृत्ति अनुचित समझाने वाले 


[ य आत्मापहतपाप्मा ] इस वाक्योपक्रममें सूचित पापरहितत्व आदि गुण विशिष्ट इसी आत्माकों 
सत्यानन्दी-दीपिका 
पुरुषो दृश्यत एघ आत्मा' इससे अपहतपाप्मत्व आदि विशिष्ट आत्माके उपदेशकी उपेक्षाकर अनात्म- 


रूप छायाका यदि उपदेश करें तो निश्चित मिथ्यावादी सिद्ध होंगे। परन्तु ब्रह्माने 'य एषो5क्षिणि 
इस श्रतिवाक्यसे छायात्माका उपदेश नहीं किया है, अपितु पापरहितत्वादि विशिष्ट आत्माका ही 
नेत्रस्थ विश्वरूप द्रष्टाका द्रष्टारूपसे उपदेश किया है । 'उसीको ही दूसरी वार स्वप्न अवस्थाकी लेकर 
उपदेश किया है । क्योंकि एवं त्वेव ते भूयो5नुव्याख्यास्यामि' इस प्रकारकी ब्रह्माने प्रतिज्ञाकी है । 

# सिद्धान्ती अपने अभिमंतकों अधिक स्पष्ट करनेके लिए किसी अन्य आचायके मतका 
उल्लेख करते हैं-+-इस मतमें जीव और ईश्वर भिन्न-मिन्न हैं और अपहतपाप्मत्व आदि धर्म जीवमें 


अधि० ५ स्‌ृ० १९ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित श्रे३ 


गुणकमात्मान ते भूयो 5 नुव्याख्यास्यामी ति-कल्पयन्ति | तेषामेतमिति संनिहितावलम्बिनी 
सर्वनामश्रतिविंप्रकृष्येत। भूयःश्रतिश्रो परुध्येत, पर्यायान्तराभिहितस्य पर्यायान्तरेडनभि 
धीयमानत्वात्‌ । एवं ख्वेष ते! इति च प्रतिज्ञाय प्राक्चतुर्थात्पर्यायादन्यमन्यं व्याचक्षाणस्य 
प्रजापतेः प्रतारकत्व॑ प्रसज्येत। तस्माचदविद्याप्रत्युपस्थापितमपारमार्थिक॑ जेव॑ रूप कतभो 
क्तरागद्वेषादिदोषकलुषितमनेकानर्थयोगि तंह्विलयनेन तह्दिपरीतमपंहतपाप्मत्वादिगुणकर 
पारमेश्वरं स्वरूप विद्यया प्रतिपाद्यते, सर्पादिविलयनेनेव रज्ज्वादीन्‌। #अपरे तु वादिनः 


तुम्हारे प्रति पुनः पुनः कहूँगा ऐसे अर्थी कल्पना करते हैं । उनके मतमें संनिहित ज्ञान करानेवाली 
“'एतम' यह सवनाम श्रुति दूरान्वित हो जायगी अर्थात्‌ जीवका प्रतिपादन न कर अब पंरमात्माका 
प्रतिपादन करने लगेगी । और “भूयः” इस श्रुतिका बाध भी हो जायगा, क्योंकि [ 'य एषोउक्षिणि! ] 
एक पर्यायमें अभिहितका द्वितीय पर्यायमें अभिधान नहीं है। किश्व 'एतं त्वेव ते' इसप्रकारकी प्रतिज्ञा- 
कर चतुथं पर्यायके पूव तक अन्‍्यान्य पदार्थोका व्याख्यान करनेवाले प्रजापतिको प्रतारकत्व-मिथ्या- 
वादित्व दोष प्रसक्त हो जायगा । अतः जैसे सर्पादिके बाध होनेसे रज्जु आदिके यथा स्वरूंपका प्रति- 
पादन होता है, बसे अविद्यासे उपस्थापित कतृत्व भोक्त॒त्व, राग हेष आदि दोषोंसे दृषित अनेक 
अनथःोंसे युक्त जीवके अपारमा्थिक स्वरूपका बाधकर विद्या उसके विपरीत पापरहितत्व आदि गुण 
विशिष्ट परमेश्वरके स्वरूपका प्रतिपादन करती है। परन्तु दूसरे वादी और कुछ हमारे सिद्धान्त पक्षके 


सत्यानन्दी दीपिका 
सम्मव नहीं है, इसलिए 'एत॑ं त्वेब ते” इस श्रुतिस्थ 'एतम्‌' पंदसे जीवकी अनुवृत्ति. करना उचित नहीं 


है, किन्तु पापरहितत्व आदि गुणविशिष्ट परमात्माका ग्रहण करना चाहिए | परन्तु यह कथन युक्त 
नहीं है, क्योंकि प्रजापतिने “य आत्मा5पहतपांप्मा' ऐसा आरम्भ किया है। इन्द्र और विरोचनके 
आनेपर उनके प्रति प्रथम वार प्रजापतिने जाग्रत्‌ अवस्थाके अभिमानी नेत्रस्थं विद्वपुरुषका 'य एघो5- 
क्षिणि पुरुषो दुश्यत एब आत्मा! इस प्रकार उपदेश किया। दूसरी वार इन्द्रके प्रंति स्वप्न अवस्थाके 
अभिमानी तेजस पुरुषका 'य एष स्वप्ने महीयमानश्ररति एव आत्मा'इसप्रकार उपदेश किया है तृतीय 
वार सुषुप्ति अवस्थाके अभिमानी प्राज्ञका 'तदबत्रेतत्सुप्त: समस्त: सम्प्रसन्नःस्वप्नं न विजानात्येष आत्मेति 
होवाच' ( छा० ८।११।१ ) ( जिस अवस्थामें यह सोया हुआ दर्शनादि वृत्तिसे रहित और सम्यक्‌- 
रूपसे आनन्दित हो स्वप्नका अनुभव नहीं करता वह आत्मा है ऐसा प्रजापतिने कहा, .यह अमृत, 
अमय है और यह ब्रह्म है) ऐसा उपदेश किया है। परन्तु इन्द्रने प्रत्येक अवस्थाका दोष वर्णन 


किया । किन्तु 'एतं त्वेव ते० ( जिसको तुमसे पहले कहा है उसीको मैं अब फिर कहूेगा ) ऐसा 
प्रजापतिकी प्रतिज्ञा रही है। जिस पापरहितत्वादि विशिष्ट आत्माको प्रजापतिने इन्द्रके प्रति पहले 
कहा है उसको अन्त तक कहते रहे हैं। चतुर्थ वारमें 'एवमेव एव सम्प्रसादोी०' ( छा० ८।१२॥३ ) 


( उसीप्रकार यह सम्प्रसाद इसी शरीरसे समुत्थानकर परमज्योतिको प्राप्त हो अपने स्वरूपसे अभि- 
व्यक्त होता है, वह उत्तम पुरुष है ) यहाँपर उसी आत्माका सम्प्रसादरूपसे उपदेश किया है । इसलिए 
अवस्थाके भेदसे आत्माका भेद नहों है। उसो जीवका 'एतम” पदसे प्रजापतिने उपदेश किया है । 
यदि 'एतम' पदसे परमात्माका ग्रहण होता तो चतुथवारमें इसका ग्रहण होता, परन्तु ब्रह्माने 'एत॑ 
त्वेव ते” इसका वार-वार उपदेश किया है, वह यूक्त न होता । क्‍योंकि जब पूर्वोक्तिका पुनः कथन होता है 
तभी “भूयः” पदका प्रयोग किया जाता है। परमेद्वरका स्वरूप तो चतुर्थवारमें कहा है । इससे “भूयः' 
पदका भी बाध होगा । इसलिए 'एतम' पदसे सन्निहित जीवका ग्रहण करना युक्त है ईइ्वरका नहीं । 

# जो लोग संसार तथा जीव और ईव्वरके भेदकों सत्य मानते हैं अर्थात्‌ जीवका कतुंत्व, 
भोक्तृत्व आदिरूप और परसेश्वरका पापरहितत्व, अकतृ त्व, सत्यकामत्व आदिरूप सत्य मानकर 


२३४ ब्रह्मसूत्र-शाडूरभाष्य [ आ० १ पा० दे 


पारमाथिकमेव जैच॑ रूपमिति मन्यन्ते5स्मदीयाश्र केचित्‌। तेषां सर्वेषामात्मेक॒त्वसस्यण्द्र्श- 
नप्रतिपक्षभूतानां प्रतिषेधायेदं शारीरकमारब्धम। एक एव परसेश्वरः कूट स्थनित्यों विज्ञान 
घातुरविद्यया मायया मायाविवदनेकधा विभाव्यते नातन्‍्यो विज्ञानधातृरस्तीति | यच्िदं 
परमेश्वरवाक्ये जीवमाशडुच प्रतिषेधचति सूचकार।-- नासंमवात्‌ (बर० १।३।१८) इत्थादिना । 
तत्रायमभिप्रायः-निध्यशुद्धबुद्धमुक्तस्वभावे कूटस्थनिण्ये एकस्मिन्नसड्े परमात्मनि वह परीत 
जैव रूप व्योम्नीव तलमलादि परिकल्पितम्‌। तदाप्मेकस्वप्रतिपादनपरेव क्येर्न्यायोपेतैक्नत- 
वादप्रतिषेधेश्रापनेष्यामीति परमात्मनों जीवादन्यत्वे द्रठदयति | जीवस्य तु न परस्मादन्यत्व॑ 
प्रतिपिपादयिषति कित्वनुवद॒त्येबाविद्याकल्पितं लोकप्रसिद्ध' जीवभेदम्‌। एव हि स्वाभा- 
विक्रकतृत्वभोकत्त्वासुवादेस प्रवृत्ताः क्मंविधयो न विरुध्यन्त इति मन्यते। प्रतिषायं तु 
शास्त्राथमात्मैकत्वमेव दर्शायति--शाखदृष्या तूपदेशों वामदेवबत्‌” ( ब० $॥१॥३० ) इश्या- 
दिना | वणितश्रास्मामिविद्दद्विद्द द्ध देव क्मंविधिविरोधपरिहारः ॥ १९ ॥ 
अन्याथंश्र परामश:; ।॥| २० ॥ 

पदच्छेद--अन्याथे:, च, परामशं: । 

सूत्राथं--( परामशरच ) 'अथ य एप सम्प्रसाद:' इस श्रतिमें सम्प्रसाद शब्दसे जो जीवका 
परामश किया गया है, वह ( अन्याथ: ) अन्यके लिए ( परमात्माका प्रतिंपादत करनेके लिए ) है। 

# अथ यो दहरवाक्यशेषे जीवपरामशों दशित+--अथ य एप संप्रसांदः ( छा० 
आचाय॑ भी जीवका रूप पारमा्थिक है, ऐसा मानते हैं। आत्मैकत्व सम्यर्दशंनके प्रतिपक्षीभूत उन 
सभी वादियोंके निराकरणके लिए यह शारीरकशास्त्र आरम्भ किया गया है। एक हो परमेश्वर 
कूटस्थ, नित्य, विज्ञानस्वरूप अविद्यारूपी मायासे मायावीके समान अनेक हुआ जैसा प्रतीत होता है 
उससे अन्य विज्ञानस्वरूप कोई वस्तु नहीं है । [ य आत्माउपहतपाप्मा ] इस परमेश्वर वाक्यमें जीवकी 
आशड्ूकर 'नासम्मवात्‌' इत्यादिसे सूत्रकार उसका प्रंतिषेंध करते हैं॥ उसका अभिप्राय यह है कि 

नित्य शुद्ध बुद्ध मुक्त. स्वमाव कूटस्थ नित्य एक असंग .परमात्मामें उससे विपरीत, जीवरूप, आकाशर्में 


मलिनतादिके समान परिकल्पित है। न्यायसे यक्त द्वतवादके प्रतिषेधघक एवं आत्मैकत्व प्रतिपादनपरक 
वाक्योंसे उसका अपनयन करूँगा, इस आशयसे परमात्माका जोवात्मांसे भेद दुंढ़ करते हैं। जीवका 


पंरमात्मासे भेद प्रतिपादन करना नहीं चाहते . किन्तु अविद्यासे कल्पित लोकप्रसिद्ध जीवभेदका केवल 
अनुवाद करते हैं। इसप्रकार स्वाभाविक-आविद्यक कतुत्व भोक्तत्वका अनुवाद करनेसे प्रवृत्त हुई कम- 
विधियाँ विरुद्ध ( बाधित ) नहीं होतीं, ऐसा. मानते हैं । 'शाख्रदृश्या तूपदेशों वामदेववत्‌' इत्यादिसे 
सुृत्रकार यह दिखलाते हैं कि वेदान्तशास्त्रका प्रतिपाद्य विषय तो .आत्मैकत्व ही है। हमने तो विद्वान 
और अविद्वानके भेदसे कमंविधिके विरोधके परिहा रका वर्णव किया है ॥ १९ ॥ 


अब जो दहर वाक्यशेषमें 'अथ य एष सम्प्रसादः' इत्यादिसे जीवका परामश दिखलाया गया है। 


सत्यानन्दी-दीपिका 
जीवब्रह्मकी एकताका प्रतिषेध करते हैं उनके मतका पस्हार करने और यथाथ आत्मैकत्वका ज्ञान कराने 


के लिए इस दारीरकशास्त्रका आरमस्म किया गया-है । 'सत्यं ज्ञानसनन्तं अह्मय” “तत्वमसि! अहं 
ब्रह्माउस्मि' इत्यादि अद्वतपरक वाक्य और “नेति नेत्यात्मा' इत्यादि द्वतनिषेध परक वाक्योंद्वारा लोक. 
प्रसिद्ध अविद्या कल्पित भेदका इस ग्रन्थमें निराकरण किया जाता है । ब्रह्म ही अविद्यासे संसारो जीव है, 
अत: वह उससे अन्य कोई वस्तु नहीं, क्योंकि 'नान्‍्यों५तो5स्ति द्रष्टा' ऐसी श्रति है । यह शारीरकशास्त्रका 


प्रतिपाद्य विषय है। कल्पित वस्तुकी अधिष्ठानज्ञानसे निवृत्ति होवी है। जीव तथा ब्रह्मका अविद्यासे 
कल्पित भेद भी ब्रह्मात्मैक्यज्ञानसे निवृत्त हो जाता है ॥ १९॥ 


अधि० ५ रू० १९ ] भाषाजुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित २५ 


८१३ ) इत्यादि, स दृहरे परमेश्वरे व्याख्यायमाने न जीवोपासनोपदेशो न प्रऊतविशेषो 
पदेश इत्यनथ कवत्व॑ प्राप्लोतीति। अत आह-अन्या थॉ 5 य॑ जीवपरामर्शों न जीवस्वरूपपर्यव- 
सायी | के ताह ? परमेश्वरस्वरूपपयव सायी । कथम्‌ ? संप्रसादशब्दोदितो जीवो ज्ञाग- 
रितव्यवहारे देहेन्द्रियपञ्जराध्यक्षो भूत्वा तद्ासनानिर्मितांश्व स्वप्नान्नाडीचरो5नुभूय 
श्रान्तः शरण प्रेप्सरुअयरूपादपि दशयीराप्तिमानात्समुत्थाय सुषुप्तावस्थायां परं ज्योति- 
राकाशशब्दितं परं ज्योतियन स्वेत रूपेणायममिनिष्पय्यते स एवं आत्मा5पहतपाप्म- 
त्वादिशुण उपास्य इत्येबमर्थो5यं जीवपरामर्शः परमेश्वरवादिनो5प्युपपद्यते ॥ २० ॥ 
अल्पश्रुतेरिति चेत्तदुक्तम्‌ | २१ ॥ 

पदच्छेद--अल्पश्चतते:, इति, चेत्‌ , तत्‌ , उक्तम्‌ । 

सूतरा्थ--(अल्पश्रुते:) 'दहरो5स्मिन्नन्तराकाश:” इससे आकाशझ्ममें अल्पत्वका श्रवण है, अतः 
दहराकाश परमेश्वर नहीं है, किन्तु जीव है, ( इति चेत्‌ ) यदि ऐसा कहो तो ( तदुक्तम्‌ ) इसका “अभे- 
कौकस्त्वात्‌' ( ब्र० सू० १२॥७ ) इस सूत्रमें समाधान कहा गया है, इसलिए दहराकाश परमेश्वर ही है। 

88 यदृप्युक्तम--- दहरो5स्मिन्नन्तराकाशः” इत्याकादशस्याब्पत्वं भ्रूयमाणं परमेश्वरे 
नोपपयते, जीवस्य त्वाराग्रोपमितस्याल्पत्वमवकव्पत इति, तस्य परिहारो वक्तव्यः। उक्तों 
हास्यपरिहारः परमेश्वरस्यापेक्षिकमल्पत्वमवकल्पत इति “अभंकोकस्त्वात्तद्यपदेशाचनेति चेन्न 


यदि ऐसा व्याख्यान करें . कि वह दहर परमेश्व र है तो जीवकी उपासनाका उपदेश .न करने और 
प्रक्त दहराकाशके विशेषके उपदेश न करनेके कारण अनंथक हो जायगा । इसलिए कहते हैं--यह 
जीवका परामश अन्याथंक है---जीवके स्वरूपमें पयवसायी नहीं है, किन्तु परमेश्ररके स्वरूपमें 
पर्यवसायी है । कैसे ? सम्प्रसाद शब्दसे उक्त जीव जाग्रत्‌ अवस्थामें देह, इन्द्रियके प>जरका अध्यक्ष 
होकर नाड़ीमें जाकर जाग्रतु अवस्था अनुमव जन्य वासनाओंसे उत्पन्न हुए स्वप्त पदार्थोका अनु मवकर 
जब्र श्रांत हो जाता है तब विश्राम स्थान प्राप्त करनेको -इच्छासे दोनों प्रकारके शरीर अभिमानोंसे 
उठकर सुषुप्ति अवस्थामें आकाश दाब्दसे प्रतिपाद्य पर ज्योतिःस्वरूप परब्रह्मको प्रापधकर विशेष 
विज्ञानवत्त्वका परित्यागकर अपने स्वरूपसे अभिव्यक्त होता है। जो इसके प्राप्त करने योग्य परम ज्योति 
है वह जिस अपने परमार्थ स्वरूपसे अभिव्यक्त होता. है वह यह आत्मा पापरहितंत्वादिगुण विशिष्ट उपास्य 
है, इस अभिप्रायसे किया हुआ यह जीवका परामर्श परमेश्व रवादीके मतमें भी उपपन्न होता है ॥२०॥ 
“दृहरो5स्मिन्नन्तराकाश: इस प्रकार आकाशमें श्रुयमाण अल्पत्व परमेश्वरमें उपपन्न नहीं 
होता, किन्तु आरके अग्रमागके सह जीपमें अल्पत्व उपपन्न होता है, ऐसा जो कहा गया है, उसका 
परिहार करना चाहिए। इसका परिहार तो अभंकोकस्त्वात' इस सूत्रमें कहा गया है कि परमेश्व रका 
अल्पत्व आपेक्षिक: हो सकता है। उसी परिहारका अनुसन्धान यहाँ भी करना चाहिए। इस प्रकार 
सत्यानन्दी-दी पिका 
3६ प्रजापंति वाक्‍्यमें जीव अनुवादसे ब्रह्मके ही धर्म कहे गये हैं वे कमंभोगी जीवमें सम्भव 
नहीं हैं, इसलिए जीव दहराकाश नहीं है। दहर वाक्यमें जोवका परामश इसलिए किया गया है कि 
उसके परामशर्क विना ब्रह्म भावका उपदेश सभ्मव नहीं है, अतः इन तीनों अवस्थाओंमें जीवका 
ग्रहण किया गया है। वस्तुतः नित्य आनन्द स्वरूप संप्रसाद तो परमेश्वर ही है, उस स्वरूपको सुषुप्ति 
अवस्थामें प्राप्त करनेसे जीवका भो सम्प्रसाद छब्दसे श्रुतियोंमें प्रतिपादन है ॥ २० ॥ डर 
& इस उक्त हेतुसे भी दहराकाश जीव नहीं है, किन्तु परमेश्व र ही है । 'दहरो5स्मिन्नन्त राकादाः” 
इस दहरवाक्य और “आत्मेति होवाचतदमतममयसमेतद्बह्य”' इस प्रजापति वाक्यका क्रमशः सगुण 


श्रेद ब्रह्मसूत्र-शाइ्ूर भाष्य [ आ० १ पा० ३ 


निचाय्यत्वादेवं व्योमवच्च (ब० सू० १।२।७) इत्यत्र । स एवेह परिहारो पनुसंघातव्य इति सूच- 
यति | श्र॒त्येव चेदमस्पत्व॑ प्रत्युक्त प्रसिद्धेनाकाशेनोपमिमानया यावान्वा अयमाकाशस्ता: 
वानेषो5न्तहंद्य आकाश: इति ॥ २१ ॥ 
( ६ अनुकृत्यधिकरणम्‌ रूँ० २२-२३ ) 
अनुकृतेस्तस्य च || २२ ॥ : 

पदच्छेद--अनुझतेः, तस्य, च । 

सूत्राथ--( अनुछते: ) “न तन्न सूर्यो भाति' इत्यादि श्रुतिमें प्रतिपादित वस्तु कोई तेज विशेष 
नहीं है किन्तु निविशेष ब्रह्म ही है, क्योंकि 'अनुमाति' उसके प्रकाशका ही सब अनुकरण करते हैं, 
( च ) और ( तस्य ) उसके प्रकाशसे ही यह समस्त जगत्‌ प्रकाशित होता है । 

% “न तत्न सूर्यो भाति न चन्द्रतारक नेमा विद्यतो भान्िति कुतोध्यमग्नि: । तमेव भान्तमनु- 
भाति सब तस्य मासा सबंभिदं विभाति' ( मु० २।२।१० ) इति समामनन्ति । यत्र य॑ भान्त- 
मनुभाति सर्व यस्य च भासा सवंभिदं घिभाति स कि तेजोधघातुः कश्चिदुत प्राक्ष आत्मेति 
विचिकित्खायां तेजोधातुरिति तावत्पराप्तम्‌ । कुतः ? तेजोधातूनामेव सूर्यादीनां भानप्रति- 
पेधात्‌ | तेजःस्वभावकं चन्द्रतारकादि तेजःस्वभावक एव सू्थ भासमाने5हनि न भासत 
इति प्रसिद्धम। तथा सह खूयण सर्वमिदं चन्द्रतारिका यस्मिन्न भासते, सो5पि तेज: 
सूत्रकार सूचित करते हैं। और “यावान्वा०” ( जितना यह बाह्याकाश है उतना हृदयान्तगंत यह 


आकाश है ) प्रसिद्ध आकाशके साथ उपमा देनेवाली इस श्रुतिसे दहराकाशमें इस अल्पत्वका 
निरास किया गया है ॥ २१ ॥ 


“न तत्र सूर्यो माति! ( वहाँ उस आत्मस्व॒रूप ब्रह्ममें न सूर्य प्रकाशित होता है और न चन्द्रमा 
तथा तारे । वहाँ यह बिजली भी प्रकाशित नहीं होती फिर यह निरन्तर हृष्टिमें आनेवाली अग्नि 
किस गिनतीमें है ? उसके प्रकाशित होनेसे ही सब प्रकाशित होता है और यह सब कुछ उसीके 
प्रकाशसे प्रकाशमान है ) ऐसी श्रुति है। इस श्रुति वाक्यमें जिसके प्रक्राशित होनेसे ये सब सूये, 
चन्द्रमा आदि प्रकाशित होते हैं और जिसके प्रकाशसे यह समस्त जगत्‌ प्रकाशित होता है। इस 
विषयमें सन्देह होता है कि क्या यह कोई तेजस्वी पदार्थ है अथवा परमात्मा ? पूदपक्षी--यह तेजस्वी, 
पदाथे है ऐसा प्राप्त होता है, किससे ? इससे कि सूर्य आदि तेजस्वी पदार्थेके ही भानका प्रतिषेव किया 
है। यह प्रसिद्ध है कि दिनमें स्वामाविक तेजस्वी सूर्यके प्रकाशित होनेपर तेज.स्वभाव चन्द्रमा तारा आदि 
प्रकाशित नहीं होते । तथा ऐसा ज्ञात होता है कि सूर्सके साथ यह सब चन्द्र, तारा आदि जिसमें 


न . सत्यानन्दी-दीपिका 
ओर निगुण ब्रह्ममें समन्वय सिद्ध होता है। नाभिसे एक वितस्ती ऊपर और कण्ठसे चार अज्भल 


नीचे वाम भागमें स्थित हृदय स्ंलोक प्रसिद्ध है। उसके अन्तर स्थित आकाशको दहर आकाश 
कहा जाता है ॥ २१ ॥ 


न तन्न सूर्यो साति” यह मुण्डक श्रुति इस अधिकरणका विषयवाक्य है, इस श्रुतिमें 'अनुभाति' 
( अनु-अनन्तर, भाति-प्रकाश करना ) यह पद तभी संग्रत होगा जब तेज: स्वमाववाला कोई एक 
विशेष पदार्थ माना जाय, अन्यथा नहीं; समान स्वभाववाटोंमें ही 'अनुकरण” देखनेमें आता है 
“जिसे गौ गोके पीछे दोड़ते हैं' पक्षी समान जातीय पशीके पीछे उड़ता है । परन्तु अतुल्य स्वभाववालोंमें 
'अनुकरण” नहीं देखा जाता, अतः सूये आदिके समान वह भी तेज: स्वभाव पदा्थ होना 
चाहिए । यद्यपि 'यस्मिन्‌ थोः पथिवी चान्तरिक्षमोतम! ( जिसमें द्यू, प्रथिवी और अन्तरिक्ष ओत- 
व्याप्त हैं ) यहाँ ब्रह्म प्रकृत है, तो भी अभिभव और अनुकारात्मक लिड्भसे प्रकरणका वाध होकर कोई 


अधि० ५ सू० २२ ] भाषानुवांद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित २३७ 


स्वभाव एवं कश्चिदित्यवगम्यते। अनुभानमपि तेजःस्वभावक एवोपपद्यते; समान स्वभाव- 
केष्चनुका रद््शनात्‌ , गच्छन्तमनुगच्छतीतिवत्‌। तस्मात्ते जोधातुः कश्चिदित्येवं प्राप्ते ब्रूम:- 
प्रा एवात्मा भवितुमह॑ति । कस्मात्‌ ? अन्ुुकृतेः। अन्लुकरणमनुक्ृतिः । यदेतत्‌ 'वमेव 
मान्तमनुमाति सवम! इत्यनुभानं, तत्प्राक्षपरिग्रहेपरबकल्पते । 'मारूपः सत्यसंकल्पः' ( छा० 
३।१४।२ ) इति हि प्राश्मात्मानमामनन्ति । न तु तेजोधातुं कंचित्सूर्यादयो 5चुभान्तीति 
प्रसिदम।समत्वाच्च तेजोधातूनां सूर्यादीनां न तेजोधातुमन्यं प्रत्यपेक्षास्ति, यं भान्तमचुभायु:, 
नहि प्रदीपः प्रदीपान्तरमनुभाति। यदप्युक्तम-समानस्वभावकेष्वनुकारो दश्यत इति। नाय- 
मेकान्तो नियमः, भिन्नस्वभावकेष्वपि हनुकारों दश्यते । यथा सुतप्तोषयःपिण्डो5ग्न्‍्यनु- 
कृतिरग्नि दहन्तमनुद्हति, भोम॑ वा रजो वायु वहन्तमनुवह॒तीति । 'जनुकृते:' इत्यनुभानम- 
स्‌ सुचत्‌ । तस्य च' इति चतुथ' पादमस्य स्छोकस्य सूचयति। 'तस्य भासा सवंसिदं विभाति 
इति, तद्धे तुक॑ भान॑ सूर्यादेरुच्यमान प्राश्मात्मानं गमयति। देवा ज्योतिषां ज्योतिरायुहों 
पासते5मस्तम्‌! ( बृ० ४।४।१६ ) इति हि प्राशमात्मानमामनन्ति; तेजोन्तरेण सूर्यादितेजो 
विभातीत्यप्रसिद्धा विरुद्ध च; तेजोन्तरेण तेजोन्तरस्य प्रतिघातात।अथवा--न स्ूर्यादीना- 
प्रकाशित नहीं होते वह भी कोई तेज:स्वभाव पदार्थ है। अनुमान” भी तेज: स्वमाव पदाथंके होनेसे 
ही उपपन्न होता है, वंयोंकि समान' स्वमाववालोंमें ही अनुकार-अनुकरण देखा जाता है। जैसे जाते 
हुएके पीछे जाता है। इससे ज्ञात होता है कि यह कोई एक तेजस्वी पदार्थ है। सिंद्धान्ती--ऐसां 
प्राप्त होनेपर हम कहते हैं--यह प्रकाशक परमात्मा ही होना युक्त है। किससे ? इससे कि अनुक्ृतिका 
श्रवण है। अनुकृति अर्थात्‌ अनुकरण । 'तमेव भान्तमनुभाति सवम्र/ इसप्रकार यह जो अनुभान है, वह 
परभात्माके ग्रहण करनेसे ही संगत हो सकता है। “भारूपः सत्यसझूलपः ( वह प्रकाशरूप और 
सत्यसड्ूल्प है ) यह श्रुति स्वयं प्रकाशरूप परमात्माको ही कहती है और किसी तेजस्व्री पदाथके 
अनन्तर सूर्यादि प्रकाशित होते हैं ऐश प्रसिद्ध नहीं है । सूर्यादि तेजस्वी पदार्थोको दूसरेके प्रकाशसे 
प्रकाशित होनेके लिए दूसरे तेजस्वी पदार्थोकी अपेक्षा नहीं है, क्योंकि दोनों समान तेजस्वी हैं । 
प्रदीप किसी दूसरे प्रदीपके अनन्तर प्रकाशित नहीं होता । जो यह कहा गया है कि समान स्वभाव 
वालोंमें हो अनुकरण देखा जाता है, तो यह कोई अव्यभिचरित नियम नहों है, क्‍योंकि भिन्न स्वभाव- 
वालोंमें भी अनुकरण देखा जाता है। जंसे अच्छी तरह तपा हुआ लोहेका गोला अग्निका अनुकरण 
करता है जलती हुई अग्निके पीछे जलूता है अथवा पाथिव रज अपनेसे विलक्षण बहती हुई वायुके 
पीछे चलती है। “अनुछूतेः” यह सूत्रभाग अनुमानकों सूचित करता है। 'तस्य च' यह सूत्रभाग उक्त 
श्रति 'तस्थ समासा सवमिदं विभाति” के चौथे पादकों सूचित करता है। 'तस्य सास? ( उसके 
प्रकाशसे यह सब प्रकाशित होता है ) इस प्रकार सुर्यादिमें कहा हुआ तद्हेतुक प्रकाश परमात्माका 
ज्ञान कराता है। 'तद्देवा ज्योतिषां ज्योति”! ( उस आदित्यादि ज्योतियोंके ज्योतिःस्वरूप अमृतकी 
देवगण आयुरूपसे उपासना करते हैं ) इस प्रकार श्रुति परमात्माको कहती है। सूर्यादि तेज अन्य 
तैजसे प्रकाशित होते हैं यह अप्रसिद्ध और विरुद्ध भी है, क्‍योंकि एक तेजका दूसरे तेजसे प्रतिघात 
होता है। अथवा श्रतिमें परिपठित सूर्यादिमें ही तद्हेतुक ( ब्रह्महेतुक ) प्रकाश नहीं कहा जाता 
किन्तु जैसे सूर्यादि ज्योतिकी सत्तासे समस्त रूप-समुदायकी अभिव्यक्ति होती है, वंसे ही 'सवमिदम' 


सत्यानन्दी-दी पिका 
तेजोविशेष पदार्थ प्रतीत होता है, ब्रह्म नहीं । पूवव 'परं ज्योतिरुंपसंपद्म' इस श्र्‌ति वाक्याथविचारके 


प्रसंगसे “न तत्र सूर्यो भाति” इत्यादि वाक्यार्थका विचार करते हैं। इस प्रकार प्रसंगसंगतिसे इस 
अधिकरणका आरम्म है । 


२३८ ब्रेद्मसूत्न-शां डू रभाष्य आर है पा० ३ 


मेच स्छोकपरिपठितानामिदं तद्धेतुक॑ विभानमुच्यते । कि तहिं ? 'स्वंरमिदम' इत्यविशेष- 
श्रुतेः सर्वस्येवास्य नाम रूपक्रियाकारकफलजातस्य या5 भिव्यक्तिः सा ब्रह्मज्योति: सत्ता नि 
मित्ता। यथा सूर्या दिज्योतिःसत्तानिमित्ता सर्वेस्य रूपजातस्याभिव्य क्तिस्तद्वत्‌। न तन्न सूर्यो 
भाति' इति थ ततन्न' दाब्दमाहरन्प्रकृतग्रहणं दर्शायति । प्रद्धतं च ब्रह्म 'यस्मिन्योः एथिवी 
चान्तरिक्षमोतम्‌' ( मु० २२।५ ) इत्यादिना। अनन्तरं नव 'हिरण्मय्रे परे कोशे विरजं ब्रह्म 
निष्कलम्‌ । तच्छुभ्न॑ ज्योतिषां ज्योतिस्तद्दात्मविदो विदुः इति। कर्थ तज्ज्योतिर्षा ज्योतिरित्यत 
इृद्सुत्थितम्‌-“न तत्र सूर्यो भाति! इति | # यद्प्युक्तम-सूर्यादीरना तेजसां भानप्रतिषेघस्ते 
ज्ञोधातावेवान्यस्मिन्नवकस्पते सूर्य इवेतरेषामिति। तत्र तु स एव तेजोधातुरन्यो न संभ- 
वतीत्युपपादितम। ब्रह्मण्यपि चेषां भानप्रतिषेधो5यकल्पते। यतः-यदुपलभ्यते तत्सव 
ब्रह्मणेव ज्योतिषोपलभ्यते, त्रह्म तु नानयेन ज्योतिषोपलभ्यते, स्वयंज्योतिः स्वरूपत्वात, 
येन सूर्यादयस्तस्मिन्भायुः। ब्रह्म हान्यद्यनक्ति, न तु अह्मान्येन व्यज्यते; आत्मनेवायं 
ज्योतिषा55स्ते” ( ब्रृ० ४।३।६ ), अग्द्यो नहि गृह्मयते” ( बृ० धा२।४ ) इत्यादिश्रुतिभ्यः ॥२२॥ 
अपि च स्मयेते ॥ २३ ॥ 
पदच्छेदू---अपि, च, स्मय॑ते । 


इस सामान्य श्रुतिसे इस समस्त नाम, रूप, क्रिया, कारक और फल समुदायकी जो अभिव्यक्ति है वह. 
ब्रह्म ज्योतिकी सत्तासे ही होती है । 'न तत्न सूर्यो माति०” इसमें “तत्र” शब्दका कथन करती हुई श्रुति 
प्रकृका ग्रहण दिखलाती है। ओर “यस्मिन्‌ ्यो:०” -( जिसमें झुलोक, पृथिवी और अन्तरिक्ष ओत 
प्रोत हैं ) इत्यादिसे ब्रह्म ही प्रकृत है। और अनन्तर 'हिरण्मथे परे कोशे०” ( वह निमंछ और कला- 
होन ब्रह्म हिरण्यमय-ज्योतिमंय परमकोशमें विद्यमान है। वह शुद्ध और सम्पूर्ण ज्योतिमंय पदार्थोकी 
ज्योति है, और वह है जिसे आत्मज्ञानी पुरुष जानते हैं ) यह श्रुति प्रकृत ब्रह्मको ही कहती है। 
वह ज्योतियोंका ज्योति किस प्रकार हैं। इसं शछद्भुके उत्तरमें “न तन्न सूर्यों भाति' यह मन्त्र उपंस्थित 
हुआ । सूयमें दूसरे तेजोंके प्रतिषेधके समान सूर्य आदि तेजोंके प्रकाशका प्रतिषेव तभी संगत हो 
सकता है जब कि कोई दूसरा तेजस्वी पदार्थ हो, ऐसा जो कहा गया है, उसके उत्तरमें--वह ब्रह्म ही 
तेजोमय पदार्थ है, उससे अन्य तेजका संभव नहीं है, ऐसा उपपादन किया जा चुका है। ब्रह्ममें भी 
इन सूर्यादि तेजोंके प्रकाशका प्रतिषेध हो सकता है, क्‍योंकि जो उपलब्ध होता है वह सब ब्रह्मरूप 
ज्योतिसे ही उपलब्ध होता है । [ यदि ब्रह्म किसी दूसरे प्रकाशसे प्रकाशित होता तो सूर्य आदि उसके 
प्रकाशक होते ] किन्तु ब्रह्म तो अन्य ज्योतिसे उपलब्ध नहीं होता, क्योंकि वह स्वयं ज्योति: स्वरूप है । 
जिससे सूर्य आदि उसमें प्रकाशमान हों । “आत्मनेवायं ज्योतिषास्ते०” ( आत्मरूप ज्योतिसि ही यह 
प्रकाशित है ) 'अग्गद्यो नहि गुह्यते०' ( वह अगृद्य है, उसका ग्रहण नहीं किया जा सकता ) इत्यादि 
श्रतियोंसे ज्ञात होता है कि ब्रह्म अन्य पदार्थकों व्यक्त करता है, परन्तु ब्रह्म अन्यसे व्यक्त नहीं होता ॥२२॥ 
सत्यानन्दी-दीपिका 

# जेसे घटादि पदार्थ सूर्यादि प्रकाशसे प्रकाशित होते हैं, अतः वह प्रकाश घटादिका प्रकाशक 
है | घटादि स्वयं अप्रकाशित होनेसे अपनी उपलब्धिमें दूसरे प्रकाशकी अपेक्षा रखते हैं। किन्तु ब्रह्म 
तो स्वयं ज्योति:स्वरूप है। किसी बाह्य प्रकाशकी अपनी सिद्धिमें अपेक्षा नहीं रखता, क्योंकि “अत्नाय॑ 
पुरुष: स्वयं ज्योतिः' यह श्रति ब्रह्मको स्वयं ज्योतिरूपसे प्रतिपादित करती है । तेजोमय सूर्यादि पदार्थों 
की अभिव्यक्ति भी ब्रह्मसे ही होती है, क्‍योंकि वे जड़ हैं। स्वप्नावस्थामें सूर्यादि प्रकाशके अमाव 
होनेपर भी उस आत्मज्योतिसे सबकी प्रतीति होती है, अतः आत्मा स्वयं ज्योति) स्वरूप है ॥। २२ ॥। 


अधि० ७ रू० २३-२४ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासद्दित २३९, 


सूत्राथ--( स्मयते ) 'न तद्भासयते सूर्यो' 'यदादित्यगतं तेजो” इसप्रकार यह स्मृति (अपि) 
भी प्रकृत ब्रह्यका ज्योतिरूपसे प्रतिपादन करती है । 
अपि चेटग्रपत्व॑ प्राशस्येवात्मनः स्मयते भगवदगीतासु--“न तद्जासयते सूर्यो न 
शहझाहो न पावकः । यद्गत्वा न निवतन्ते तद्धाम परम मम ( गी० १७५६ ) इति, 'यदादित्यगतं तेजो 
जगद्भासयते5खिलम्‌ । यत्नन्द्रमसि यच्चाग्नौ तत्तेजो विद्धि मामकम! (गी० १५।१२) इति च ॥२३॥ 
( ७ प्रमिताधिकरणाम सू० २४-२५ ) 


शब्दादेव प्रमितः ॥| २४ ॥ 

पदच्छेद--शब्दाद्‌, एव, प्रमित: । 

सूत्राथ--( प्रमितः ) “अद्भृष्ठमातन्र: पुरुषो' इंस प्रमितवाक्यमें प्रतिपाद्य पुरुष परमात्मा ही है 
( शब्दादेव ) क्योंकि 'ईशानों भूतमव्यस्थ” इस श्रुतिमें ईशानशब्द है । 

#% अजद्भष्टमात्रः पुरुषो मध्य आत्मनि तिष्ठति” इति अ्रयते। तथा “भअज्जष्ठमातन्र: पुरुषो 
ज्योतिरिवाघूसकः । ईशानो भूतभव्यस्य स एवाद्र स उ श्व एतद्व तत्‌” (का० २।१।१३) इति च। 
तत्र योष्ियमहु छमात्रः पुरुष: श्रयते, स कि विज्ञानात्मा, किवा परमात्मेति संशयः | तत्र 
परिमाणोपदेशात्तावद्विज्ञानात्मेति प्रातम्‌ | न ह्मनन्तायामविस्तारस्य परमात्मनो ५क छपरि 
माणमुपपयते । विज्ञानात्मनंस्तृपाधिमत्त्वात्संभवति कयाचित्कल्पनया5ड्ुछ्मात्रत्वम । 
स्मुतेश्वन-- भथ सत्यवतः कायात्पाशबरूं वश गतम्‌। अद्जभुष्ठमात्रं पुरुष निश्चकष यमो बलात्‌ ॥ 
(म० भा० ३२९७।१७) इति। नहि परमेश्वरो बलाद्यमेन निष्कष्टूं शक्यः | तेन तत्र संसाय 


और भगवद्गीतामें भी “न तद्‌ मासयते०” ( उस पर ज्योतिस्वरूपकों न सूर्य प्रकाशित कर 
सकता है, न चन्द्रमा और न अग्नि ही प्रकाशित कर सकती है, वही मेरा परम धाम है जिसको 
प्राप्त होकर मनुष्य फिर संसारमें नहीं आता ). और “यदादित्यागतं०” ( जो तेज सूर्यमें स्थित हुआ 
सम्पूर्ण जगत॒को प्रकाशित करता है तथा जो तेज चन्द्रमामें स्थित है और जो तेज जअग्निमें स्थित है 
उसे तू मेरा ही तेज समझ ) ऐसा स्वरूप परमात्माका ही कहा गया है ॥ २३ ॥। 

अड्डष्टमात्र:०” ( जो अद्भुष्ठ परिमाण पुरुष शरीरके मध्यमें स्थित है ) और “अज्भष्टमात्रः० 
( यह अद्भष्ठामात्र पुरुष धूमरहित ज्योतिके समान है। यह भूत मविष्यत॒का शासक है। यही आज 
( वतमानकालमें ) है और यही कल ( भविष्यतमें ) मी रहेगा । और निरचम यही वही (त्रह्मतत्त्व) 
है ) ऐसी श्रतियाँ हैं। इनमें जो यह अज्भष्ठमात्र पुरुष सुना जाता है वह क्‍या जीवात्मा है अथवा 
क्या वह परमात्मा है? ऐसा संशय होता है। पूृवपक्षी--इन श्रतियोंमें परिमाणके उपदेशसे ऐसा 
प्राप्त होता है कि वह जीवात्मा है, क्योंकि. अनन्त आयाम और विस्तारवाला परमात्मा अज्भष्ठमात्र 
परिमाणवाला हो यह युक्त नहीं है। किन्तु विज्ञानात्मा तो उपाधि युक्त होनेसे किसी कल्पनासे अद्भष्ठ- 
परिमाणवांला हो सकता है। और “अथ सत्यवतः०” ( इसके अनन्तर यमने सत्यवानुके शरीरसे अपने 
पाशोंसे बंधे हुए और कमंवशीभूत अज्भष्ठमात्र पुरुषको बलपृवक खींच लिया ) यह स्मृति भी है । 
परमेश्वर यमसे बलपृ्वक कदापि नहीं खोंचा जा सकता, इससे स्मृति्में जीव ही अद्भुष्ठमात्र परिमाण- 

सत्यानन्दी-दीपिका 

49 पूर्व अधिकरणमें परमात्मा ज्योतिः स्वरूप प्रतिपादित किया गया है और इस अधिकरणमें 
“अजुष्टमात्र: पुरुषो ज्योतिरिवाधूमकः” इस विषयवाक्यमें ज्योति: द्वारा उपमीयमात जो पुरुष प्रतीत 
होता है, वह परमात्मासे भिन्न है। ऐसी आदशड्ूाकी उपस्थितिमें सूत्रकारने इस अधिकरणका आरम्भ 
किया है । अज्जुष्ठमात्र हृदयके साथ विज्ञानशब्द वाच्य बुद्धिके साथ तादात्म्याध्यासकी कल्पनासे किसी 


२४० ब्रह्मसूत्र-शाइर भाष्य [ आ० ₹ पा० ३ 


छष्टमात्रो निश्चितः, स एवेहापीत्येव # प्राप्ते त्रूमः--पर मात्मेवायम ह्रेष्ठमात्रपरिमितः पुरुषो 
भवितुमहंति । कस्मात्‌ ! शब्दात्‌, ईज्ञानों भूतभव्यस्य' इति। नह्यन्यः परमेश्वराद्भूत- 
यश्य निरझ्ुशमीशिता | एतहे तत्‌' इति च प्रऊृतं पृष्ठमिहानुसंदधाति। एतट्ठे तथत्पृष्ट 
ब्रह्मे त्यथें! । पृष्ठ चेह ब्रह्म “अन्यत्र धर्मादन्यत्राधर्मादन्यत्रास्मात्कृताकृतात्‌ । अन्यत्र भूतान्च 
भव्याज्व यत्तत्पइ्यसि तद्दद! ( का० १।२।१४ ) इति | शब्दादेवेति--अभिधान श्रतेरेवेशान इति 
परमेश्वरोप्वगसश्यत इत्यथः ॥ २७४ ॥ 
कथं पुनः सर्वगतस्य परमात्मनः परिमाणोषदेशः ? इत्यत्र ब्रमः 


हृद्रपेक्षया तु मनुष्याधिकारत्वात्‌ ॥। २४ ॥ 
पदच्छेद--हृदि, अपेक्षया, तु, मनुष्याधिकारत्वात्‌ । 
सूत्ार्थ--( मनुष्याधिका रत्वात्‌ ) शास्त्रमें मनुष्य अधिकृत है, मनुष्योंका हृदय स्व स्व अज्भ४- 
मात्र होता है। (तु ) शब्द शज्धा निवृत्त्ययं है। ( हृद्यपेक्षया ). उस हृदयकी अपेक्षा परमेश्वर भी 
अगुष्ठमात्र कहा गया है। 

4 सर्वंगतस्यापि परमात्मनो हृदये5वस्थानमपेक्ष्या ड़ छ्मात्रत्वमिद मुच्यते। आका- 
इास्येव वंदापर्वापेक्षमरलिमात्रत्वम | नद्यज्जसा $तिमाजस्य परमात्मनो5 डर ष्ठमाचत्वमु पपयमते 
' न चान्यः परमात्मन इह ग्रहणमहतीशानरब्दा दिभ्य इवत्युक्तम। ननु प्रतिप्राणिभेद॑ हृदया- 

नामनवस्थितत्वात्तदपेक्षमप्य ड़ प्मात्रत्वं नोपपच्यत इत्यत उत्तरमुच्यते-मनुष्याधिकार त्वा- 


वाला निश्चित होता है वही यहाँ भी निर्चित होता है। सिद्धान्ती-इसप्रकार प्राप्त होनेपर हम कहते 


हैं--यहाँ यह अद्भधष्ठमात्र परिमित पुरुष परमात्मा ही हो सकता है, किससे ? इससे कि “ईशानो 
भूतभव्यस्य' इस श्रतिमें ईशानशब्द है। भूत और मविष्यत॒का निरड्भुश ईशिता परमेश्वरसे अन्य नहीं है । 


एतद्ट तत्‌० ( यह वही है ) इसप्रकार यहाँ 'एतद' शब्दसे प्रकृत पृष्का यमराज अनुसन्धान करते हैं । 
नचिकेताने जिस ब्रह्मके विषयमें पूछा था यह वही .है, ऐसा अथे है। “अन्यत्र घर्माद०” ( धमंसे अन्य 


अधमंसे अन्य तथा इस कार्य-कारणसे अन्य एवं भूत, भमविष्यत्‌ तथा वतंमानसे भिन्न जिसको आप 
देखते हैं अनुमव करते हैं उसे कहिये ) इसप्रकार यहाँ ब्रह्मविषयक प्रश्न है। शब्दसे ही अर्थात्‌ 


[ ईशानों भूतभव्यस्थ |] इस अभिधान श्रुतिसे ही यह परमेश्वर ज्ञात होता है, यह अथ है ॥ २४॥ 
फिर सवत्र व्यापक परमात्मामें अद्भुष्ठमात्र -परिमाणका उपदेश केसे है ? इस विषयमें हम 
कहते हैं--- 
जसे बांसके पर्2वमें अवस्थित होनेके कारण आकाश अरत्नि-हाथ मर कहलाता है, वंसे हृदयमें 


अवस्थित होनेकी अपेक्षा सवंगत परमात्मा भी अंगुष्ठमात्र कहा जाता है, कंयोंकि परिमाणातीत 
परमेश्व रका मुख्यरूपसे अंगुष्ठमात्र होना युक्त नहीं है, और ऐसा कहा जा चुका है कि ईशानशब्द आदि 
हेतुओंके होनेसे परमेश्वरसे अन्यका यहाँ ग्रहण भी नहीं किया जा सकता । परन्तु प्रत्येक प्राणीका 
हृदय भिन्न-भिन्न परिमाणवाला होता है एक-सा नहीं होता, अंत: उसकी अपेक्षासे भी 
'परमात्माका अंग्रुष्ठ परिमाण होना युक्त नहीं है ? इसके उत्तरमें कहते हैं--मनुष्याधिकारत्वात्‌' । 
सत्यानन्दी-दीपिका 

प्रकार बुद्धिहप उपाधि युक्त जीवात्मा अंगरुष्ठमात्र हो सकता है, किन्तु सवंगत परमेश्वर नहीं । यह 
पूवपक्षीका अभिप्राय है । 

 # उद्धृत श्रतियोंमें अंगुष्ठमात्र पुरुषको जगतूका नियामक कहा गया है । सबका कारण होनेयसे 
परमेश्वर ही समीका नियामक हो सकता है, इसलिए अंगुष्ठमात्र पुंरष परमेश्वर ही है। पृवपक्षमें 
ब्रह्मदृष्टिसे जीवकी उपासना फल है, सिद्धान्तमें जीव ब्रह्मका अभेदज्ञान है ॥॥ २४ ॥ 


# यद्यपि परमांत्मा ध्यापक है तो भी उसकी उपासनामें मनुष्यको. अधिकारी मानकर ओर 


अधि० ७ रू० २५ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित २७४१ 


दिति। शास्त्र विशेष प्रवृत्तमपि मनुष्यानेवाधिकरोति, शक्तत्वाद्थित्वाद पयु दस्तत्वा दुप- 
नयनादिशाश्याञ्षेति वाणतमेंतदरधिकारलक्षणे ( ज० ६।१ ) | मनुष्याणा च नियतपरिमाणः 
कायः । ओचित्येन नियतपरिमाणमेव चेषामइ्ुष्ठमात्रं हदयम । अतो मनुष्याधिकारत्वा- 
च्छास््रस्य मनुष्यहदयावस्थानापेक्षमज् छमात्रत्वमुपपन्नं परमात्मनः ।&यदप्युक्तम-परिमा- 
णोपदेशात्स्मृतेश्व संसायवायमडु प्टमात्रः प्रत्येतव्य इति, तत्प्रत्युच्यते-'स आत्मा तत्तमसि 

इत्यादिवत्संसारिण एव सतो5 हु छमाजस्य त्रह्मतमिदमुपदिद्यत इति । द्वि रूपा हि वेदान्त- 
वाक्‍्याना प्रवृत्तिः, कचित्परमात्मस्वरूपनिरूपणपरा, कचिद्विज्ञानाव्मनः परमात्मेकत्वो प- 


शास्त्र सामान्य रीतिसे प्रवृत्त हुआ भी ( त्रवणिक ) भनुष्योंकों ही अधिकृत करता है, क्‍योंकि वे 
समर्थ हैं, कामना विशेषसे युक्त हैं, श्र॒त्युक्त कर्मानुष्ठानमें अनिराकृत हैं और शास्त्र उनके उपनयन 
आदिका विधान करता है, ऐसा अधिकारलक्षणमें जेनिमि मुनिने वर्णन किया है.। मनुष्योंका शरीर 
निश्चित परिमाण ( अपना-अपना सात वितस्ति परिमाण ) वाला होता है, इसलिए उनके हृदयका 
परिमाण भी उचितरूपसे नियत अद्भष्ठमात्र होना चाहिए। इससे यह सिद्ध होता है कि शास्त्रमें 
नुष्योंका अधिकार होनेसे मनुष्यके हृदयमें अवस्थित होनेके कारण परमात्माका अज्जष्ठपरिमाण 
होना युक्त है । जो यह कहा गया है कि परिमाणके उपदेशसे और [ सत्यवतः कायात्‌ ] इस पुंवोंक्त 
स्मृतिसे संसारी पुरुषको ही अद्भष्ठमात्र पुरुष समझना चाहिए, उसके उत्तरमें कहते हैं--'स आत्मा 
तत्वमसि' ( वह आत्मा है वह तू है ) इत्यादिके समान इस अंगुष्टमात्र संसारीको ही ब्रह्मरूपसे यह 


उपदेश किया जाता है, क्योंकि वेदान्तवाक्योंकी दो प्रकारकी प्रवृत्ति है। कहीं परमात्मस्वरूप 
सत्यानन्दी-दीपिका 


उसके हृंदयकों उपासनाका स्थान मानकर अंगुष्ठमात्र हृदयके परिमाणकों परमात्माका परिमाण 
स्वीकार किया गया है। मनुष्योंमें मी केवल ब्राह्मण, क्षत्रिय और बब्य इन तीनोंका वंदिक कम 
करनेमें अधिकार है, ये तीनों ही समर्थ, अर्थी, अनिराकृत और उपनयन आदि शास्त्रवाले हैं । 
स्वगंकामो यजेत” इत्यादि सामथ्थंका प्रतिपादन है | इससे यह सूचित होता है कि कर्मानुष्ठानमें पशु, देव 
कषि आदिका अधिकार निषिद्ध है। कारण कि शास्त्रज्ञान रहित होनेसे पशु अधिकारी नहीं हो सकता । 
देव आदिके उद्देश्यसे होम आदि किये जाते हैं, इन्द्र आदि देव अपनेको उद्देश्यकर होम आदि 
नहीं कर सकते, इससे वे वेदिक यज्ञादि कर्म करनेमें असमर्थ हैं। इसप्रकार आर्षेयवरण-कषियोंके 
वरणमें अन्य ऋषिके अमावसे ऋषि भी असमथ होते हैं। अथित्व कहनेसे यह सूचित - होता है 
कि कामना रहित मुमुक्षु और पशु, स्थावर आंदिका कर्मानुष्ठानमें अधिकार निराक्ृत है। मुमुक्षु 
चित्तशुद्धिके लिए निष्काममावसे नित्य ओर नेमित्तक कम कर सकता है किन्तु काम्यकर्म नहीं । 
जिसका चित्त शुद्ध है उसका कर्म करनेमें अधिकार नहीं है किन्तु मोक्षके साधन वेदान्तश्रवण 
आदिमें अधिकार है। अपयुदस्तत्व शब्दसे शूद्रका वंदिक कर्मातुष्ठानमें निषेध सूचित किया गया है, 
'शूद्रो यज्ञेबनवक्लृप्ःः ( तै० सं० ७।१।१॥६ ) ( शृद्ग यज्ञके योग्य नहीं है ) क्योंकि वह द्विज नहीं 
है, इसलिए वेदाध्ययनके आरम्ममें उपनयन-यज्ञोपवीत आदि संस्कार उसके नहीं होते । 'डपनयीत! 
'तमध्यापयीत' ( द्विज उपनयन करे, वेदाध्यापन करे ) 'वसन्‍्ते वसन्‍्ते ब्राह्मणो अग्निनादधीत, ग्रीष्मे 
राजन्य:, शरदि वश्यः” ( प्रत्येक वसन्‍त ऋतुमें ब्राह्मण अग्निका अधान करे, ग्रीष्ममें क्षत्रिय और 
शरदमें वेश्य ) इसप्रकार तीनों वर्णोका बंदिक कममें अधिकार है। यहाँ 'पयुद॒स्त' शब्द शद्गका 


निराकरण कंरता है, अतः उससे भिन्न शेष तीन वर्ण अपयुंदस्त कहछाते हैं, इसलिए इन तीनोंका 
वदिक कमंमें अधिकार है । 


ह# इस पूर्वोक्त रीतिसे अद्गभष्टमात्रः पुरुष: इत्यादि मन्त्र जीव और ब्रह्में अभेद कहकर 


२2२ ब्रह्मसत्न-शाडूर भाष्य [ आ० १ पा० ३ 


देशपरा | तदत्र विज्ञानात्मनः परमात्मनेकत्वमुपदिद्यते, ना छ्ठमातरत्वं कस्यचित्‌ । एत- 
मेवार्थ परेण स्फुटीकरिष्यति--' अज्लुष्टमान्: पुरुषो$न्तरात्मा सदा जनानां हृदये संनिविष्ठट:। 
त॑ स्वाच्छरीराटबृहेन्मुझ्ञादिवेषीकां घर्यण । त॑ विद्याच्छुक्रममतम! ( का० २।६।१७ ) इति ॥५०॥ 
(८ देवताधिकरणम्‌ स्‌ू० २६-३३ ) 
तदुप येपिबादरायणः संभवात्‌ ॥ २६ ॥ 
पदच्छेद--तदुपरि, अपिः बादरायण:, सम्मवात्‌ । । 

सूनच्नार्थ--( तदुपयंपि ) मनुष्यसे श्रेष्ठ देवादिमें ( सम्मभवात्‌ ) अथित्व आदि. अधिकारके कारणका 
सम्मव होनेसे वे भी ब्रह्मविद्यामें अधिकारी हैं, ( बादरायण: ) ऐसा बादरायण आचाय॑ मानते हैं । 

4 अज्ष्टमात्श्चतिमंनुष्यहदयापेक्षा मनुष्याधिकारत्वाच्छास्पस्येत्युक्त म, तत्यसड़े - 
नेदमुच्यते। बाढम, मनुष्यानधिकरोति शाख्रम; नतु मनुष्याने वेतीह अह्मज्ञाने नियमो ५ति | 
तेषां मनुष्याणामुपरिशण्ाये देवादयस्तानप्यधिकरोति शण्स्रमिति बादरायण आचार्यो 
मन्यते | कस्मात्‌ ? खंभवात्‌ | संभवति हि तेषामप्यथित्वाद्यथिकारकारणम्‌ | तत्रार्थित्वं 
तावन्मोक्षविषयं देवादीनामपि संभवति विकारविषयविभूत्यनित्यत्वालोचनादिनिमि नम । 
तथा सामथ्यमपि तेषां संभवति; मन्त्रार्थ वादे तिहासपुराणलोकेभ्योविश्रहवत्वाच्चचगमात्‌ । 
नच तेषां कश्रित्पतिषेधो५स्ति । नचोपनयनशारस्त्रेणेषामधिकारो निवत्येत; उपनयनस्य 


निरूपण परक है और कहों पर जीवात्मामें परमात्मैकत्वपरक उपदेश है। यहाँ पर जीवात्माका पर- 
मात्माके साथ एकत्वका उपदेश है, किसीका भी अंगुष्ठपरिमाणके उपदेशमें तात्पय॑ नहीं है। इसी 
अ्थंको “अद्भुष्टमान्र:०? (अंग्ुष्ठमात्र पुरुष जो अन्तरात्मा है सवंदा जीवके हृदय देशमें स्थित है मुञ्जसे 
सींकके समान उसे धेयपू्वक अपने शरीरसे बाहर निकाले [ अर्थात्‌ शरीरसे प्रथवकर अनुभव करे ] 
उसे शुक्र ( शुद्ध ) और अमृतरूप समझे ) इस उत्तरवाक्यसे यमराज स्पष्ट करेंगे ॥ २५ ॥ 


जो यह कहा गया है कि अंगुष्ठमात्र श्रुति मनुष्यके हृदयकी अपेक्षा रखती है, क्योंकि शास्त्रमें 
मनुष्यका अधिकार है उस प्रसड्रसे यह कहा जाता है। यह ठीक है कि शास्त्र मनुष्योंको अधिकृत 
करता है, परन्तु वह केवल मनुष्योंको ही अधिकृत करता है ऐसा यहाँ ब्रह्मज्ञाममें नियम नहीं है । 
किन्तु बादरायण आचायका मत है कि उन मनुष्योंसे श्रेष्ठ जो देवादि हैं उनको भी शास्त्र अधिकृत 
करता है । किससे ? इससे कि ऐसा सम्मव है। कारण कि उनमें भी अरथित्वादि अधिकारका कारण 
सम्मव है । क्योंकि विकार विषय विभूति ( ऐंश्रयंसूख ) में अनित्यरव आलोचन आदि निमित्तक मोक्ष 
विषयक अथिल्व देवादिमें भी हो सकता है । उसी प्रकार उनमें सामथ्यं मी सम्भव है। क्योंकि मन्त्र, 
अथंवाद, इतिहास, पुराण और लोक अनुमवसे यह अवगत होता है कि वे शरीरधारी हैं। उनके लिए 
कोई प्रतिषेध नहीं है। और उपनयन आदि शास्त्रसे उनका (त्रह्मविद्यामें) अधिकार निवृत्त नहीं होता, 

क्‍ सत्यानन्दी-दीपिका 
अंगुष्ठमात्र शब्दसे सर्वंव्यापक परमेश्व रका ही ग्रहण करते हैं सांसारिक जीवका नहीं । पृव॑पक्षमें ब्रह्म- 
देष्सि जीवकी उपासना फल है, सिद्धान्तमें अन्तरात्मा ओर ब्रद्मांका अभेदज्ञान फल है ॥ २५ ॥ 

# गत अधिकरणके अनुसार शास्त्रमें यदि मनुष्योंका ही अधिकार है तो देवादिका ब्रह्म- 
विद्यामें अधिकार नहीं होगा। इस आरक्षेपसंगतिसि इस अधिकरणका आरम्म है। वेदिक कर्मा- 
नुष्ठानमें मनुष्यका अधिकार है यह युक्त है। परन्तु ब्रह्मज्ञानमें मी केवल मनुष्योंका ही अधिकार है 
अन्यका नहीं, यह तियम नहीं है । क्योंकि शास्त्रमें अधिकारके कारण सामथ्ये, अथित्वादि तो देवा दियें 
भी सम्भव हैं। यद्यपि ऐंदवर्य सुखमें आसक्त होनेके कारण उनमें वराग्यादिका होनां कठिन है, तो 
भी भोगोंको परिणामी, नश्वर समझनेवाले और निरतिशयसुखको चाहनेवाले विवेकी देव मोक्षार्थी 
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वेदाध्ययनार्थत्वात्‌ । तेषां च स्वयंप्रतिभातवेदत्वात्‌ । # अपि चेषां विद्याग्रहणाथ त्रह्म- 
चर्यादि दर्शायति--एकशत ह वे वर्षाणि मधवान्प्रजापतों ब्रह्मचयमुवास” ( छा० ८4।११।३ ) 
भगुवे वारुणि:ः वरूणं पितरमुपससार। अधीहि मगवों ब्रह्म ( ते० ३।१ ) इत्यादि। यदपि 
कमेस्वनधिकारकारणमुक्तम-न देवानां देवतान्तराभावात्‌' ( जे० ६।१।६ ) इति, 'न ऋषोणा- 
मार्षयान्तरामावात्‌' (जै० ६१।७) इति । न तह्विद्यास्वस्ति। न हीन्द्रादीनां विद्यास्वधिक्रिय- 
माणानामिन्द्रायुद्देशेन किचित्कृत्यमस्ति | न च भृग्वादीनां भृग्वादिसगोत्रतया | तस्मा- 
देवादीन/मपि विद्यास्वधिकारः केन वायते ? देवाद्यधिकारे:ष्यह्ू छमात्रश्नुतिः स्वाहुष्ठा- 
क्षय। न विरुध्यते ॥ २६ ॥ 
विरोधः कमणीति चेन्नानकप्रतिपत्तेदेश नातू ॥। २७ ॥ 

पदच्छेदू--विरोध।, कमणि, इति, चेतू, न, अनेकप्रतिपत्ते!, दर्शनात्‌ । 
( कमंणि विरोध; ) कममें विरोध 
हो जायगा । ( इति चेन्न ) ऐसा यदि कहो तो युक्त नहीं, ( अनेकप्रतिपत्तें: ) क्योंकि युगपंत्‌ एककों 
ही अनेक शरीरों की प्राप्ति होती है, ऐसा ( दशंनात्‌ ) 'स एकधा भवति” ( वह एक प्रकारका होता है 
तीन प्रकारका होता है ) इत्यादि श्रतियोंमें देखा जाता है। अथवा अनेक कर्मोमें एकका ही 
अज्भ होना लोकमें देखा जाता है, अतः इन्द्र आदिका भी अनेक स्थलोंमें हवि ग्रहण करना युक्त है । 

# स्थादेतत्‌, यदि विद्रहत््वाय्भ्युपगमेन देवादीनां विद्यास्वधिकारो वण्यत। 
विग्नहवस्वाटत्विगादिवदिन्द्रादीनामपि स्वरूपसंनिधानेन कर्मा हुभावो 5 भ्युपगस्येत्‌। तदा 


कारण कि उपनयन वेद अध्ययनके लिए होता है, उनको वेदका प्रकाश स्वयं ही होता है। और 
'एकशत ह बे०! ( इन्द्रने प्रजापतिके यहाँ एकसौ एक वर्ष ब्रह्मचयंवास किया ) “ऋगुवें वारुणिः- 
( वहणका सुप्रसिद्ध पुत्र भेगु अपने पिता वरुणके पास गया, और बोला--मभगवन्‌ मुझे ब्रह्मज्ञानका 
उपदेश कीजिए ) इत्यादि श्रुति उन देवादिमें विद्या ग्रहणके लिए ब्रह्मचयं आदि दिखलाती है। 
न देवानां०” ( देवताओंको कमंमें अधिकार नहीं है, क्‍योंकि अन्य देवताओंका अमाव है अर्थात्‌ 
इन्द्र से पृथक अन्य इन्द्रका अभाव है ) और “न ऋषीणाम्‌०' ( ऋषियोंका कममें अधिकार नहीं है 
क्योंकि दुतरे ऋषिका अभाव है अर्थात्‌ तदनाम और तद्रूपवाला अन्य ऋषि नहीं है जिसके 
उद्ृश्यसे कम करे ) इसप्रकार जो उनका कममें अनधिकारका कारण कहा गया है वह विद्याओंमें नहों 
है। क्योंकि विद्याओंमें अधिकारी हुए इन्द्रादिका इन्द्रादिके उद्देश्यसे कोई भी कृत्य नहीं है। और भृगु 
आदि ऋषियोंका मी भूगु आदिके समोत्रके उद्देश्यसे कोई भी कृत्य नहों है। इससे देवादिका भी 


विद्याओंमें अधिकार कौन निवारण कर सकता है। देवादिके अधिकारमें भी अंग्रष्ठमात्र श्रुति अपने 
अज्जुष्ठकी अपेक्षासे विरुद्ध नहीं है.॥ २६ ॥ 


ऐसा हो, यदि शरीरधारी स्वीकारकर देव आदिका विद्याओंमें अधिकार कहा जाय तो घरीर- 
वाला होनेसे ऋत्विक आदिके समान इन्द्र आदिका भी स्वरूप संनिधानसे कर्मंमें अद्भुमाव स्वीकार 


करना पड़ेगा तब तो कममें विरोध होगा, क्‍योंकि यागमें स्वरूप सान्निध्यसे इन्द्र आदिका मद्भमाव 


सत्यानन्दी-दीपिका 
ही सकते हैं। इसप्रकारके अनेक उदाहरण शास्त्र आदिमें उपलब्ध होते हैं । 


# तदयो यो देवानां प्रत्यबुध्यत स एवं तदभवत्‌ तथर्षीणाम्‌' ( देव, ऋषि और मनुष्योंमें से 


जिस जिसने यह जान लिया क्रि "मैं ब्रह्म हैं” वह ब्रह्म ही हो गया ) इससे देवोंके- ब्रह्मविद्यामें 
अधिका रका कोई प्रतिषेध नहीं कर सकता । यहां पृवपक्षमें क्रममुक्तिकी इच्छावाले पुरुषोंकी दहर 


आदि उपासनाओंमें अग्रवृत्ति फल है, क्योंकि पृव॑पक्षमें जब देवोंका ज्ञानमें अधिकार नहीं है तब 





२४४ अ्रह्मससूच-शाझ्ूरभाष्य [ अ० १ पा० ३ 


च विरोधः कमेणि स्यात्‌। नहीन्द्रादीनां स्वरूपसंनिधानेन यागे5ज्ञमावो दृश्यते, नच 
संभवति; बहुषु यागेषु युगपर्ेकस्येन्द्रल्य स्वरूपसंनिधानतानुपपत्तरिति चेत्‌, नायमस्ति 
विरोधः । कस्मात्‌ ! अनेकप्रतिपत्तें: । एकस्यापि देवतात्मन्तो युगपदनेकस्वरूपप्रतिपत्तिः 
संभवति । कथमेतद्वंगम्यते ? द्शनात्‌। तथा हि-कति देवा: इत्युपक्रम्य त्रयश्न त्री च 
शता त्रयश्र त्री चसहला' इति निरूच्य 'कतमे ते' इत्यस्यां पृ्छायाम्‌ महिमान एवैषामेते 
त्रयर्शत्वेव देवा:! ( बृ० ३५५१,२ ) इति ब्रुवती श्रुतिरेकेकस्य देवंतात्मनों युगपदनेकरूपतां 
दर्शायति । & तथा त्रयश्चिशतोषपि षडायन्तर्भावक्रमेण कतम एको देव इति प्राण: 

देखनेमें नहीं आता और सम्भव भी नहीं है, क्योंकि बहुत यागोंमें एक हो समय एक ही इन्द्रकी 
स्वरूपसे उपस्थिति अनुपपन्न है, ऐसा यदि कहो तो यह विरोध नहीं है, किससे ? इससे कि अनेक प्रतिपत्ति 
है। एक ही समयमें एक ही देवतात्मामें अनेक शरीरोंकी प्राप्ति सम्भव है। यह कैसे समझा जाय ? 
दशन होनेसे अर्थात्‌ श्रुतिमें ऐसा देखा जाता है, क्योंकि “कति देवा:” (देवता कितने हैं) ऐसा उपक्र मकर 
त्रयश्व त्री च०” ( तीन सो तीन और तीन हजार तीन अर्थात्‌ तीन सहस्न तीन सौ छः हैं ) ऐसा 
निवंचनकर 'कतमे ते” ( वे कौन हैं ) ऐसा प्रइन उपस्थित होनेपर 'महिमान एबैबा०' (याज्ञवल्क्प-ये तो 
इनकी महिमा ही है। देवता तो आठ वसु, एकादश रुद्र, द्वादश आदित्य, इन्द्र और प्रजापति इस 
प्रकार तैतीस ही हैं ) इस प्रकार कहती हुई श्रुति एक एक देवतात्माको एक हो समयमें अनेक रूपता 
दिखलाती है । उसीप्रकार उन तैंतीस देवोंका भी क्रमशः छः, तीन, दो और एकमें अन्तर्माव दिखाकर 


सत्यानन्दी-दीपिका 
दहर आदि उपासनासे देवभावको प्राप्त होनेषर भी वे उपासक क्रम मुक्तिको प्राप्त नहों कर सकते 


क्योंकि कीवल्यमुक्ति ब्रह्मात्मैकत्व ज्ञानसे ही होती है, उनको इस प्रकारका ज्ञान नहीं होता; और 
सिद्धान्तमें क्रम मुक्तिकी इच्छा करनेवाले पुरुषोंकी दहरादि उपासनाओंमें प्रवृत्ति फल है। क्योंकि 
देवादिको ज्ञानमें अधिकार है। इस कारण दहरादि उपासना द्वारा क्रमसे मोक्षार्थी पुरुष देवभाव 
प्राप्तकर ब्रह्मादि लोकोंमें ब्रह्मत्मेकत्व ज्ञान प्राप्तकर मोक्षको प्राप्त हो सकते हैं | २६ ॥ 

# यदि देवताको देहधारी मानें तो याग आदिमें ऋत्विकके समान उसका भी वहाँ प्रत्यक्ष 
दशन होना चाहिए, परन्तु होता नहीं है, अतः अर्थ युक्त शब्दकों ही देवता मानना युक्त है। 
शब्दात्मक देवता तो जड़ है, इसलिए उसकी विद्यामें अधिकारकी चर्चा ही अंत्म्मव है। शब्दात्मक 
देवता माननेसे कममें विरोध भी नहों होगा । सिद्धान्ती--यह युक्त नहों है, क्योंकि देवताओंके 
युगपद्‌ अनेक शरीर धारण करनेमें श्रुति, स्मृति, इतिहास, पुराण, लोक अनुभव आदि अनेक प्रबल 
प्रमाण हैं । जैसे योगी लोग योगबलसे एक ही समयमें अनेक स्वरूपोंको धारण कर अनेक काये 
करते हैं, बसे देवता भी ऐग्वयं आदि बलसे अनेक स्वरूप धारण करते हैं, इसमें कोई विरोधका 
अवकाश, नहीं है। इस विषयमें शाकल्य और याज्ञवल्क्यका प्रश्नोत्तर है-शाकल्य---कतसे (वे 


कितने हैं ? ) याज्ञ वल्क्य---“त्रयख्िशत्त्वेव ०' (वे तैंतीस हैं) 'भग्नि, पृथिवी, वायु, अन्तरिक्ष, आदित्य, दो 
चन्द्रमा और नक्षत्र ये आठ वसु हैं, क्योकि यही प्राणियोंके क्मफलके आश्रय देहादि कार्यकरण 


संघातरूपसे परिणत होकर सर्व जगत॒को बसाते हैं, इसलिए ये वसु कहे जाते हैं। पाँच ज्ञानेन्द्रिय, 
पाँच करमेंन्द्रिय और एक मन ये एकादश रुद्र हैं, क्योंकि मृत्युके समयमें इनके देहसे निकल जानेपर 
कुटम्बियोंको रुलाने-रुदन करानेसे ये रुद्र कहलाते हैं। वरषमें द्वादश मास होनेसे द्वादश आदित्य हैं 


ये पुनः पुनः परिभ्रमण करते हुए आयु और कमंफल भोगको हरण करते हैं, अतः ये आदित्य कहे 
जाते हैं। इन्द्र ओर प्रजापति ये ही देवता अपनी-अपनी सामथ्यंसे अनेक रूप हो जाते हैं । 


# वे तैंतीस देवता--अग्नि, प्रथिवी, वायु, अन्तरिक्ष, आदित्य और .झ्युलोक इन छः की 
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इति प्राणेकरूपतां देवानां द्शंयन्ती तस्येवेकस्य प्राणस्य युगपदनेकरूपतां दर्शायति । तथा 
स्मृतिरपि--“आत्मनों वे शरीराणि बहूनि मरतर्षम ॥ योगी कुर्याहल प्राप्य तैश्व सर्वैमंहीं चरेत्‌ ॥ 
प्राप्नुयाद्विषयान्कैश्ित्केश्रिदुअं तपश्चरेत्‌ ॥ संक्षिपेत्च पुनस्तानि सूर्यो रश्मिगणानिच ॥! इत्येवंजाती- 
यका प्राप्ताणिमाचेश्वर्याणां योगिनामपि युगपदनेकदरीरयोगं दर्शायति । किम्ु वक्तव्यमा- 
जानसिद्धानां देवानाम्‌ू। अनेकरूपप्रतिपतिसंभवाच्वेकेका देवता बहुभी रुपेरात्मानं 
प्रविभज्य बहुषु यागेषु युगपदड्रभाव॑ गच्छतीति। परेश्वथ न दृश्यते5न्तर्धानादिक्रियायोंगा- 
दिव्युपपच्यते । अनेकप्रतिपत्तेदशनादित्यस्यापरा व्याख्या--विश्रहवतामपि कर्माज्नभाव- 
चोदनास्वनेका प्रतिपत्तिद श्यते | छिदेकीईपि विश्वदवाननेकत्र युगपदड़भावं न गच्छति, 
यथा बहुमिभो जयड्िनेंको ज्राह्मणो युगपद्धोज्यते । कचिआेको5पि विश्वहवाननेकत्र युगपद्‌ 

ज्ुभाव॑ गच्छति, यथा बहुभिनंमस्कुर्वाण रेको ब्राह्मणो युगपन्नमस्क्रियते। तद॒द्होंदश- 


कतम एको देव: (वह एक देव कौन है ? प्राण है) इसप्रकार देवोंका प्राणछप. एक स्वरूप दिखलाती 
हुई श्रुति उसी एक प्राणकी युगपत्‌ अनेक रूपता दिखलाती है। तथा “आत्मनो बे०! ( हे मरतकुलमें 
श्रेष्ठ ! योगी योगमहिमासे अपने अनेक शरीर धारण करता है उन सब शरीरींसे पृथित्रीमें विचरण 
करता है, उनमेंसे कुछ शरोरोंसे विषयभोग प्राप्त करता है और कुछ शरीरींसे उम्रतप करता है, और 
फिर जैसे सूर्य रश्मि समूहको अपनेमें समेट लेता है, बसे योगी पुरुष उन शरीरोंको अपनेमें समेट 
लेता है ) इसप्रकारकी स्थृति भी प्राप्त अणिमा आदि ऐश्वयंवाले योगियोंका भी युगपत्‌ अनेक 
शरीरोंसे सम्बन्ध दिखलाती हैं| जन्म सिद्ध देवोंके विषयमें तो फिर कहना ही क्‍या है। अनेकस्वरूप 
धारणकर सकनेके कारण एक-एक देवता बहुत रूपों-शरीरोंसे अपनेको विभक्तकर युगपत्‌ बहुत 
यागोंमें अद्भमावको प्राप्त हो सकता है। अन्तर्धान आदि योग क्रियाकी सामथ्यंसे दूसरे पुरुष उन्हें 
देख नहीं सकते, इसश्रकार शरीरधारी सिद्ध होनेपर देवोंका ब्रह्मविद्यामें अधिकार युक्त है। अनेक- 
प्रतिपत्तेदेशनात्‌' अब यह इसकी दूसरों व्याख्या है-देहधारियोंकी भी कमके अद्भमावको विधान 
करनेवाले विधिवाक्योंमें अनेक श्रतिपत्ति देखी जाती है। कहीं पर एक ही शरीरधारी अनेक स्थलोंमें 
युगपत्‌ अज्भ मावकोी प्राप्त नहों हो सकता, जेंसे मोजन करानेवाले बहुत यजमानोंद्वारा युगपत्‌ (अनेक 
स्थलोंमें ) एक ही ब्राह्मणको भोजन नहीं कराया जा सकता! । इसीप्रकार कहींपर युगपत्‌ अनेक स्थलोंमें 
एक भी अज्भुभावको प्राप्त होता है, जैसे बहुत नमस्कार करनेवालोंसे युगपत्‌ एक ब्राह्मण नमस्कृत . 


मी होता है। तो इसी प्रकार यहाँ मी उद्देश्य द्रव्य परित्यागात्मक याभमें एक शरीरी देवताके उद्देश्यसे 


सत्यानन्दी-दीपिका 
विभूतियाँ हैं, अतः इनका इन छः में ही अन्तर्भाव है। इनका पृथिवी, अन्तरिक्ष और यद्य॒ु इन तीनमें 


अन्तर्भाव है। ये तीन, अन्न और प्राण इन दोमें अन्तभूत हैं, और ये दोनों एक प्राणरूप हिरण्य- 
गर्भमें अन्तभृंत हैं। इसप्रकार श्रुतिमें अनेकरूपता दिखाई गयी है। इसमें “अणिमा महिमा चेव 
लघिसा प्राप्तिरीशिता । प्राकाम्यं च वशित्व॑ च यत्रकामावसायिता ॥' (माकेण्डेयपुराण) (अणिमा, 
महिमा, लधिमा, प्राप्ति, ईशित्व, प्राकाम्य, वशित्व और यत्रकामावसायिता ) ये आठ ऐद्व्य हैं । 
योगी योगबलसे क्षणमरमें सूक्ष, महोनु, भारी और हल्का हो जाता है। प्राप्ति-अँगुलीसे चन्द्रमा 
आदिका स्पर्श करना, ईक्षिता-सृष्टि करनेकी सामथ्य, प्राकाम्य-इच्छा शक्तिका नाश न होना, वज्षित्व- 
नियमन करनेकी शक्ति, यत्रकामावसायिता-संकल्यमात्रसे इश्टकी प्राप्वि ।' “जन्मौषधिमन्त्रतपः समाधिजा 
सिद्धयः' ( यो> यू० ७।१ ) ( जन्म, औषधसेवन, .मन्त्रानुष्ठान, तप और समाधिसे सिद्धियाँ उत्पन्न 
होती हैं ) यह स्मृति प्रमाण भी है। साधनोंसे शरीर, इन्द्रिय और चित्तका मल नष्ट होंकर विशेष 
परिवतंन होनेसे उनमें अलौकिक शरक्तियोंके प्रादु्भोवकों सिद्धि कहते हैं। योगबलसे जब योगी एकसे 
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परित्यागाव्मकत्वाद्यागय्य विश्नहवतीमप्येकां देवतामुद्दिश्य बहचः स्वं स्वं द्वव्यं युगपत्परि- 
त्यक्ष्यन्तीति विग्रहत्वेषपि देवतानां न किंचित्कमंणि विरुध्यते ॥ २७ ॥ 
शब्द इति चेन्नातः प्रभवात््रत्यक्षानुमानाभ्याम || २८ ॥ 
पदच्छेद--शब्दे, इति, चेतू, न, अतः, प्रभवात्‌, प्रत्यक्षानुमानाभ्याम्‌ । 
सून्रनाथं--( शब्दे ) वेदवाक्यमें विरोध उपस्थित होगा, ( इति चेन्न ) ऐसा यदि कहो तो 
युक्त नहीं है, क्योंकि ( अत: ) बंदिक शब्दोंसे ( प्रभवात्‌ ) देव - आदि जग्रतुका प्रभव होता है। 
यह बात ( प्रत्यक्षानुमानाभ्याम्‌ ) प्रत्यक्ष-भ्ति, अनुमान-स्मृतिसे सिद्ध होती है । 
मा नाम विश्वहृवत््वे देवादीनामभ्युपगम्याने कमंणि कश्चिह्विरोषः प्रसज्ि। 
शब्दे तु विरोधः प्रसज्येत। कथम्‌ ? ओत्पत्तिकं हि दाब्दस्याथ न संबन्धमाश्रित्य 'अनपेक्ष 
त्वात्‌' इति वेदस्य प्रामाण्यं स्थापितम्‌ । इदानीं तु विद्वहवती देवता5भ्युपगम्यमाना यद्य- 
प्यश्वययोगाद्यगपदनेककमसंबन्धीनि हवींषि भुझज्जीत, तथापि विश्नहयोगादस्मदादिवज्ज- 
ननमरणवती सेति नित्यंस्य शब्दस्य नित्येनाथन नित्ये संबन्धे प्रतीयमाने यद्वेदिके शब्दे 
प्रामाण्यं स्थितं तस्य विरोधः स्यादिति चेत्‌ू--नाये मप्यस्ति विरोधः | कस्मात्‌ ? अतः प्रभ- 
वात्‌ । अत एव हि वेदिकाच्छब्दादवादिक जगत्प्रभवति । ननु जन्मायस्य यतः” ( ब्र० सू० 
१।१।२ ) इत्यत्र ब्रह्मप्रभवत्वं जगतो:वधारितम, कथमिह दाब्द्प्रभवत्वमुच्यते / अपिच 
यदि नाम वेदिकाच्छब्दादस्य प्रभवोष्भ्युपगंतः कथमेतावता विरोधः दाब्दे परिहतः 
बहुत याज्ञिक लोग अपने-अपने हविष्यरूप॑ द्रव्यका युगपत्‌॒॒त्यागकर सकते हैं। इसलिए देवोंके शरीर- 
धारी होनेपर भी कममें कुछ विरोध नहीं है ॥। २७ ॥ 
देवादिको शरीरधारी स्वीकार करनेमें कममें मले कुछ विरोध प्रसक्त न हो, परन्तु शब्दमें 
तो विरोध प्रसक्त होगा, क्योंकि अथंके साथ शब्दका औत्पत्तिक-स्वामाविक-नित्य सम्बन्ध मानकर 
अनपेक्षव्वांत्‌' ( प्रमाणान्तरकी अपेक्षा न होनेसे ) इसप्रकार वेदमें प्रामाण्यका स्थापन किया है । 
देवता शरीरधारी स्वीकार किए जानेपर यद्यपि ऐश्वयके योगसे युगपुत्‌ अनेक कम सम्बन्धी हविष्यों- 
को ग्रहणकर सकते हैं, तो मी घरीरके साथ सम्बन्ध रखनेसे हम लोगोंके समान वे जन्म-मरणवाले 
हो जायेंगे। इसलिए नित्य शंब्दका नित्यअथके साथ नित्य सम्बन्ध प्रतीयमान होनेसे वेदिक शब्दोंमें 
_ प्रमाणान्तर अनपेक्ष्यत्वरूप प्रामाण्य स्थापन किया था उसका विरोध हो जाएगा। यदि ऐसा कहो 
तो यह विरोध भो नहों है, क्योंकि उससे देवादिका प्रमव है। उससे ही अर्थात्‌ वेदिक छब्दसे हो 
देवादि जगत्‌ उत्पन्न होता है। परन्तु “जन्माद्यस्य यतः” इस सूत्रमें यह निश्चय किया गया है कि 
जगतूकी ब्रह्मसे उत्पत्ति होती है, तो यहाँ यह कैसे कहते हो कि शब्दसे जगत्‌ उत्पन्न होता है? जब कि 
वसु, रुद्र, आदित्य, विश्वेदेव और मरुद्गण ये अर्थ उत्पत्तिवाले होनेसे अनित्य हीं हैं, यदि यह 
स्वीकार भी कर लिया जाय कि वंदिकशब्दसे जगतुकी उत्पत्ति होती है, तो इतने ही से शब्दमें 
विरोधका परिहार कंसे हुआ ? वसु आदिके अनित्य होनेसे उनके वाचक- वेदिक “बसु” आदि शब्दोंका 
सत्यानन्दी-दी 


अनेक शरीर धारणकर सकता है, तो जन्म सिद्ध देवताओंका तो इस विषयमें कहना ही कया है । 
इसलिए देवता शरीरधारी होते हैं ।। २७ ॥ 


* पूवपक्षी--प्रश्त करते हैं कि शब्द और अथंके सम्बन्धमें अनित्यता शब्दके अनित्य होनेसे 
होती है अथवा अथके अनित्य होनेसे ? प्रथम पक्ष तो युक्त नहीं है, क्योंकि देवादि व्यक्ति शब्दसे 


उत्पन्न होते हैं, अतः सृष्टिके पहले उनकी स्थिति रहनेसे शब्द अनित्य नहीं हैं । द्वितीय विकल्पको 
'न' आदिसे कहते हैं.। 
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यावता वसचो रुद्रा आदित्या विद्वेदेवा मरुत इत्येतेदईर्था अनित्या णवोत्पत्तिमत्त्वात्‌। 
तदनित्यत्वे च तद्घाचिनां वेदिकानां वस्वादिशब्दानामनित्यत्वं केन निवायंते ? प्रसिद्ध 
हि लोके दे वदत्तस्य पुत्र उत्पन्न यज्ञवत्त इति तस्य नाम क्रियत इति। तस्माद्विरोध एव दब्द 
इति चेत्‌,*न; गवादिदशब्दाथसंबन्धनित्यत्वदशनात्‌ | न हि गवादिव्यक्तीनामुत्पत्तिमच्त्वे 
तदाकृतीनामप्पुत्पत्तिमत्वं स्यात्‌ । द्रव्यगुणकर्मणां हिं व्यक्तय णवोत्पच्चन्ते, नाकृतयः 
आक्ृतिभिश्च शब्दानां संबन्धः, न व्यक्तिभिः; व्यक्तीनामानन्त्यात्संबन्धग्रहणानुपपत्ते: । 
व्यक्तिषृत्पद्यममानास्वप्याकृतीनां नित्यत्वान्न गवादिशब्द षु कश्रिद्धिरोधो दृरश्यते। तथा दे वा- 
दिव्यक्तिप्रभावाभ्युपगमे5प्याक्ृतिनित्यत्वान्न कश्रिद्व स्वादिशब्द षु विरोध इति द्रश्व्यम्‌ । 
आकृतिविशेषस्तु दे वादीनां मन्त्राथंवादादि भ्यो विश्रहवत्त्वायवगमादवगन्तव्यः। स्थान- 
विशेषसंबन्धनिमित्ताइचेन्द्रादिशब्दाः सेनापत्यादिशब्दवत्‌ | ततश्व यो यस्तत्तत्स्थानमधि- 


अनित्यत्व कोन निवारण कर सकता है । लोक में यह प्रसिद्ध ही है कि देवदत्तके पुत्र होनेपर ही उसका 
नाम यज्ञदत्त रखा जाता हैं । इसलिए शब्दमें विरोध ही है । 

यनि ऐसा कहो तो यह कथन युक्त नहीं है, क्योंकि गो आदि शब्दों और अर्थोंका सम्बन्ध नित्य 
दिखाई देता है। गो आदि व्यक्तियोंकी उत्पत्ति होनेपर उनके आक्ृतियों ( जाति ) की उत्पत्ति नहीं 
होती । द्रव्य गुण और कम ये व्यक्तियाँ ही उत्पन्न होती हैं आकृतियाँ नहों। शब्दोंका सम्बन्ध 
आक्ृतियों के साथ होता है व्पक्तियोंके साथ नहों, क्योंकि व्यक्तियाँ अनन्त हैं, अतः उनके साथ शब्दोंका 
सम्बन्ध ग्रहण नहीं हो सकता । व्यक्तियोंके उत्पद्यमान होनेपर भी आकृतियोंके नित्य होनेके कारण 
गो आदि रब्दोंमें कोई विरोध नहीं देखा जाता । उसी प्रकार देवादि व्यक्तियोंकी उत्पत्ति स्वीकार 
करनेपर भी आक्ृतिके नित्य होनेसे वसु आदि शब्दोंमें कोई विरोध नहों है ऐसा समझना चाहिए। 
मन्त्र अथंवाद आदिसे देवोंके शरीरधारण आदिकी अवशगति होनेसे उत्तकी आकृति विशेष मी है । 


ऐसा समझना चाहिए। सेनापति आदि शब्दोंके समान स्थानविशेषके सम्बन्धसे इन्द्र आदि दाब्द 


सत्यानन्दी दीपिका 
4% मीमांसक लोग गो आदि शब्दोंकों गोत्व आदिका वाचक मानते हैं । नेयायिक लोग गो 


आदि छाब्दोंको व्यक्ति वाचक मानते हैं। यहाँ दो निकल्प हैं--एक व्यक्तिमें एक शक्ति है अथवा 
अनन्त व्यक्तियोंमें अनन्त शक्तियाँ हैं ? प्रथम पक्ष युक्त नहीं हैं, क्योंकि शुक्ल व्यक्तिका दाक्तिग्रह 
(शक्तिज्ञान ) होनेपर कृष्ण व्यक्तिका दाक्तिग्रह न होगा, किन्तु होता है, अतः प्रथम पक्षमें व्यतिरेक- 
व्यभिचार है। दूसरा विकल्प भी ठीक नहीं है, क्योंकि अतीत, अनागत और वतंमान भेदसे अनन्त 
व्यक्तियोंमें अनन्त शक्तियाँ माननेसे अनन्तशक्ति कल्पना गौरव है। और व्यक्तिकी उत्पत्ति और 
नाशसे शक्तियोंकी भी. उत्पत्ति और विनाश मानना पड़ेगा, इत्यादि दोषोंकी प्रसक्ति है। इसलिए ग्रो 
आदि पदोंको ग़ोत्व आदि जातिमें शक्ति माननेसे छाघव है। इस शाब्दबोध प्रणालीके अनुसार 
बसे गो आदि शब्दोंका अथे गोत्व आदि जाति है, वसे वसु आदि दाब्दोंका अथ वसुत्व आदि जाति है 


व्यक्ति नहीं । यद्यपि शुक्ल पीत नीलादि भेदसे व्यक्ति नाना और अनित्य हैं तो मी गोत्व अथ नित्य है 
इसलिए शब्द और अथं का सम्बन्ध नित्य हो सिद्ध होता है। कहों व्यक्तिमें शब्दकी प्रवृक्तिका कारण 


जाति होती है, जैसे गो आदि व्यक्तिमें गो आदि शब्दकी प्रव॒त्तिका कारण गोत्व आदि जाति है। कहीं 
प्रवत्तिमें उपाधि कारण होती है, ज॑ंसे स्थानविशेष सम्बन्धरूपः उपाधिको लेकर सेनापति आदि 
शब्दकी प्रवत्ति होती है, वसे इन्द्रादि भी स्थानविशेष है जो उस पदपर आएूढ़ होते हैं, वे 


इन्द्रादि कहलाते हैं, अतः व्यक्तिके न रहने पर भी जाति रहती है, वह नित्य है, इसलिए शब्द 
अर्थंका सम्बन्ध भी नित्य है। इसलिए शब्दप्रामाण्यमें कोई विरोध नहीं है । 
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रोहति स स इन्द्रादिशब्दे रभि्धीयत इति न दोषो भवति । # न चेदं शब्दप्रभवत्व॑ ब्रह्म- 
प्रभवत्ववदुपादानकारणाभिप्रायेणोच्यते । कथं ताहें ? स्थिते वाच्क “मना नित्ये दब्दे 
नित्याथंसंबन्धिनि शब्दव्यवहारयोग्याथंव्यक्तिनिप्पत्ति; 'अतः अ्रभवः इत्युच्यते। कर्थ॑ 
पुनरवगम्यते शब्दात्प्रभवति जगदिति * प्रत्यक्षानुमानाभ्याम्‌। प्रत्यक्षे श्रुति; प्रामाण्यं 
प्रत्यनपेक्षत्वात्‌ । अनुमान स्मृति; प्रामाण्यं प्रति सापेक्षत्वात्‌। ते हि इ्दपूर्वों स्वष्टि 
दर्शायतः । 'एत इति बे प्रजापतिदेंबानसजतासग्रसिति मनुष्यानिन्दव इति पितुस्तिर:पविन्नमिति 
ग्रहानाशव इति स्तोत्र विश्वानीति शस्त्रममिसौभगेत्यन्या: प्रजा: इति श्रुतिः। तथा5नन्‍्यत्रापि स 
मनसा वाचच मिथुन समभवत्‌' (द्ृ० १।९।४) इत्यादिना तत्र तत्र शब्दपू्िका स्टृष्ठिः आ्रव्यते । 
# स्मृतिरपि-'अनादिनिधना नित्या बायुत्सष्टा स्वयंभ्रुवा । आदी वेदमयी दिष्या यत सर्वाः प्रवृत्तय: ॥! 
(म. मा. शा, २३३।२४) इति। उत्सगों 5पयं वाचः संप्रदायप्रवर्ततात्मको दर एव्य!', अनादिनिधनाया 
प्रवत्त होते हैं। इसलिए जो जो उस उस स्थान पर आएरुढ़ होता है वह वह इन्द्र आदि शब्दोंसे कहा 
जाता है, अतः कोई दोष नहीं है । और यह शब्दप्रमवत्व ब्रह्मप्रमवत्व के समान उपादानकारणत्वके 
अभिप्रायसे नहीं कहा जाता । तब कंसे ? नित्य अथके साथ सम्बन्ध रखनेवाला जब नित्य शब्द वाचक- 
रूपसे स्थित रहता है तमी शब्द व्यवहार योग्य अथ व्यक्तिकी निष्पत्ति होती है इस अभिप्रायसे 
शब्दसे प्रमव-उत्पत्ति होती है ऐसा कहा जाता है । परन्तु यह कैसे अवगत हो कि दब्दसे जगत्‌ उत्पन्न 
होता है ? प्रत्यक्ष और अनुमानसे | प्रत्यक्ष-श्षुति, क्‍योंकि अपने प्रामाण्यके प्रति उसे किसी अन्य 
प्रमाणकी अपेक्षा नहीं होती । अनुमान-स्मृति, क्योंकि उसे अपनी प्रमाणताके लिए मुल भूत श्रुतिकी 
अपेक्षा होती है । ये दोनों ही शब्दपृवंक सृष्टिको दिखलाते हैं, 'एत इति बे प्रजापति०” ('एते” इस पदसे 
देवोंका स्मरण कर प्रजापतिने देवोंकी, असंग्रम!” इस पदसे मनुष्योंका स्मरण कर मनुष्योंकी, “इन्दव' 
से पितरोंका स्मरणकर पित्तरोंकी 'तिरः पविन्नम' से ग्रहोंका स्मरणकर ग्रहोंकी, 'आशव' पदसे स्तोत्रका 
स्मरण कर स्तोत्रकी 'विश्वानि' पदसे शस्त्रका स्मरणकर हास्त्रकी, अभिसौसगा' इससे अन्य प्रजाओं 
का स्मरणकर अन्य प्रजाओंकी सृष्टिकी ) यह श्रुति है। इस प्रकार अन्य स्थलमें मी 'ल मनसा०” (उस 
प्रजपतिने वेद त्रयीरूपा वाणीकी इन्द्रभावसे भावनाकी अर्थात्‌ मनके द्वारा वेद त्रयीकी आलोचनाकी ) 
इत्यादिसे स्थल-स्थलूपर शब्द पूव॑क सुष्टिका श्रवण कराती है--प्रतिपादन करती है । 'अनादि निधघना०' 
( सृष्टिके आरम्भमें स्वयंभूने अनादि, अनन्त, नित्य और दिव्य वेदमयी वाणीको उत्सगं-अभिव्यक्त किया 
जिससे अन्य सम्पूर्ण प्रवृत्तियाँ हुई ) यह स्मृति भी है। वाणीका यह उत्सग ( उत्पत्ति ) भी गुरु 
शिष्यपरम्परासे अध्ययतरूप संप्रदायका प्रवर्ततरूप ही समझना चाहिए। क्योंकि अनादि और 
सत्यानन्दी-दीपिका 
* जके ब्रह्म जगत्‌की उत्पत्तिमें उपादानकारण है, वंसे शब्द जगत्‌की उत्पत्तिमें उपादान- 
कारण नहीं है, किन्तु निमित्तकारण है इसप्रकार पूर्वापरका पर्यालोचन करनेसे . कारण विषयक 
कोई विरोध नहीं है। “नित्यत्वे सति अनेकसमवेतत्व॑ जाति: ( नित्य और देह, मनुष्य, पशु 
आदि अनेक व्यक्तियोंमें समवाय सम्बन्धसे रहनेवाला धरम जाति कहलाता है जंसे मनुष्यत्व ) 
मनुष्य आदि शब्दोंका सम्बन्ध मनुष्यत्व आदि जातिसे है हाथ पेर आदि संघातसे नहीं । इस प्रकार 
दब्द नित्य है, और उससे जगत्‌की उत्पत्ति होतो है। इस विषयमें यह श्रुति प्रमाण भी है । एदे 
इति बे प्रजापति०” इस श्रुतिस्थ 'एते” पद देवताओंका स्मारक है। “असग्रम' पद “असुग्‌-रुधर, 
रम-रमण, अथांन्त्‌ रुधर प्रधान देहमें रमण करनेवाले मनुष्योंका स्मारक है। चन्द्रमण्डलमें स्थित 
पितरोंका स्मारक 'इन्दु' शब्द है । 
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अन्याटदस्योत्सर्ग स्यासंभवात्‌। तथा-नाम रूप॑ च भृतानां कमणां च प्रवतनम्‌। वेदशब्देभ्य 
एवादौं निमसे स महेश्वरः ॥” ( मनु० १॥२१ ) इति सवषां तु स नामानि कर्माणि च प्ृथक्प्रथक्‌ । 
वेद्शब्देभ्य एवादो प्रथक्संस्थाश्र निममे ॥ इति च। अपिच चिकीषिंतमथ मनुतिष्ठंस्तस्य वाचर्क 
शब्दं पूव स्मृत्वापश्चात्तमथमलुतिष्ठतीति सवषां नः प्रत्यक्षमेतत्‌। तथा प्रज्ञापतेरपि अष्ठ 
सष्टेः पूच वेदिकाः राब्दा मनसि प्रादुबंभू वुः, पश्चात्तदलु गतानर्थान्ससज ति गम्यते। तथा 
च श्रतिः-- स, भूरिति व्याहरत्स मूमिमसजत' ( तै० ब्रा० २।२।७।२ ) इत्येवमादिका भूरादि 
शब्दे भ्य णव मनसि प्रादुभूतेभ्यों भूरादिलोकान्स्पष्टान्दशयति। किमात्मकं पुनः शब्दम- 
भिप्रेत्येदं राब्दप्रभवत्वमझ्ुच्यते ? स्फोटमित्याह | वणपश्चे हि तेषामुत्पन्नप्रध्व॑सित्वा जित्येभ्य 
शब्दे भ्यो देवादिव्यक्तीनां प्रभव इत्युनुपपन्नं स्यात्‌ | उत्पन्नध्वंसिनश्र वर्णा; प्रत्युच्चारण- 
मन्यथा चान्यथा च प्रतीयमानत्वात्‌। तथाहि-अदरय मानो ५पि पुरुषविशेषो ५ ध्ययन धवनि- 
श्रवणादेव विशेषतो निर्धाय॑ते-देवदत्तोषयमधीते यज्ञवत्तो रयमधघीते इति। न चाय॑ वर्ण- 
विषयो5न्यथात्वप्रत्ययो मिथ्याज्ञानं; बाधकप्रत्ययाभावात्‌ । नच वणभ्यो<र्थावगतियुक्ता। 
न तेकेको वर्णांषथ प्रत्याययेत्‌; व्यभिचारात्‌। न च वर्णसमुदायप्रत्ययो ५स्ति, क्रमवत्त्वा- 





अनन्त वाणीका अन्य प्रकारसे उत्सग सम्मव नहीं है। तथा “नामरूपे०” ( उस महेश्वरने सृष्टिके 
आरम्भमें वंदिक शब्दोंसे ही भूतोंके नाम, रूप और सत्कमोंके अनुष्ठानकी प्रवृत्ति निर्माण-उत्पन्न की ) 
और 'स्वषां तु०” (उसने आरम्ममें सम्पृर्ण भूतोंके पृथक पृथक नाम, रूप, कर्म एवं अवस्थाओंका वेद- 
शब्दोंसे निर्माण किया ) ये स्मृतियाँ भी वेद दब्दसे ही सृष्टि दिखल/ती हैं। और हम सबका यह 
प्रत्यक्ष अनुभव है कि जब कोई पुरुष किसी अभीष्ट वस्तुको बनाना चाहता है तो अश्रथम उस वस्तुके 
वाचक दब्दको स्मरण कर परचात्‌ उस वस्तुका अनुष्ठान करता है अर्थात्‌ उसे बनाता है। उसी 
प्रकार ख्रष्टा प्रजापतिके मनमें भी सृष्टिसे पहले बंदिक दाब्द प्रादुभूत हुए, अनन्तर दाब्दके अनुगत 
अर्थोकी उसने रचनाकी, ऐसा ज्ञात होता है। तथा 'स भूरिति०” ( उसने भू ऐसा उच्चारणकर 
पृथिवीको सृष्टिको ) इत्यादि श्रुति मनमें प्रादुभूत हुए भू आदि डाब्दोंसे उत्पन्न हुए भू आदि लोकोंको 
दिखलाती है । पुनः किमात्मक शब्दोंको अभिप्रेत कर यह दब्द प्रभवत्व कहते हो ? स्फोटात्मक, ऐसा 
कहा है अर्थात्‌ शब्द वर्णात्मक है अथवा स्फोटात्मक ? वयाकरणमतमें स्फोटात्मक है, यदि वर्णात्मक 
शब्दसे सृष्टि मानें तो उनके उत्पन्न और नष्ट होनेके कारण नित्य शब्दोंसे देव आदि व्यक्ति उत्पन्न 
होते हैं यह कथन अनुपपन्न होगा | वर्ण उत्पन्न और विनष्ट होते हैं, क्‍योंकि .प्रत्येक उच्चारणमें ये 
भिन्न-भिन्न प्रतीत होते हैं। जसे कि अध्ययन ध्वनिके श्रवणसे अहृश्यमान पुरुष विशेष भी विशेष- 
रूपसे निर्धारित हो जाता है कि यह देवदत्त अध्ययन करता है, यह यज्ञदत्त अध्ययन करता है। और 
वर्ण विषयक यह अन्यंथात्व ( भिन्न ) प्रतीति मिथ्याज्ञान नहीं है, क्योंकि उसका कोई बाधक ज्ञान 
नहीं है । किच्व वर्णो से अथज्ञान युक्त नहीं है, कारण कि एक-एक वर्ण अ्थंका प्रत्यायक-बोघक नहीं 
होता, क्योंकि व्यभिचार है । तथा वर्ण समुदाय भी अथ प्रत्यायक नहीं होता, कारण कि वर्ण क्रम- 


सत्यानन्दी-दीपिका दे 
& जैसे महाभारत आदि वाक्य समुदाय किसी महापुरुषद्वारा निभित है, बसे वदिक शब्दोंकी 


उत्पत्ति नहीं है, किन्तु आचार्य शिष्य परम्परासे प्रवृत्त हुआ अध्ययन है, यही सम्प्रदाय है। इस 
प्रकारकी वेद वाणीकी उत्पत्ति समझनी चाहिए। जैसे कुम्हार घट आदिके बनानेसे पहले उस वस्तुके 
नामका मनमें स्मरण कर तथा आकारको मनमें विचार कर पदचात्‌ उस अभीष्ट वस्तुको बनाता है 


वसे प्रजापति भी पुवकल्पोंके संस्कारोंसे उस वस्तुके नामका मनमें स्मरण कर उस वस्तुका उस 
शब्दसे निर्माण करता है । इस प्रकार वदिकशब्दोंसे जगत्‌ उत्पन्न होता है । 


२५७० ब्रह्मसृत्न -शाड्ू रभाष्य [ आ० ९ पा० रे 


दर्णानाम्‌ । # पूर्वपूर्ववर्णानुभवजनितसंस्कारसहितो 5न्त्यो वर्णोंष्थ प्रत्याययिप्यतीति 
यय॒च्येत। तन्न। संबन्धग्रहणापेक्षो हि शब्दः स्वयं प्रतीयमानो 5थ प्रत्याययेत्‌ , धूमादिवत्‌। 
न च पूर्वपूर्ववर्णाचुमवजनितसंस्कारसहिततस्यान्त्यवर्णस्य प्रतीतिरस्ति; अप्रत्यक्षत्वा 
त्संस्काराणाम्‌ । कायप्रत्यायितेः संस्कारे: सहितो5न्त्यो वर्णों्थ प्रत्याययिप्यतीति चेत, 
न; संस्कारकाय॑स्यापि स्मरणस्य क्रमवर्तित्वात्‌। तस्मात्स्फोट एवं शब्दः। स चेकेकवर्ण- 
प्रत्ययाहितसंस्कारबीजे:5न्त्यवर्णप्रत्ययजनितपरिपाके प्रंत्ययिन्येकप्रत्ययविषयतया झटिति 
प्रत्यवभासते। #8 न चायमेकप्रत्ययो वर्णविषया स्म्ृतिः; वर्णानामनेकंत्वादेकप्रत्ययविषय- 
त्वानुपपत्ते:। तस्य च प्रत्युच्चारण  प्रत्यमिज्ञायमानत्वान्नित्यत्वम; भेदप्रत्ययस्य वर्णविषय- 
त्वात्‌। तस्मा जित्याच्छब्दात्स्फोटरूपाद॒मिधायकात्क्रियाकारकफललक्षण जगदभिधेयभूतं 
प्रभवतीति । 'वर्णा एव तु शब्द” इति भगवाजुपवर्ष:। ननूत्पन्नप्रध्व॑रित्व॑ वर्णानामुक्त म्‌ , तन्न; 


वाले हैं। यदि ऐसा कहो कि पूर्व पूर्व वर्गोके अनुमवसे जन्य संस्कार सहित अन्त्य वर्ण अ्थंका बोध 
करायेगा, तो यह युक्त नहों है, क्योंकि शब्द सम्बन्ध ग्रहणकी अपेक्षा रखता हुआ वह शब्द धूमादिके 
समान स्वयं प्रतीयमान होकर अथंका बोध करा सकता है। पूर्व पूर्व वर्णके अनुभव जन्थ संस्कार सहित 
अन्तिम वर्णंकी प्रतीति नहीं होती, क्योंकि संस्कार अप्रत्यक्ष हैं। यदि कहो कि शाब्दबोधरूप कार्यसे 
ज्ञापित संस्कारोंसे युक्त अन्त्य वर्ण अथ्थंकी प्रतीति करायेगा, यह युक्त नहीं, क्योंकि संस्कारका कार्यरूप 
स्मरण भी क्रमवाला है। इस प्रकार वर्णो में अथश्रतीतिका अभाव होनेसे स्फोट ही शब्द है । एक-एक 
वर्णकी प्रतीतिने जिसमें संस्काररूप बीज डाला है और अन्तिम बणंकी प्रतीतिने जिसमें परिपाक-अन्तिम 
संस्कार उत्पन्न किया है, ऐसे चित्तमें एक प्रतीतिके विषयरूपसे यह रफोट झट अवभासित-अभिव्यक्त 
होता है । [ एक पदम्‌ ] यह एक प्रत्यय वर्ण विषयक स्मृति नहीं है, क्योंकि वर्ण अनेक होनेसे एक 
प्रत्ययके विषय नहीं हो सकते । उसका प्रत्येक उच्चारण प्रत्यभिज्ञाका विषय होनेसे नित्य है। मभेंदप्रत्यय 
तो वर्ण विषयक है, इसलिए स्फोटरूप नित्य वाचक शब्दसे क्रिया, कारक और फलरूप अभिधेय भूत 
जगत्‌ उत्पन्न होता है। भगवात्र उपवर्ष कहते हैं-वर्ण ही शब्द है। परन्तु यह जो कहा गया है 
सत्यानन्दी दीपिक 

# यद्यपि पूर्वोक्तरीतिसे वर्णोका समुदाय नहीं हो सकता, फिर भी जैसे आग्नेय” आदि यागोंका 
अपूर्व ( पुण्य-पाप ) द्वाय समुदाय होता है, वसे संस्काररूप अपूर्व द्वारा वर्णोका समुदाय संभव है। 
क्या वह संस्कार व्ोसे उत्पन्न अपूव संज्ञक संस्कार है अथवा वर्णानुमवसे जन्य मावना नामका 
संस्कार है ? प्रथम पक्ष तो यक्त नहीं है, क्योंकि उसमें कोई प्रमाण नहीं है । क्या वह संस्कार अज्ञात 
होकर अथंका ज्ञान कराता है अथवा ज्ञात होकर ? प्रथम पक्ष युक्त नहीं है, क्योंकि संस्कार सहित 
दब्द ज्ञात होकर ही अथंकी प्रतीति कराता है, कारण कि वह धूम आदिके संमान सम्बन्ध ग्रहणकी 
अपेक्षा रखकर ही बोघक होता है । द्वितीय पक्ष ( ज्ञात होकर ) तो क्या वह प्रत्यक्षसे होता है अथवा 
कार्यरूप लिड्भसे ? प्रथम पक्ष युक्त नहीं है, क्योंकि संस्कार अप्रत्यक्ष हैं। यदि दूपरा पक्ष कहो तो 
अर्थज्ञान होनेपर संस्कारज्ञान होता है और संस्कारज्ञान होनेपर अथंज्ञान होता है इस प्रकार 


योन्याश्रय दोष प्रसक्‍त होता है, अतः यह भी य॒क्‍्त नहीं है। पदार्थ स्मरण पदज्ञानके अनन्तर 
होता है, अतः संस्कार सहित अन्त्य वर्णात्मक पदका ज्ञान स्मरणसे नहों होता, इससे भावना नामक 
संस्कारका भी निवारण हो गया, क्योंकि उससे केवल वर्णस्मृति होतो है । इसलिए वह अथ अतिपत्तिका 
हेतु नहीं हो सकता । इस प्रकार वर्ण अथके बोधक नहीं हैं किन्तु स्फोट है । 


# “राम” यह एक पद है, यह एक प्रतीति वर्णोको विषय नहीं करती, क्योंकि वर्ण अनेक हैं 
वे एक प्रत्ययके विषय नहीं हो सकते, इसलिए इस एक प्रत्ययका विषय स्फोट है वह नित्य है । 
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त एवेतिप्रत्यभिज्ञानातू। साहर्यात्पत्यभिज्ञानं केशादिप्विवेति चेत्‌-न; प्रत्यभिज्ञानस्थ 
प्रमाणान्तरेण बाधानुपपत्ते:! प्रत्यभिज्ञानमाकृतिनिमित्तमिति चेत्‌,-न; व्यक्ति प्रत्यभिज्ञानात्‌। 
यदि हि धत्युच्चार्ण गवादिव्यक्तिवदन्या अन्या वर्णव्यक्तयः प्रतीयेरंस्तत आकृतिनिमित्तं 
प्रत्यभिज्ञानं स्यात्‌ , नत्वेतद्स्ति वर्णव्यक्तय एव हि प्रत्युच्चारणं प्रत्यभिज्ञायन्ते। द्विर्गोंदब्द 
उच्चारित इति हि प्रतिपत्तिन तु द्वो गोशब्दाविति । # नजु वर्णा अप्युक्चारणभेदेन भिन्नाः 
प्रतीयन्ते देवदत्तयशदत्तयोरध्ययनध्वनिश्रवणादेव भेदप्रतीतेरित्युक्तम्‌। अआभिधीयते- 
सति वर्णविषये निश्चिते प्रत्यभिज्ञाने संयोगविभागामिव्य डर त्वाह नाम भिव्यश्ञकवैचि च्य- 
निमित्तो5यं वर्णविषयो विचिन्नः प्रत्ययो य स्वरूपनिमित्तः। अपि च वर्णव्यक्तिभेदवादि- 
नापि प्रत्यभिज्ञानसिद्धये वर्णाकृतयः कल्पयितव्या:। तासखु च परोपाधिको भेद्प्रत्यय 
इत्यभ्युपगन्तव्यम्‌ | तद्दरं वर्णव्यक्तिष्वेव परोपाधिको भेद॒प्रत्ययः स्वरूपनिमित्तं च प्रत्य- 
_भिज्ञानमिति कल्पनाछाघवरम | एब एवं च्‌ वर्णविषयस्य श्ेदग्रत्ययस्य बाधकः प्रत्ययो 
कि वर्ण उत्पत्ति और विनाशशील हैं, यह युक्त नहीं है, क्‍योंकि वे ही वर्ण हैं, ऐसी प्रत्यभिन्ना होती 
है । यदि ऐसा कहो कि जैसे काटे जानेके पश्चात्‌ उत्पन्न हुए केशादिमें साहश्यसे वे ही केश हैं' 
ऐसी [ भ्रमात्मक ] प्रत्यभिज्ञा होती है, वसे हीं वर्णो्मे भी प्रत्यभिज्ञा होती है, तो यह ठीक नहों है, 
कारण कि यहाँ प्रत्यभिज्ञाका प्रमाणान्तरसे बाध अनुपपन्न है। यदि कहो कि यहाँ प्रत्यभिज्ञा आकृति- 
जाति निमित्तक है, तो यह युक्त नहीं है, क्‍योंकि व्यक्तिकी प्रत्यभिज्ञा होती है । यदि प्रत्येक उच्चा- 
रणमें गो आदि व्यक्तिके समान अन्य-अन्य वर्ण व्यक्ति प्रतीत होते तो आक्ृति निमित्तक प्रत्यभिन्ना 
होती, परन्तु यह ऐता नहीं है, क्योकि प्रत्येक उच्चारणमें वर्ण व्यक्ति ही प्रत्यभिज्ञात होते हैं। दोवार 
“गो' शब्दका उच्चारण किया ऐसी प्रतीति होती है न कि दो गो छब्दोंका उच्चारण । परन्तु जो 
कहा गया है कि उच्वारणऊ़े भेदसे वर्ण भिन्न प्रतीत हूं.ते हैं, क्योंकि देवदत्त और यज्ञदत्तकी अ ययन 
ध्वनिके श्रवणसे भेद प्रतीत होता है। इसपर कहते हैं--वर्ण विषयक प्रत्याभिज्ञान निश्चित हौनेपर 
यह प्रतीत होता कि [ कण्ठ ताल आदि स्थानोंके साथ कोष्ठस्थ वायुके | संयोग और विभाग से अभि- 
व्यजड्भब होनेके कारण वर्णोमें अभिव्यञ्जक वंचित्र्य निमित्तक ही यह वर्ण विषयक विचित्र प्रत्यय है 
स्वरूपसे नहीं | और वर्ण व्यक्तियोंको भिन्न मानने वाोंको भी प्रत्यभिज्ञा सिद्धिके लिए वर्णोकी 
अआकृति-जातिकी कल्पना करनी पड़ेगी और उनमें ( उदात्त आदि ) भेद प्रत्यय अन्य उपाधिसे हैं 

ऐसो स्वीकार करना पड़ेगा । इससे तो यही मानता अच्छा है कि वर्ण व्यक्तियोंमें भेद प्रतीति अन्य 
उपाधिसे है और प्रत्यभिज्ञा स्वरूपसे है, इसमें कल्पना लाघव है । यह जो वर्ण विषयक प्रत्यभिज्ञा 
है वही वर्ण विषयक भेदप्रत्ययका बाधकप्रत्यय है। एक ही समय में बहुत लोगोंसेः उच्चारित एक 


सत्यानन्दी-दीपिक 
स्फुटयते वर्णब्यंज्यते इति स्फोट:' बर्णोसे व्यक्त होनेवाला और अथथंकी अभिव्यक्ति करनेवाला जो 


गो आदि शब्द हैं वही स्फोट है वह एक और नित्य है। पद और वाक्यभेदसे स्फोट दो प्रकारका 


है। इनमें भी वाक्यस्फोट प्रधान है और पदस्फोट गौण। इस स्फोट वादका वर्णा एवं तु शब्द: 
आदिसे खण्डन करते हैं । 


# उच्चारण भेदसे वर्णोको भिन्न-भिन्न माननेमें कल्पना गौरव है, एक तो “ग' वर्ण विषयक 
प्रत्यभिज्ञाको गोत्व” जाति विषयक मानना, वर्ण भेद प्रतीतिके लिए उपाधिकी कल्पना करना, 
उत्पत्ति और विनष्ट होनेप्ते अनन्त वर्णोंकी कल्पना करना, इत्यादि कल्पना गौरव है | उच्चारण भेदसे 


वर्णो्में भेद स्वीकार करनेको अपेक्षा उनमें भेद औपाधिक है और प्रत्यभिज्ञा स्वरूपसे है, ऐसा 
माननेमें कल्वता लाघव है। 





२५२ ब्रह्मसूत्र-शाडूरभाष्य [ आ० १ पा० दे 


यत्प्रत्यभिज्ञानम | कथं हो कस्मिन्काले बहनामुच्यारयतामेक एव सन्‍्गकारो युगपदनेकरूपः 
स्थात्‌ ? उदात्तश्रानुदात्तश्च स्वरितश्च सानुनासिकश्च निरनुनासिकच्चेति | अथवा-- 
ध्वनिकृतो5यं प्रत्ययभेदो न वर्णकृत इत्यदोषः | कः पुनरय॑ ध्वनिर्नाम ? यो दूरादाकर्णयतो 
वर्णविवेकमप्रतिप्यमानस्य कर्णपथमचतरति | प्र्यासीद्तश्व पटुमृदुत्वादिभेदं व्ष्वास- 
ज्रयति । तन्निबन्धनाश्रोदात्तादयों विशेषा न्न वर्णस्थरूपनिबन्धनाः; वर्णानां प्रत्युच्चारणं 
प्रत्यभिजश्ञयमानत्वात्‌ | एवं च सति सालम्बना णवेते उदात्तादिप्रस्ययाभविष्यन्ति। इतरथा 
हि वर्णानां प्रत्यभिज्ञायमानानां निर्भेदत्वात्संयोगविभागकृता उद/्त्तादिविशेषाः कल्पेरन । 
संयोगविभागानां चाप्रत्यक्षत्वान्न तदाश्रया विशेष वर्णप्वध्यवसातुं शक्यन्त इत्यतो निरा- 
लम्बना एवैत उदात्तादिग्रत्यया स्युः % अपि च नेवैतदमिनिवेश्व्यमुदात्तादिभेदेन वर्णानां 
प्रव्यभिज्ञायमानानां भेदो भवेदिति | न हान्यस्य भेदेनान्य स्याभिद्यमानस्य भेद! भवितुम- 
हति। नहि व्यक्तिभेदेन जाति भिन्नां मन्यन्ते। वर्णभ्यश्रार्थप्रतीतेः संभवात्स्फोटकल्पना5- 
नाथिका। न कल्पयास्यहं स्फोटम, प्रत्यक्षमेव त्वेनमवगच्छामि; एकेकवर्णप्रह णाहितसंस्का- 
रायां बुद्धो झटिति प्रत्यवभ(सनादिति चेत्‌ , न; अस्या अपि बुद्धेवेगविषयत्वात्‌। एकेकवर्ण- 
होता हुआ ही 'गकार-'ग' युगपत्‌ उदात्त, अनुदात्त, स्वरित, सानुनासिक और . अननुनासिक भेदसे 
अनेकरूप किस प्रकार हो सकेगा ? अथवा यह भेद प्रत्यय ध्वनिक्ृत है वर्णकृत नहीं । इसलिए कोई 
दोष नहीं हैं । तो' यह ध्वनि. नामकी वस्तु क्या है ? दूरसे सुनने वाले और अलग-अलग वर्णो को न 
जाननेवाले पुरुषके कानमें जो प्रवेश करती है और समीपसे सुनने वालेके लिए पढुत्व मृदुत्व आदि 
भेदोंका वर्णोमें आरोप करती है वह ध्यनि है। उदात्त आदि विशेष उससे होते हैं वर्णस्वरूपसे नहीं 
होते, क्योंकि प्रत्येक उच्चारणमें वर्ण प्रत्यभिज्ञाके विषय होते हैं । ऐसा होनेपर ये उदात आदि प्रत्यय 
अवलम्बन सहित होते हैं। अन्यथा प्रत्यभिज्ञाके विषयभूत वर्णोमें भेदके न होनेसे उदात्त आदि विशेष 
संयोग विभागसे होते हैं ऐसो कल्पना करनी पड़ेगो । संयोग विभाग अप्रत्यक्ष हैं, अतः तदाश्रय उदात्त 
आदि विश्येष वर्णोमें आरोपित नहों किए जा सकते, इससे ये उदात्तादि प्रत्यय निराधार ही हो जायेंगे । 
किच्च स्फोटवादीको ऐसा आग्रह भी नहीं करना चाहिए कि उदात्त आदि भेदसे प्रत्यभिज्ञायमान 
वर्णोका भेद होगा, क्योंकि किसी एकके भेदसे अन्य अभिद्यमान पदार्थका भेद नहीं हो सकता । 
व्यक्तिके भेदसे जातिका भेद कोई भी नहीं मानते । और वर्णोसिे अर्थंकी प्रतीतिका संभव होनेसे 
[ विवादग्रस्त ] स्फोटकी कल्पना व्यथे है । पूवपक्षी---मैं केवल स्फोटकी कल्पना हो नहों करता किन्तु 
उसका मुझे प्रत्यक्ष अनुभव हो रहा है, क्योंकि एक-एक वर्णके ग्रहणसे अनुभव जन्य संस्कार सहित 
बुद्धिमें ज्ीत्र स्फोटका प्रत्यवभास होता है। ऐसा यदि कहो तो युक्त नहीं है। क्‍योंकि यह बुद्धि भी 
वर्ण विषयक है। एक-एक वर्णका ग्रहण होनेके अनन्तर ग्रो' यह जो एक बुद्धि होती है वह समस्त 
सत्यानन्दी-दीपिका का 
* वायुके संयोग आदि अप्रत्यक्ष होनेसे उसमें रहनेवाली उदात्त आदि विचित्रताका वर्णों 
प्रत्यक्ष आरोप असंमव है,, इस अरुचिसे , 'अथवा' इत्यादि भाष्यसे स्वमतको उपस्थित करते हैं। 
वर्णो्में ध्वनिका अभेदाध्यास होनेसे ध्वनिके उदात्त आदि धर्म वर्णोमें प्रतीत होते हैं । श्रोताके कर्णमें 
दूरसे आनेवाला मृदु, कठिन दाब्द ध्वनि है। वह वर्णोंसे भिन्न है। वर्णोकी प्रत्येक उच्चारणमें 
अनुवृत्ति होती है किन्तु ध्वनिकी अनुवत्ति नहीं होती । ध्वनिके उदात्त आदि धम वर्णोमें आरोपित 
किए जाते हैं । 
* जेसे परस्पर भिन्न अनेक गो व्यस्तियोंमें गोत्व जाति अभिन्न है अर्थात्‌ व्यक्तिके भेदसे 
जातिका भेद नहीं होता, वंसे ध्वनिके भेदसे वर्ण भी भिन्न नहीं होते । जिस ज्ञानमें जो अथं भासता 


अधि० ८ ररू० २८ | भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित श्ण्रे 


ग्रहणोस्तरकाला हीयमेका बुद्धिगोरिति समस्तवर्णविषया, नार्थान्‍्तरविषया | कथमेतदव- 
गस्यतें ? यतो5स्यामपि बुद्धों गकारादयों वर्णा अशुवर्तन्‍्ते, नतु दकारादयः | यदि हायस्या 
बुद्धेगकारादिभ्योष्थान्तरं स्फोटो विषयः स्यासतो दकारादय इव गकारादयो5प्यस्या 
बुद्धेब्यावर्त रन; नतु तथास्ति | तस्मादियमेकबुद्धिवर्णविबयेत स्घृतिः। % नन्‍वने कत्वाद्- 
गाना ने ऋबुद्धिविषयतोपपद्यत इत्यु कूम-तत्प्रतिबमः-संभवत्यने कस्याप्येकबुद्धिविषयत्वम । 
पंक्तिवन सेना शर्त सहस्नमित्यादिदर्शनात्‌ । या तु गोरित्येझो एये शब्द इति बुद्धिष, सा 
बहुष्येव वर्णष्वेकाथ/वच्छेद निवनन्‍्धनोपचारिकी वंनसेनादियुद्धिवदेव | अआञाह-यदि वर्णा 
एवं सामस्थयेनेऋवुदधिविबयतामापथमानाः पद॑ स्युस्ततो जारा-राजा कपिः पिक इत्यादियु 
पदविशेषप्रतिपत्तिन स्थात्‌। त एव हि वर्णा इतरत्र चेतरत्र च प्रत्यवभासन्त इति। अन्न 
वदामः-सत्यपि समस्तवण प्रत्यवमश यथा क्रमानु रोधिन्य एव पिपीलिका: पं क्तिबुद्धिमारो- 
, हन्ति; एवं क्रमानुरोधिन एच वर्णा: पदबुद्धिमारोक्ष्यन्ति । तत्र वर्णानामविशेषे5पि क्रम- 
विशेषक्ता पदविशेषप्रतिपत्तिन विरुष्यते | #बुद्धव्यवहारे चेमे वर्णाः क्रमाच न ग्रही ता ग्रही- 
वर्ण विषयक है अर्थान्तर ( स्फोट ) विषयक नहीं है। भला यह कैसे ज्ञात हो ? तो ऐसे ज्ञात होगा 
कि इस बुद्धिमें मी गकारादि वर्णोकी ही अनुव॒त्ति होती है दकारादिकों नहीं । यदि इस बुद्धिका गका- 
रादिसे भिन्न स्फोटंहूप अर्थ विषय होगा तो दक्रारादिके समान गकारादि मी उस बुद्धिसे व्ञावत्त हो 
जायेंगे अर्थात्‌ जैसे पूत्ं गक़ार विषय्क्र बुद्धिमिं दकारादि विषत्रक अनुवृत्ति नहीं होती, बसे सस्‍्फोट 
विषयक बुद्धिमें गकारादिकी मो अनुवृत्ति नहीं होगी, किन्तु ऐसा होता नहीं है। इसलिए यह एक 
बुद्धि वणं विषयक ही स्मृति है। किच्च यह जो कहा गया है कि वर्गोके अनेक होनेसे उनमें एक 
बुद्धिकी विषयता उपपन्न नहीं होती, तो इसके विषयमें हम कहते हैं--अनेक भी एक बुद्धिके विषय 
हो सकते हैं, जेपे पंक्ति, वन, सेना, दश, शत, सहसख्र इत्यादि स्थलोंमें एक बुद्धि विषयता देखी जाती 
है। 'गौ' यह एक शब्द, ऐसी जो बुद्धि है वह वन, सेना आदि बुद्धिके समान बहुत वर्णों में एकार्थ- 
बोधक सम्बन्धसे औपचारिकरूपसे प्रयुक्त होती है । स्फोटवादी यहाँ कहते हैं--यदि वर्ण हीं सब 
मिलकर एक बुद्धिकी विषयताको प्राप्त होकर पद बनते हों तो जारा, राजा, कपि, पिक इत्यादिमें पद 
विशेषकी प्रतीति नहीं होगो, क्योंकि वे ही वर्ण इधर उधर प्रत्यवभासित होते हैं। इसपर हम कहते 
हैं--शब्दमें सब वर्णोका प्रत्यवमश--स्मृति होनेपर भी जेसे क्रमके अनुसार ही पिपीलिकाओंमें 
(चींटियोंमें ) पंक्ति बुद्धि होती है, वसे ही क़रमके अनुसार वर्ण भी पदबुद्धिमें आरूढ़ होते हैं। 
वर्णोके अभिन्न होनेपर भी क्रम विशेष कृत पद विशेषकी प्रतीति विरुद्ध नहीं होती । क्रम आदिके 
अनुसार गृहीत उन वर्णोका वद्धव्यवहारमें ( शक्तिग्रहदशामें ) भिन्न-भिन्न अर्थोके साथ सम्बन्ध 
सत्यानन्दी-दीपिका 


है वह ज्ञान उसमें प्रमाण होता है । यह 'गो' है, इस एक बुद्धिमें वर्ण ही प्रतीत होते हैं स्फोट नहीं । 
इसलिए स्फोट माननेमें कोई प्रमाण नहीं । अत। पद वर्ण हप है, स्फोटरूप नहीं । 


# अनेक वर्ण एक बुद्धिके विषय होते हैं, अब इसको स्पष्ट करते हैं--जिसकी एक अथंमें 
शक्ति हो वह एक पद कहा जाता है, जैसे राम । एक प्रधानाथंमें जिसका तात्ययं हो वह एक वाक्य 
होता है, जैसे 'रामम्‌ आनय' ( रामको ले आओ )। इसप्रकार अनेक वर्णो' तथा अनेक पदोंका 
एक अथके साथ सम्बन्ध होनेसे अनेकमें एकल्वका उपचार होता है अर्थात्‌ यद्यपि वर्ण अनेक हैं 


तो भी एकार्थ वोधकत्वरूप उपाधिको लेकर उनमें एक पदत्व व्यवहार उनचारसे होता है।. यथा 
गो, बन, सेना आदि ऐसे लोकमें अनेक उदाहरण मिलतें हैं । 


# क्रमशः संमिलित वर्ण इस प्रकार एकाथंकी प्रतीति कराते हैं --व्युत्पत्ति 'दश्ामें बालक 


२५३ ब्रह्मसूत्र-शाडूरभांष्य [ आ० ' पा० ३ 


| 4) 


ताथं विशेषसंबन्धाः सनन्‍्तः स्वव्यवहरे प्येके कवर्णप्रहण[नन्तर समस्तप्रत्यवमशिन्यां बुद्धो 
तादशा एव प्रत्यवभासमानास्तं तमर्थ मव्य भिचारेण प्रत्याययिष्यन्तीति वर्णवादिनोी लघी- 
यसी कल्पना; स्फोटवादिनस्तु दश्टहानिरटष्कल्पना च, वर्णाश्वेमे क्रमेण ग्रह्ममा णाः स्फोर्टं 
व्यञ्जञयन्ति स स्फोटो5थ व्यनक्तोति गरीयसी कल्पना स्यथात्‌ , अथापि नाम प्रत्युच्चारण- 
मन्ये5न्ये वर्णाः स्यु, तथापि प्रत्यभिज्ञालम्बनभावेन वर्णलामान्यानामवश्याभ्युपगन्तव्य- 
त्वाद्या वणष्वर्थप्रतिपादनप्रक्रिया रचिता सा सामान्येषु संचारयितव्या | ततश्व नित्येभ्यः 
शब्देभ्यों देवादिव्यक्तीनां प्रभव इत्यविरुद्धमू ॥ २८ ॥ 
अत एवं च नित्यत्वम्‌ ॥ २९ ॥ 
पदच्छेद---अतः, एवं, च, नित्यत्वम्‌ । 
सूत्राथं--( अतएवं च ) और देव आदि समस्त जगत्‌ वेद छाब्दोंसे उत्पन्न होनेके कारण 
( नित्यत्वम्‌ ) वेदमें नित्यत्व है अर्थात्‌ वेद नित्य है । 
४8स्व॒तन्त्रस्य कतुरस्मरणादिभिः स्थिते वेदर्य नित्यत्वे देवादिव्यक्तिप्रभवशभ्युपगमेन 
तस्य विरोधमाशड्ूद् अतः प्रमवात' इति परिहत्येदानी तदेव वेदनित्यत्वं स्थित द्रढयति- 
ग्रहण किया जाता है, अतः अपने मध्यम व्यवद्वारमें मी एक एक वर्णका ग्रहण होनेपर समस्त 
वर्णोको विषय करनेवाली बुद्धिमें वसे ही अवभासित हुए उस उस अथंको अव्यभिचाररूपसे ज्ञान कराते 
हैं, इसप्रकार वर्णवादीकी कल्पनामें लाघव है। स्फोटवादोको तो हृष्ट हानि और अहृष्कल्पना होगी । 
क्रमसे ग्रहण किए हुए वे वर्ण स्फोटको व्यक्त करते हैं, वह स्फोट अथंको व्यक्त करता है, इसप्रकार 
कल्पना गौरव है। यदि यह मान लें कि प्रत्येक उच्चा रणमें भिन्न-भिन्न वर्ण होते हैं तो भी प्रत्यभिज्ञा- 
के आध।रहपसे वर्णणत जातियोंको अवश्य स्वीकायं होनेसे वर्णोमें जो अथ प्रतिपादन प्रक्रिया रची गई 
है, उसका वर्णगत जातियोंमें संचार करना चाहिए। इस कारण नित्य शब्दोंसे देव आदि व्यक्तियोंकी 
उत्पत्ति होती है, अत: कोई विरोध नहीं है ॥॥ २८ ॥ 
[ वेदापौरुषेयत्वाधिकरणमें ] वेदके स्वतन्त्र कर्ताके स्मरण आदि न होनेसे वेदमें नित्यत्व 
सिद्ध होनेपर देव आदि व्यक्तियोंका प्रभव स्वीकार करनेसे [ देव आदिके वाचक इन्द्र आदि शब्दोंकी 
मी उत्पत्ति माननी पड़ेगी ] वेदमें नित्यत्व अयुक्त है, इस विरोधकी आशद्भाको अतः प्रभवात्‌ इस 
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गामानय” ( गौ ले आओ ) इस वृद्ध व्यवहारको देखकर 'गाम” इस उच्चारण क्रमसे उपलब्ध 
क्रमका वर्णोमें आरोप कर ये वर्ण जब इस क्रमसे. गा, मू, आ, न, य” इस . प्रकार ही हों, तो इस 
अथंके वाचक हो सकते हैं । इस प्रकार अथं सम्बन्ध आदि.रूपसे ज्ञात हुए वर्ण श्रोताके प्रवृत्तिकालमें 
और इस प्रकार स्मृतिमें आरूढ होकर अपने-अपने अर्थंका बोध कराते हैं। इस प्रकार वण्णवादीके 
मतमें महान लाघव है। और स्फोटवादीके मतमें दृष्टहानि-वर्ण अ्थंके बोधक हैं, इसका त्याग ओर 
अदृष्ट-स्फोट अथंका बोधक है यह अद्ृष्ट कल्पना है।. अभी तक तो वर्णोको नित्य स्वीकार कर स्फोटका 
खण्डन किया गया । अब वर्णोंकी अनित्य स्वीकार कर तकसे स्फोटका खण्डन “अथापि' इत्यादि 
भाष्यसे करते हैं। नित्य तथा क्रम विशेषवाले तथा गृहीत -संगतिवाले अर्थंके बोधक जो निदिचत गोत्व 
आदि सामान्य हैं, उन सामान्‍्योंमें मी वर्णयत प्रक्रियाका संचार करना चाहिए। किन्तु अनिश्चित 


स्फोटकी कक युक्त नहीं है। इस प्रकार वर्ण नित्य और वाचक सिद्ध होनेपर नित्य शब्दोंसे देवादि 
व्यक्तियोंकी उत्पत्ति सवंथा अविरुद्ध है ॥ २८ ॥ 


&8 अस्य सहतो भूतस्य निःइवसितमेतचदग्वेदो यजुवंदः सामगेदो5थर्वाज्ञिरंस इतिहासः पुरा“ 
विद्या उपनिषद्‌ः इलोकाः सून्रनाणि' ( बृ० २।४।३० ) ( याज्ञवल्क्थ--हे मंत्रेयी ! ये जो ऋग्वेद, 


अधि० ८ खू० ३० ] भाषान॒वाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित २०० 


अतएदव तर नित्यत्यमिति। अतएब नियताकृतेद वादेजंगतो वेददाब्द प्रभवत्वाहे द शब्दे नित्य- 
व्वमपि प्रत्येतव्यम । तथा च मन्त्रवर्ण:-'यज्ञेन वाचः पद्वीयमायन्तामन्व विन्दन्नुषिषु प्रविष्टाम्‌! 
(ऋ० सं० १०७१३) इति स्थितामेव वाचमनुविज्ञां द्शायति। वेदव्यासश्रेवमेव स्मरति- 
'युगान्तेडन्तहिंतान्वेदान्सेतिहा सान्महषय: । लेभिरे तपसा पूथमनुज्ञाताः स्तयंभ्रुवा' इति ॥ २९ ॥ 
समाननामरुपत्वाब्ावृत्तावप्यविरोधो दशेनात्स्यतेश्व | ३० ॥ 

पदच्छेद--समाननामरूपवात्‌, च, आवृत्तो, अपि, अविरोध:, दशनात्‌, स्मृते:, च। 

सूत्राथं--[( आवृत्तावषि ) सृष्टि और प्रुयकी आवृत्ति होनेपर भी ( अविरोध: ) शब्द और 
अर्थ सम्बन्धमें अनित्यतारूप विरोध नहीं है, ( समाननामरूपत्वाच्च ) क्योंकि उत्त र-कल्पप्रपश्च पुवंकल्प 
प्रपच्धके समान नाम रूप वाला है । कैसे ? ( दर्शनात्‌ ) 'धाता यथायूबंमकल्ययत्‌” इत्यादि श्रुति और 
( स्मृते: ) 'यथातुष्वृतुलिंज्भानि नानारूपाणि पर्यये” इत्यादि स्मृति हैं । 

. अथापि स्यात्‌-यदि पश्चादिव्यक्तिवद्देवादिव्यक्तयो 5पि संतत्येवोत्पचेर चिरुध्येरंश्व 
ततो5भिधानाभिधेयामिधात्व्यवहाराविच्छेदात्संबन्धनित्यत्वेन विरोधः शब्दे परिहियेत। 
यदा तु खलु सकल॑ त्रेलोक्यं परित्यक्तनामरूप॑ नि्लेप॑ प्रलीयते, प्रभवति चाभिनवमिति 
श्रुतिस्मृतिवादा वद॒न्ति, तदा कथमविरोध इति £ तत्रेदमभिधीयते--समाननामरूपत्वा- 
दिति। तदापि संसारस्यानादित्व तावदभ्युपगन्तव्यम। प्रतिपादयिष्यति चाचार्यः संसार- 
स्थानादित्वम--- डपपचते चाप्युपलभ्यते च' ( ब्र० २५१।३६ ) इति | अनादो च संसारे यथा 
स्वापप्रबोचयोः प्रल्यप्रभवश्रवणे5पि पूर्व प्रबोधवदुत्तरप्रबोधे ५ पि व्यवहारात्न कश्चिद्वि रोधः, 


सूत्रसे परिहारकर अब पूब सिद्ध उसी वेद नित्यत्वकों 'अतएवं च नित्यत्वम! इससे हढ करते हैं। इसीसे 
नियत आक्ृति विशिष्ट देव आदि जगत्‌की वेदशब्दसे उत्पत्ति होनेके कारण वेदशब्दमें नित्यत्व 
समझना चाहिए। तथा “यज्ञेन वाचः०! ( पूर्व सुकृत पृण्य कमसे वेदके छामकी योग्यताको प्राप्त हुए 
याज्षिक पुरुषोंने ऋषियोंमें स्थित उस वेदमयी वाणीको प्राप्त किया ) यह मन्त्र पृवकल्प सिद्ध वेदमयी 
वाणीकी उपलब्धि दिखलाता है। भगवान्‌ वेदव्यास मी ऐसा ही कहते हैं---'युगान्ते” ( अवान्तर 
प्रलयके अनन्तर महर्षियोंने ब्रह्माकी अनुज्ञा पाकर युगके अन्तमें तिरोभूत इतिहास सहित वेदोंको तपसे 
प्राप्त किया ) यह स्मृति भी है ॥ २९॥। 

किज्च ऐसा होता हुआ भी यदि पशु आदि व्यक्तियोंके समान देवादि व्यक्तियोंके भी सन्तत 
जन्म और विनाश होते तो नाम, विषय, वक्ताके व्यवहारका विच्छेद न होनेके कारण सम्बन्ध नित्य 
रहनेसे शब्दमें विरोधका परिहार हो जाता, परन्तु जब श्रुतियाँ और स्मृतियाँ उद्घोषित करती हैं कि 
सम्पूर्ण त्रलोक्य नाम. रूपका परित्याग कर समुल नष्ट हो जातां है और फिर नवीन उत्न्न होता है, 
तब अविरोध कैसे ? इसके उत्त रमें यह कहते हैं--तो भी संसारकों अनादि मानना चाहिए, क्योंकि 
'समाननामरूपत्वात” इत्यादि कहा है। और आचाय---'उपपथ्यते' इस सूत्रसे संसारमें अनादित्वका 
प्रतिपादत करेंगे । संसारकों अनादि माननेपर सुषुध्ति और जाग्रतूमें उत्पत्ति और प्ररुयके श्रवण होनेपर 
भी जंसे पूर्व प्रबोधके समान उत्तर जाग्रत अवस्थामें व्यवहार होनेसे कोई विरोध नहीं होता, बसे पूर्व 
कल्पके लय और उत्तरकल्पके उत्पत्तिमें मी वंदिक नित्यतामें कोई विरोध नहीं है, ऐसा समझना 
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यजुवंद, सामवेद, अथववेद, इतिहास, पुराण, विद्या, उपनिषद्‌, इलोक-ब्राह्मणमन्त्र सब इसी परमात्माके 
निःश्वास हैं ) इत्यादि श्रुतिके पर्यालोचनसे यह स्पष्ट होता है कि आकाश आदिके समान वेदकों 
परमेश्वर सृष्ट माननेपर मी वेदके नित्यत्वमें कोई विरोध नहीं है ॥ २९ ॥ 


२६ ब्रह्मसत्र-शाडूरभाष्य [ आ० ९ पा० ३ 


एवं कव्पान्तरप्रभवप्रल्ययोरपीति द्ंष्व्यम्‌ । स्वापप्रबोधयोच्च प्रल्यप्रभवौ श्र्येते-'यदा 
सुप्तः स्वप्न न कंचन पश्यत्यथास्मिन्प्राण एयेकथा भवति तदेन॑ वाक्सबैंनाममिः सहाप्येति चक्षः 
से रूपे: सहाप्येति श्रोच्न॑ से: शब्देः सहाप्येति मनः सर्वेध्यानं: सहाप्येति स यदा प्रतिबुध्यते 
यथा ग्नेज्बलतः सर्वा दिशो बिस्फुलिड्ञा विग्रतिष्टेरक्नेवमेबेतस्मादात्मनः सर्वे प्राणा यथायतन विप्रतिष्ठन्ते 
प्राणेभ्यो देवा देवेम्यो लोकाः (कौ० ३।३) इति। स्यादेतत्‌- स्वापे पुरुषान्तरव्यवहाराविच्छे- 
दात्स्वयं च सुप्तप्रबुद्धस्य पूर्वप्रबोधव्यवहाराजुसंघानसंभवादविरुद्धम्‌। महाप्रलये तु सर्व- 
व्यवहारोच्छेदाज्नम्मान्तरव्यवहारवच्च कब्पान्तरव्यवहारशस्यानुसंघातुमशक्यत्वाद्वेषस्य- 
मिति | नेष दोषः; सत्यपि सर्वव्यवहारोच्छेदिनि महाप्रलये परमेश्वरानुगहादीश्वराणां 
हि रण्यगर्भादीनां कस्पान्तरव्यवहारानुसंधानोपपत्ते:। # यद्यपि प्राकृताः प्राणिनों न जन्मा- 
न्तरव्यवहारमनुसंद्धाता दश्यन्त इति, तथापि न प्राकृतवदीश्वराणां भवितव्यम। यथा हि. 
प्राणित्वाविशेषे५पि मनुष्यादिस्तस्बपरयन्तेषु शाने श्वर्यादिप्रतिबन्धः परेण परेण भूयान्भवन्‌ 
टर्यतें,तथा मनुध्यादिष्वेव हिरण्य ग्भपय॑न्तषु ज्ञानेश्वर्याद्यभिव्यक्तिरप परेण परेण भूयसी 
चाहिए 'यदा सुप्तः०” ( जब वह सुप्त पुरुष किसी भो स्वप्नको नहीं देखता तब वह उस प्राणरूप 
परमात्मामें एक हो जाता है अर्थात्‌ अभिन्नरूपसे प्राप्त हो जाता है। तब॑ सब नामोंके साथ वाणी भी 
उसमें लीन हो जातो है, नेत्र सब रूपोंके साथ उसमें लीन हो जाता है, श्रोत्र सब दाब्दोंके साथ 
उसमें लीन हो जाता है, मन सब संकल्पोंके साथ उसमें लोन हो जाता है, जब वह जागता है तब 
जलती हुई अग्निसे जंसे चिनगारियाँ सब दिशाओंमें फंलती हैं, वंसे इस आत्मासे सब इन्द्रियरूप' प्राण 
अपने-अपने गोलकरूप स्थानोंको प्राप्त: होते हैं । इन्द्रियोंके अनन्तर सूर्यादि देवता और देवताओंके 
अनन्तर विषयरूप लोक प्रकट होते हैं) इसप्रकार श्र॒तिमें सुषुध्ति और जाग्रत्‌ अवस्थामें जगत्‌॒के प्रलढथ ओर 
उत्पत्ति कहे गए हैं। यह ठीक है, परन्तु सुषुध्तिमें अन्य पुरुषोंका व्यवहार विच्छिन्न न होनेके कारण 
सुषुप्तिसे प्रबुद्ध पुरुषको स्वयं पूर्व जाग्रत्‌ अवस्थाके व्यवहारका अनुसन्धान हो सकता है, इसलिए कोई 
विरोध नहीं हे । कन्तु महाप्ररूयमें तो सब व्यवहारोंका उच्छेद हो जानेसे जन्मान्तर व्यवहारके समान 
कल्पान्तर व्यवहारका अनुसन्धान नहीं हो सकता, इसलिए ( हशन्त और दार्शन्तिकमें ) विषमता 
है । यह दोष नहीं है । सर्वव्यवहारक्के उच्छेद करनेवाले महाप्रलूयके होनेपर भी परमेश्वरके अनुग्रहसे 
हिरण्यगर्भादि ईश्व रोंको कल्पान्तरके व्यवहारका अनुसन्धान ( स्मरण ) हो सकता है । यद्यपि प्राकृत 
प्राणी जन्मान्तरके व्यवहारोंका अनुसन्धान करते हुए नहों देखे जाते, तो भी ईश्वरोंको उन प्राकृत 
प्राणियोंके समान नहों समझ लेना चाहिए। जंसे प्राणत्व समान होनेपर भी मनुष्यत्वादिसे लेकर 
स्तम्भ ( वक्षादि ) पयंन्त प्राणियोमें ज्ञान ऐश्वर्यादिका प्रतिबन्ध उत्तरोत्तर बढ़ता हुआ देखा जाता 
है, वंसे मनुष्यादिसि लेकर हिरण्यगर्म पयन्त ज्ञान, ऐश्व्यं आदिकी अभिव्यक्ति उत्तरोत्तर अधिक 
सत्यानन्दी-दीपिका 

# यद्यपि महा प्र लथमें अन्तः-करणादि स्थूलरूपस विद्यमान नहीं होते, तो भी सूक्ष्म वासनारूपसे 
अविद्यामें तो विद्यमान रहते ही हैं, अतः पुव वासनाके बक्से ईश्वरेच्छासे सम्पूर्ण जगत्‌ पुर्व कल्पके 
सह नाम रूपात्मक ही उत्पन्न होता है, अतएव शब्दादिमें अनित्यत्व सम्मव नहीं । अभिव्यक्त पदार्थ 
पुबंकल्पके समान नामरूपात्मक होते हैं। इसलिए किसी पुरुषके संकेतकी अपेक्षा नहीं । यद्यपि विषम- 


सृष्टिमें सकेतकी आवश्यकता होती है; तो भी समान सृष्टिमें उसकी कोई अपेक्षा नहीं । महास्ग तथा 
महाप्रलूय स्वीकार करनेपर भी संसार प्रवाहरूपसे अनादि ही स्वीकार्य है । जसे जाग्रतृके संस्कार 
सुषुप्तिके अनन्तर स्मरणको उत्पन्न करते हैं, वंसे पृवंकल्पके संस्कार महाप्रंछयके अनन्तर भी स्मरणको 
उत्पन्न करते हैं। तदनुसार सृष्टिका आरम्भ होता है । इसमें कोई विरोध नहीं है । 
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भवतीत्येतछृतिस्म्रतिवादेप्वसकद न॒ुश्रयमाणं न शक्‍य नास्तीति घदितुम | ततरचातीत- 
कस्पानुष्ठितप्रकषशानकमंणामीश्वराणां हिरण्यगर्भादीनां वर्तमानकब्पादों प्रादुर्भव्तां 
परमेश्वरानुग्रहीताना खुप्तप्रतिवुद्धवत्कब्पान्तरव्यवहा रानुसंघानो पपक्ति:। तथा च श्रतिः- 
यो ब्रह्माणं विद्धाति पूत्र यो बे वेदांश्व प्रहिणोति तस्म। तं ह देवमाव्मचुद्धिग्रकाशं मुमुझुवें 
दशरणमहं प्रप्ये' ( श्रें० ६१८ ) इति। स्मरन्ति थे शोनकादयः 'मधुच्छन्द प्रभ्भ तिमिऋषिमि- 
दशितय्यो रृष्ठा:' इति। प्रतिवेदं चेवमेव काण्डष्यौदय: स्मर्यन्ते। * श्रुतिरप्युषिज्ञानपूवकमे व 
मन्त्र णाजुष्ठानं द्शयति--'यो ह वा अविद्ताषय च्छन्दोदैवतजाह्मणेन मन्त्रेण याजवति वाध्यापयति 
वा स्थाणुं वच्छेति गत वा प्रतिपद्यते! ( सर्वानु० परि० ) इत्युपक्रस्थ तस्मादेतानि मन्त्र मन्त्र 
विद्यात्‌' इति | प्राणिनां च सुखप्राप्तये धर्मों विधीयदे। दुःखपरिहाराय चाधम:ः प्रतिषिध्यते। 
दष्टानुश्रवि कंसुख दुःखविषयो च रागदेषों भवतः, न विलक्षणविषयावित्यतो घर्माधर्मफल- 
भूतोत्तरा खप्टिनिष्पयमाना पूर्वस शिसटश्येव निष्पयते। स्खुतिश्र भवति--तिषां ये यानि 
कर्माणि प्राक्सृश्य' प्रतिपेदिरे । तान्येव ते प्रपय्यन्ते सुज्यमानाः पुनः पुनः ॥ हिंख्ाहिंस्े सदुक्रे धर्मा- 


होती है। ऐसा श्रुति और स्मृतिके वचनोंसे वार वार सुना हुआ है। वह नहीं है, ऐसा नहीं कह 

सकते । इसलिए अतीत कल्पमें जिन्होंने सर्वोत्तम ज्ञान और [आधानसे लेकर अश्वमेध पयेन्त] कर्मोका 
अनुष्ठान किया है और वतंमान कल्पके प्रारम्भमें जो प्रादुभूत हुए हैं तथा परमेश्वरसे अनुगृहीत हुए 
हिरण्यगर्मादि ईश्वरोंको सुषप्तिसि जागे पुरुषके समान पूवंकल्पके व्यवहारोंका अनुसन्धान होना युक्त 
है । क्योंकि थो ब्रह्माणं विद्धाति पूर्व ० ( जो सृष्टिके आस्म्ममें ब्रह्माको उत्पन्न करता है और जो 
उसकी बुद्धिमें वेदोंका आविर्भाव करता है अपनी बुद्धिको प्रकाशित करनेवाले उस देवकी मैं मुमुक्ष 
शरण ग्रहण करता है ) ऐसी श्रुति है। और “मधुच्छन्दः प्रद्भवतिभि०” ( मधुच्छन्द आदि ऋषियोंने 
+ दस मण्डलवाले ऋग्वेदकी ऋचाएं देखीं ) इसप्रकार शौनकादि क्रषि भी कहते हैं ॥ तथा बोधायन 
आदि ऋषियोंने भी प्रत्येक वेदमें काण्ड आदिके द्रष्टा ऋषियोंका स्मरण किया है। 'योह वा 
अविद्ता०” ( जिस मन्त्रके छन्द, ऋषि, देवता तथा विनियोगका ज्ञान नहीं है उससे जो यज्ञ कराता 
है या अध्यापन करता है वह स्थाणु हो जाता है अथवा नरकको प्राप्त होता है ) ऐसा उपक्रम कर. 
'तस्मादेतानि०” ( इसलिए प्रत्येक मन्त्रमें ऋषि आदिको जाने ) इस प्रकार श्रुति भी ऋषिज्ञानपुवंक 
ही मन्त्रसे अनुष्ठान दिखलाती है। प्राणियोंके सुखकी प्राप्तिके लिए धमंका विधान है और दुःख 
परिहारके लिए अधमंका प्रतिषेध है। ऐहिक और पारलौकिक सुख दुःख विषयक राग और द्वेंष 
होते हैं, अन्य विषयोंमें नहों होते । इसलिए धर्म और अधमंके फलभूत उत्पन्न हुई उत्तरोत्तर सृष्टि 
पृव॑सृष्टिके सदृश ही निष्पन्न होती है। "तेषां ये०” ( प्राणियोंमें से जिन प्राणियोंने जो जो कम प्रथम 

सत्यानन्दी-दीपिका 

# पृव कल्पमें उत्तमज्ञान और उत्तम कर्मके अनुष्ठानके आधार पर जिस-जिस पर परमेश्वर 

का अनुग्रह होता है उस उसको उतना उतना अधिक ज्ञान और ऐव्वय आदि प्राप्त होते हैं इसमें 

किसी प्रकारके सन्देहका अवकाश तहीं है। इसमें उद्धृत श्रुति स्मृति भी प्रमाण हैं। सृश्टिके आदियें 

हिरण्यगर्में पर्व कल्यके समस्त संस्कार जाग्रत होते हैं जिससे वह उत्तर कल्पकी सृष्टि करनेमें 

समथ होता है । 


। ऋक संहिता शाकल और शष्कल सेदसे दो प्रकार की है। उसमें दुस मण्डल हैं । इस- 
लिए उसको दशतय्य कहते हैं| इसमें पठित ऋचाओंको दाशतय्य कहा जाता है । ऋक्‌ संहिताका 
दूसरा नाम अष्टक भी है, क्योंकि इसमें मण्डल दस हैं ओर अष्टक आठ हैं । 
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धर्मावृतानुते। तद्भाविताः प्रप्चन्ते तस्मात्तत्तस्य रोचते ॥' इति। & प्रलीयमानमपि चेदं जगचछ- 
क्त्यवशेषमेव प्रलीयते | शक्तिमूलमेव च प्रभवति; इतरथा ५ 5५कस्मिकत्वप्रसड़ात्‌। # 
चानेकाकाराः शक्तयः शक्‍याः कल्पयितुम्‌ । ततश्थ विच्छिद्य विजिछ्य्याप्युद्धवर्ता मूरादि- 
लोकप्रवाहार्णा देवतियडूमनुष्यलप्ष्णाना च प्राणिनिकायप्रवाह्णां वणाश्चमच मंफलब्यव- 
स्थानां चानादो संखसारे नियतत्वमिन्द्रियविषयसंबन्धनियतत्वचत्पत्येतव्यम्‌ | न हीन्द्रिय- 
विषयसंबन्धादेव्यवहारस्य प्रतिसगमन्यथात्व षष्ठेन्द्रियचिषघयकरप शक्यमुप्प्रेक्षितुम । 
अतश्र. सवकलपाना तुल्यव्यवह्त्वात्कल्पान्तरव्यवहारानु लधानक्षमत्वाच शध्वराणा 
समाननामरूपा एव प्रतिसग विशेषाः प्रादुभवन्ति । समाननामरूपत्वाह् पृत्तावपि महा- 
खसर्गमहाप्रलयलक्षणायां ज़गतोष्भ्युपगम्यमानाया न कश्चिच्छब्दप्रामाण्यादिविरोधः। 
समाननामरूपतां च श्रुतिस्प्रती दर्शायतः---सूर्याचन्द्रससी घाता यथापूवंसकल्पय्रत्‌ । दिवं च 
प्रथिवीं चान्तरिक्षमथो स्व: (ऋ० सं० १०११९०।३) इति। यथा पूर्व स्मिन्कल्पे सूर्याचन्द्रमःप्रभ्नति 
जगत्कलपं तथास्मिन्नपि कब्पे परमेश्वरोएकल्पयदित्यथ: | *# तथा अग्निर्वा अकामयत | 
सृष्टिमे किये उन कर्मोको वे पुनः पुनः उत्पन्न होकर प्राप्त करते हैं ) 'हिंलाहिले०” (हिसा अहिसा 
मृदु क्र, धम अधम, सत्य असत्य इत्यादि धर्मोसे भावित हुए उत्पन्न होकर उन्हींको प्राप्त करते हैं 
ओर वे ही उनको रुचिकर होते हैं ) ऐसी स्मृति भी है.। प्रलीयमान होता हुआ भी यह जगत्‌ शक्ति 
अवशिष्ट प्रलीन होता है, फिर शक्ति से ही उत्पन्न होता है अन्यथा जगत्‌ में अकारणत्व प्रसद्ध 
उपस्थित होगा । अविद्यारूप उपांदान कारणमें लीन, कायरूप संस्कारसे मिन्न अनेक प्रकारकी शक्तियों- 
की कल्पना नहीं कर सकते [क्योंकि ऐसी कल्पनामें कोई प्रमाण नहीं है| इसलिए प्रथक-पृथक उत्पन्न 
होनेवाले भू आदि लोकप्रवाह और देव, पशु, मनुष्यरूप प्राणी समूहका प्रवाह, वर्ण, आश्रम, धर्म 
और फलकी व्यवस्थाओंका नियतत्व अनादि संसारमें विषयेन्द्रिय सम्बन्धके नियतत्वके समान समझना 
चाहिए । छठी इन्द्रिय ( मंन ) के विषयके समान प्रत्येक सृष्टिमें इन्द्रिय विषय सम्बन्ध आदि 
व्यवहारके भेदकी कल्पना नहीं की जा सकती । इस कारण सब कल्पोंमें तुल्य व्यवहार होनेसे और 
हिरिण्यगर्म जादि ईव्वरोंको अन्य कल्पके व्यवहारका अनुसन्धान करनेमें समथ होनेसे प्रत्येक सृष्टिमें 
समान नाम रूपवाले भिन्न-भिन्न व्यक्ति प्रादुभूत होते हैं। नाम और रूपके समान होनेसे जगतुकी 
महासृष्टि और महाप्रलगरूप आवृत्ति स्वीकार करनेपर मी शब्द प्रामाण्थादिमें कोई विरोध नहीं है । 
श्रुति और स्मृति भी सब कल्पोंमें नामरूपकी समानता दिखलाती हैं--सूर्याचन्द्रमसो०” ( ब्रह्माने 
पूवकल्पके समान ही सूर्य, चद्धमा, युलोक, .पृथिवी, अन्तरिक्ष और स्वगंकी रचना की ) पूृवकल्पमें 
सूर्य चन्द्रमा आदि जगत्‌की जप्तो कल्पनाकी थी, वेसी इस कल्पमें मी परमेश्व रने उनकी कल्पना की । 
ऐसा अथे है। इसप्रकार “अग्निर्वा अकामयत०' ( यजमानने कामनाको कि मैं देवोंके मध्यमें अन्न 


सत्यानन्दी-दीपिक 
# यहाँ विलयका अर्थ नाश नहीं है, किन्तु कारणरूपसे विद्यमानता और कायरूपसे लीन 


हीना है, इसलिए संस्कारके बलसे ही पुरुषको पुण्य पाप रुचिकर होते हैं । यदि संस्कारका भी नाश 
मानें तो जगत्‌में सुख दुःख आदिकी जो विचित्रता प्रतीत होती है वह विना कारणके ही होगी । इसंसे 
कऊतहान-अक्वतभ्यागम दोष भी प्रसक्त होगा । 


# ब्रह्माकी सुषृप्ति अवस्थाको अवान्तर प्रछुय कहते हैं। ब्रह्माकी पूर्ण आयुकी समाप्ति होनेकी 
महाप्रलय कहा जाता है। महाप्रलयके अनन्तर जो नवीन सृष्टि उत्पन्न होती है वह महासग है। 
इसप्रकार जगत्‌की वारम्वार आवत्ति होनेपर भी वेद निष्ठ स्वतः प्रमाण्यका विरोध नहीं है । 


४ इस पूर्वोक्त रीतिसे पूव॑सृष्टिके समान यह नवीनसृष्टि भी उत्पन्न होती है। इससे सिद्ध हुआ 


अधि० ८ खु० ३१ ] भाषालुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित २५९, 


अज्ञादो देवानों स्यामिति। स एतमझये कृत्तिकाभ्यः पुरोडाशमष्ठाकपारू निरवपत” ( तै० ब्रा० 
३।१।७।१ ) इति नक्षत्रेष्टिविधों योपग्निर्निरवपद्यस्मे वापग्नये निरवपत्तयोंः समाननाम- 
रूपतां दशयतीत्येबंजातीयका श्रुतिरिहोदाहर्तव्या। स्म्ृतिरपि--ऋषीणां नामधेयानि 
याश्र वेदेषु दृष्यः। शवयन्ते प्रसूतानां तान्येबैस्यो दुदात्यजः॥ यथातुष्वृतुलिज्ञानि नानारूपाणि 
पयये । दृश्यन्ते तानि तान्येब तथा भावा युगादिषु ॥ यथाभिमानिनोतीतास्तुल्यास्ते सांप्रतेरिह । 
देवा देवेरतीतैर्हिं रूपैनममिरेव च ॥! इस्येबंजातीयका द्वषटव्या ॥ ३० ॥ 
मध्वादिष्वसंभवादनधिकारं जैमिनिः | ३१ ॥ 

पदच्छेद-- मध्वादिषु, असंमवात्‌ , अनधिकारम्‌ , जैमिनि: । 

सूत्रार्थ--( मध्वादिषु ) असौ वा आदित्यो देवमधु” इत्यादि मनुष्याधिकारक मध्वादि 
उपासनाओंमें ( असंमवात्‌ ) देवादिके अधिकारका असंभव होनेसे ( अनधिकारम्‌ ) ब्रह्मविद्यामें भी 
देवादिका अधिकार नहीं है, ( जेमिनि: ) ऐसा जैमिनि आचाये मानते हैं ।. द 

& इह्द देवादोनामपि बह्मविद्यायामस्त्यधिकार इति यत्प्रतिज्ञातं तत्पर्यावत्य॑ते । 
देवादीनामनधिकारं जेमिनिराचायों मन्यते। कस्मात्‌ ! मध्वादिष्वसंभवात्‌। ब्रह्मविद्याया- 
मधिकारा भ्युपगमे हि विद्यात्वाविशेषान्मध्वादिविद्यास्वप्यधिकारो5 भ्युपगम्येत । न चेव॑ 
संभवति | कथम्‌ ? असो वा आदित्यो देवमछु! ( छा० ३॥१।१ ) इत्यत्र मजु॒ष्या आदित्य॑ 
मध्वध्यासेनोपासी रन्‌ । देवादियु छम पसकेष्व भ्युपगम्यमानेष्चादित्यः कमन्यमादित्यमुपा- 
भक्षक अग्निहप हीऊं । उसने कृत्तिका नक्षत्रोंक अभिमानी अग्निके लिए आठ कपालोंमें बनाया गया 
पुरोडाश ( हृविष्य ) अपंण किया ) यह श्रुति नक्षत्रेष्टि विधिमें जिस यजमानरूप अग्निने जिस अग्निके 
लिए हृविष्य अपंण किया उन दोनोंके नामरूपकी समानताकों दिखलाती है और यहाँ इस प्रकारकी 
श्रुतियोंको उदाहरणरूपसे समझना चाहिए। “ऋषीणां०” ( पृवंकल्पमें जो-जो ऋषियोंके नाम थे और 
जो जो वेद बिषयक दृष्टि थी प्रलयके अन्तमें पुन! उनके उत्पन्न होनेपर ब्रह्मने उन्‍्हों नामों और 
शक्तियोंकों उन ऋषियोंको दिया । जैसे वसन्‍्त आदि भिन्न-भिन्न ऋतुओंमें भिन्न-मिन्न उनके नवपल्ल- 
वादि चिह्न होते हैं और वे उन ऋतुओंके आनेपर फिर दिखाई देते हैं, बसे हो सृष्टिके आदिमें पदार्थ 
दिखाई देते हैं। चक्ष आदि इन्द्रियोंके अभिमानीजों अतीत कल्पमें देवता थे उनके समान इसी 


कल्पमें भी वही सू्यं आदि देवता हैं। और बतीत देवताओंके नामरूपके समान ही उनके नामरूप 
मी हैं ) इसप्रकारकी स्मृति भी नामरूपकी समानतामें प्रमाणछपसे समझनी चाहिए ॥ ३० ॥ 


यह जो प्रतिज्ञा की गई है कि यहाँ ब्रह्मविद्यामें देवादिका भी अधिकार है, उस पंर भाक्षेप 
करते हैं। जैमिनि आचायंका मत है कि देव आदिका ब्रह्मविद्यामें अधिकार नहीं है, किससे ? इससे कि 
मधु आदिमें उनके अधिकारका संभव नहीं है। ब्रह्मविद्यामें उनका अधिकार स्वोकार करनेपर विद्यात्व 
दोनोंमें समान होनेके कारण मधु आदि विद्याओंमें मी उनका अधिकार मानना पड़ेगा। परन्तु ऐसा 
सम्भव नहीं है, क्योंकि 'असौ वा आदित्यो०” ( निश्चय यह आदित्य देवोंका मधु है ) इसमें मधुके 
अध्याससे आदित्यकोी मनुष्य उपासना करें। परन्तु देव आदिको उपासकरूपसे स्वीकार किये जानेपर 
आदित्य किस अन्य आदित्यकी उपासना करे ? और आदित्यके आश्रित रोहित आदि पाँच किरण 


सत्यानन्दी-दी पिका हल हे 
कि जन्म और मरणवाले दरीरके अद्भीकार करनेपर भी देधादिका कम॑ं ओर शब्दमें विरोध नहीं है 
अर्थात्‌ नित्य वेदसे अनित्य देवादि व्यक्तियोंकी उत्पत्ति माननेपर भी वेदमें नित्यत्वका विरोध नहीं है ॥३०॥ 


& सूर्यको मधुका रूपक बतलाते हैं--चारों वेदोंमें प्रतिपादित चार प्रकारके कम और प्रणव ये 
पाँच पुष्प हैं। इन पुष्पोंसे होममन्त्ररूप मधुमक्खियाँ हवन किये गये सोम, घृत आदि पदार्थ रूप 


२६० अह्मसूत्र-शाडूरभांष्य [ आ० १ पा० ३ 


सीत ? पुमश्रादित्यव्यपाश्रयाणि पश्च रोहितादीन्यम्तान्युपक्रस्य वबसवो रुद्रा आदित्या 
मरुतः साध्याध्व पश्च देवगणाः क्रमेण तत्तदमस्ततमुपजीवन्तीत्युपद्श्यि 'स य एतदेवमम्द् 
वेद वसूनामेत्रैकों भूत्वाउप्निनेव मुखेनेतदेवारतं दुष्ठा तृष्यति” इत्यादिना वस्वाद्यपजी व्यान्यस्त॒- 
तानि विज्ञानतां वस्वादिमहिमप्राध्ति दर्शायति । # वस्वाद्यस्तु कानन्यान्वस्वादीनम्॒तो- 
पजीविनो विजानीयुः ? क॑ वा5न्यं वस्वादिमहिमान प्रेप्सेयुः ? तथा अग्निः पादो वायुः 
पाद आदित्यः पादो दिशः पादः ( छा० ३॥१८।२ ), वायुर्वाव संवर्ग! ( छा० ४।३।१ ) 
'आदित्यो ब्नेत्यादेश:' ( छा० ३।११।१ ) इत्यादिषु देवतात्मोपासनेषु न तेषामेव देवतात्म- 
न(|मधिकारः संभवति | तथा 'इमावेव गोतमभरद्वाजावयमेव गोतमो5यं भरद्वाजः' ( ब्रृ० २:२।४ ) 
इत्यादिष्वप्यु षिसंबन्धेषुपा सनेषु न तेषामेवर्षीणामधिकारः संभवति ॥ ३१ ॥ 

कुतश्च देवादीनामनधिकारः--- 

ज्योतिषि भावाच्च ॥ २२ ॥ 

पदच्छेद--ज्योतिषि, भावात्‌ , च। 

सूत्राथं--( ज्योतिषि ) हृश्यमान ज्योतिमंण्डलमें ( भावाच्च ) आदित्य शब्दका प्रयोग और 
आदित्य प्रत्यय होता है। वे मण्डल अचेतन हैं। उनसे भिन्न शरीरादि युक्त चेतन प्रत्यक्षादि प्रमाणोंसे 
अज्ञात है, इसलिए शरीर रहित होनेके कारण देवतादि ब्रह्मविद्याके अधिकारी नहीं हैं । 


अमृत हैं ऐसा उपक्रम कर वसु, रुद्र, आदित्य, मरुत्‌ और साध्य ये पाँच देवगण क्रमसे उस उस 
अमृतका उपभोग करते हैं ऐसा उपदेश कर 'स य एतदेवमम्दतं०” ( वह जो इस प्रकार इस अमृतकों 
जानता है अर्थात्‌ उपासना करता है वह वसुओंमें से ही कोई एक होकर अग्निरूप मुखस्ते इसी अमृतको 
देखकर तृप्त हो जाता है) इत्यादि श्रुति वसु आदिके उपजीव्य अमृृतोंको जाननेवालेके लिए वसु आदिकी 
महिमाकी प्राप्ति दिखलाती है। यदि वसु आदिको उपासक मानें तो वसु आदि अम्न तोपजीवी किन अन्य 
वसु आदिको जानेंगे ? अथवा किन अन्य वसु आदिकी महिमाको प्राप्त करना चाहेंगे ? तथा अग्निः 
पादो०” ( अग्नि पाद है, वायु पाद है, आदित्य पाद है और दिशाएँ पाद है) वायुर्वाव संबर्ग:०! 
( निश्चय वायु संवर्ग है ) आदित्यों ब्रह्मेत्यादेशः०” ( आदित्य ब्रह्म है, ऐसा आदेश हैं ) इत्यादि देव- 
तात्मक उपासनाओंमें उन्हीं देवताओंका अधिकार सम्भव नहीं है। इसी प्रकार 'इमावेव” ( ये दोनों 
[ श्रोत्र | ही गोतम और भरद्वाज हैं। यही गौतम है और यह दूसरा भरद्वाज है ) इत्वादि ऋषि 
सम्बन्धी उपासनाओंमें उन्हों ऋषियोंका अधिकार सम्मव नहीं है ॥ ३१ ॥ 

और किप्त हेतुसे देवतादिका अनधिकार है ? 

क्‍ सत्यानन्दी-दीपिका 
लोहित, शुक्ल, कृष्ण, अतिकृष्ण, गोप्य नामके ये पाँच अम्नृतोंको होममन्त्रों द्वारा पूं, पर्चिम, उत्तर, 
दक्षिण और ऊध्च इन पाँचों दिशाओंमें स्थित मधु मविखियोंके छत्तेके छिद्ररूप सू्यकी रव्मियोंद्वारा 
सूयमण्डलमें ले जाती हैं; और वहाँ वे यश, तेज, इन्द्रिय, वीयं और अन्नरूपमें परिणत होकर पाँच 
दिदाओंमें स्थित वसु आदि देवताओंसे: उपजीव्य होते हैं । इस प्रकार सूय्यकी मधुरूपसे उपासना 
करनी चाहिए। इस प्रकार ध्यान करनेवाले मनुष्यके लिए वसु आदिकी प्राप्ति कहीं गई है । 

# इस आकाशरूप ब्रह्मके अग्नि आदि चार पाद हैं। इसलिए वायु आदि उपासक नहीं हो 
सकते, क्योंकि ब्रह्मके पादरूपसे इतकी उपासनाका विधान किया गया है। दो श्रोत्र, दो नेन्न, दो नासिका, 
एक वाणि रूप सात इन्द्रियोंमें सप्त ऋषियोंका ध्यात करे। यह दक्षिण श्रोत्र गोतम है और वाम 
श्रोत्र भरद्वाज है, दक्षिण नेत्र विश्वामित्र है, दक्षिण नासिका वसिष्ठ है, वाम नेत्र जमदग्नि है 
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& यदिदं ज्योतिर्मण्डर्ल युस्थानमहो रात्रा भ्यां बम्श्रमज्ञगदवभासयति, तस्मिन्ना- 
दिव्यादयों देववावचनाए शब्दाः प्रयुज्यन्ते । लोकप्रसिद्धे वॉक्यशेषप्रसिद्धेश्च। न च ज्योति- 
मंण्डलस्य हृदयादिना विग्नदेण चेतनतया5थित्वादिना वा योगो5वगन्तुं शक्‍्यते; सदादि- 
वद्चेतनत्वावगमात्‌। एतेनाग्न्यादयो व्याख्याताः। स्यादेतत्‌ू--मन्त्राथ वादे तिहा सपु राण- 
लोकेभ्यो देवादीनां विश्नहवत्वाद्यगमाद्यमदोष इति, नेत्यु्यते; नहि तावल्लोको नाम 
किचित्स्वतन्त्र प्रमाणमस्ति। प्रत्यक्षादिभ्य एव हविचारितविशेषेभ्यः प्रमाणेभ्यः प्रसिद्ध 
एवार्थों छोकाध्प्रसिद्ध इत्युच्यते । न चात्र प्रध्यक्षादीनामन्यतमं प्रमाणमस्ति | इतिहास- 
पुराणमपि पोठषेयत्व(त्प्रमाणान्तरं मूलमाकाह्लुति। # अथंवादा आँव विधिनेकवाक्यत्वा- 
व्स्तुव्यर्थाः सन्‍तो नपाथंगथ्यन देवादीनां विश्नह्मद्सिद्धावे कारणभावं प्रतिपयन्ते। मन्त्र 
अपि श्र॒त्यादिविनियुक्ता: प्रयोगसमवायिनो5मिधानार्था न कस्यचिद््थ स्य प्रमाणमित्या- 
चक्षते । तस्मादभावो देवादीनामधिकारस्य ॥२३२॥ द 

द्युलोकमें स्थित यह जो ज्योतिमंण्डल दिन रात पुनः पुनः भ्रमण ' करता हुआ जगत्‌कों 

' प्रकाशित करता है उसमें आदित्य आदि देवतावाचक शब्द प्रयुक्त होते हैं, क्योंकि यह लोक प्रसिद्धि 
और वाक्यशेष प्रसिद्धि है। ज्योतिमंण्डलका हृदयादि शरीरके साथ अथवा चेतनता और अशथित्वादिके 
साथ सम्बन्ध नहों जाना जा सकता, क्योंकि मृद आदिके समान वे अचेतन ज्ञात होते हैं। इसी 
प्रकार अग्नि आदि भी समझ लेने चाहिए। ऐसा ही हो, परन्तु यदि ऐसा कहो कि मन्त्र, अथंवाद, 
इतिहास, पुराण और लोक व्यवहारसे भी यह प्रतीत होता है कि देवादिमें विग्रहवत्त्तादिका ज्ञान 
होनेसे यह अनधिकाररूप दोष नहों है, तो इस पर कहते हैं-पह युक्त नहों है, क्योंकि. लोक कोई 
स्वतन्त्र प्रमाण नहीं है । जिसके विशेष विषयमें विचार नहीं किया गया है ऐसे प्रत्यक्षादि प्रमाणोंसे 
प्रसिद्ध हुआ अं ही लोकसे प्रसिद्ध होता है ऐसा कहा जाता है। देवताका शरीर होता है इस 
विषयमें प्रत्यक्ष आदिमें से कोई भी प्रमाण नहों है । इतिहास, पुराण भो पुरुष प्रणीत होनेसे मूलभूत 
अन्य प्रमाणकी अपेक्षा रखते हैं। अर्थवाद वाक्य भी विधिके साथ एक वाक्यता [ एकाथ्थ प्रति- 
पादकता ] के कारण स्तुति अथंके होकर विधिवाक्यके अथंसे भिन्न स्वतन्त्ररूपसे देवतादिके शरीरके 
सद्भावमें कारणत्तको प्राप्त नहीं हो सकते । श्रृति आदि द्वारा विग्रियोगको प्राप्त हुए वे मन्त्र भी 
प्रयोगके साथ सम्बन्ध रखनेवाले अथंका अभिधान करते हैं, स्वतन्त्ररूपसे किसी अथंमें प्रमाण नहीं 


हैं, ऐसा मीमांसक कहते हैं। इसलिए शरोर आदिके अभाव होनेसे ब्रह्मविद्यामें देवता आदिका 
अधिकार नहीं है ॥| ३२॥ 


सत्यानन्दी-दीपिका कल 
ओर वाम नासिका कश्यप है, वाणी अत्रि है, इस प्रकार अध्यात्मोपासनाओंमें ऋषियोंकों ध्येय कहा 


गया है अर्थात्‌ तत्‌ तत्‌ स्थानमें तत्‌ तत्‌ ऋषिकी उपासना करनेका विधान है। अतः इन उपास्य 
देवता और ऋषियोंका उक्त उपासनाओंमें अधिकार नहीं है॥ ३१॥ द 

#& मीमांसक लोग देवताकों मन्त्रात्मक मानते हैं । इसलिए शरीर न होनेसे देवतादिका. ब्रह्म - 
विद्यामें अधिकार नहों है । 'आदित्यः पुरस्तादुदेता पश्चादस्तमेता' [ छा० ३॥४।६ ] ( आदित्य पुव 
दिशामें उदय होता है और परिचिममें अस्त होता है ) इस मधुविद्या वाक्श्शेषमें आदित्य शब्दका प्रयोग 
जड़ ज्योतिमंण्डलमें प्रसिद्ध है। अतः शरीर रहित होनेसे शब्दात्मक देवताका विद्यामें अधिकार नहीं |... 

& 'वन्नहस्तः पुरन्दरः' ( हाथमें वज्र लिया हुआ इन्द्र ) इत्यादि मन्त्र हैं। 'सो5्रोदीत' (वह 
अग्नि रोया) इत्यादि अथंवाद हैं । 'इशन्‌ मोगान्‌ हि वो देवाः दास्यन्ते यज्ञभाविताः । ते तृप्तास्तप- 
यन्त्येने सवकामफले: शुभ: ॥' ( यज्ञसे प्रसन्न हुए देवता तुम्हें इष्ट भोग देंगे । तृप्त हुए देवतां सब 
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भाव तु बादरायणो5स्ति हि ॥३३॥ 
पदच्छेदू--भावम्‌, तु, बादरायणं:, अस्ति, हि 
शब्द पूव पक्षकी व्यावृत्तिके लिए है, ( बादरायण: ) बादरायण आचायंका 
मत है कि ( भावम्‌ ) शरीरधारी होनेसे देवादिका ब्रह्मविद्यामें अधिकार है, ( हि) यतः-क्योंकि 
( अस्ति ) उनमें अथित्व आदि अधिकारका कारण है । 

* तुशब्द: पूवपश्च॑ व्यावतंयति। बाद्रायणस्त्वाचायों मावमधिकारस्य देवादीनमपि 
मन्यते | यद्यपि मध्चादिविद्यासु देवतादिव्यामिश्रास्वसंभवो 5धिकारस्य; तथाप्यस्ति हि 
शुद्धायां ब्रह्मविद्यायां संभवः। अथित्वसामर्थ्याप्रतिषेधायपेक्षत्वाद्धिकारस्य! ने च क्चिद्‌ 
संभव इत्येतावता यत्र संभवस्तत्राप्यधिकारो5पोचेत। मनुष्याणामपि न सर्वषां ब्राह्मण[- 
दीनांसवषु राज लूयादिष्वंधिकारः संभवति। तत्र यो न्‍्यायः सो ५ञापि भविष्यति। ब्रह्मचियां 
च प्रकृत्य भवति दशन श्रोत॑ देवायधिकारस्य सूचकम्‌्--तथो यो देवानां प्रत्यवुध्यत स एव 
तदभवत्तथषींणां तथा मनुष्याणाम्‌' ( बृ० १।४।१० ) इति। ते होचुहेनत तमात्मानमन्विच्छामो 
यमात्मानमन्विष्य स्वाश्र छोकानाष्नोति सर्वाश्व कामान्‌ ' इति। “इन्द्रो ह वे देवानामभिप्रवव्राज 
विरोचनो5सुराणाम्‌! ( छा० <।७॥२ ) इत्यादि च। स्मातमपि गन्धर्वेयाज्ञवव्क्यसंवादादि । 


.. सूत्रस्य तु! शब्द पृवपक्षकी व्याबृत्ति करता है। बादरायणाचार्य तो ऐसा मानते हैं कि देवता 
आदिका भी ब्रह्मविद्यामें अधिकार है। यद्यपि देवता आंददिसे सम्बन्धित मध्वादि विद्याओंमें उनके 
अधिकारका असम्मव है, तो भी शुद्ध ब्रह्मविद्यामें अथित्व, सामथ्यं, अप्रतिषेध आदिकी अपेक्षासे 
अधिकारका प्षम्भव है । यदि कहीं ( मध्वादि विद्यामें ) अधिकारका असंभव है तो इतने मात्रसे जहाँ 
(ब्रह्मविद्यामें) सम्भव है वहां मी अधिकारका निषेध नहीं हो सकता। मनुष्योंमें भो सब ब्राह्मण आदिका 
सम्पूर्ण राजसूयथ आदिमें अधिकार सम्भव नहीं है, वहाँ जो न्याय है वह यहाँ भी लागू होगा। ब्रह्म- 
विद्याकी प्रस्तुततकर देवता आदिके अजिका रका सूचक “तद्यो यो०' (उसे देवोंमेंसे जिस जिसने (आत्मरूपसे ) 
जाना वही तद्बप हो गया । इसी प्रकार ऋषियों और मनुष्योंमेंसे मी जिस जिसने जाना वह तद्ग॒प-ब्रह्म- 
रूप हो गया) और ति होचुहन्त०” ( वे कहने लगे--हम उस आत्माको जानना चाहते हैं जिसके 
जानने पर जीव सम्पूर्ण छोकों ओर समस्त भोगोंको प्राप्त कर लेता है, ऐसा निश्चय कर देवताओंका 
राजा इन्द्र और असुरोका राजा विरोचन ये दोनों परस्पर ईर्ष्या करते हुए हाथमें समिधाएँ लेकर प्रजा- 
पतिके पास आये ) इत्यादि श्रौत लिज्भदर्शन भी है। तथा गन्धव और  याज्ञवल्क्यका संवाद आदि 
सत्यानन्दी-दीपिका 

कांमनाओंके शुभ फलोंत्ते इसको तृथप्त करेंगे ) इत्यादि इतिहास और पुराण वाक्य हैं। इससे 
देवताओंका शरीर सिद्ध होता है। परन्तु इन मन्त्र अर्थवाद आदिका स्व्रतन्त्र अथ नहीं है, क्‍योंकि यह 
सब अथंवाद आदि वाक्य विधिवाक्योंके अद्भ होकर प्रशंसा आदि परक हैं, अतः शरीर न होनेसे 
देवतादिका ब्रह्म विद्यामें अधिकार नहीं है ॥ ३२ ॥ 

& पूर्वपक्षीने जो यह कहा है कि 'ब्रह्मविद्या, देवादीन्‌ नाधिकरोति, विद्यात्वात्‌, मध्वादि- 
विद्यावत्‌' “ब्रह्मविद्या देवादिंको अधिकृत नहीं करती, विद्या होनेसे मध्वादि विद्याके समान” यह हेतु 
अप्रयोजक है अर्थात्‌ यह कोई अव्यभिचरित नियम नहीं है कि जिसका कहीं पर अधिकारका असम्भव 
हो तो संवंत्र उसका असंभव हो, जंसे कि राजसूथ आदि यागोंमें सब ब्राह्मण आदिका अधिकार नहीं 
है । 'दर्शादिक न आह्यणमधिकरोति कमत्वात्‌ राजसूयादिवत्‌” ( दर्शादि कर्म ब्राह्ममको अधिकृत 
नहीं करते, कर्म होनेसे, राजसूय आदि कमके समान ) जेसे राजसुय आदि करममें ब्राह्मणका अण्किर 
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& यद्प्युक्तम- ज्योतिषि भावाचंति। अच्चञ ब्रूमः--ज्योतिरादिविषया अपि आदित्यादयोी 
देवतावचनाः शब्दाइचेतनावन्तमेश्वर्यायपेत॑ त॑ त॑ देवतात्मानं समपेयन्ति;मन्त्राथवादादि षु 
तथा व्यवहरात्‌। अस्ति हो श्वयंयोगाहे वतानां ज्योतिरायात्मभिश्चावस्थातुम्‌, यर्थष्ठ॑ च तं ते 
विग्नहं ग्रहीतुं सामथ्यम। तथा हि श्रयते सुब्रह्मण्याथवादे--मेघातिथेमषेति। 'मेघातिथि ह 
काण्वायन मिन्द्रो मेषो भूत्वता जहार' ( षडविश० त्रा० १॥१ ) इति। स्मयते च--आदिल्‍्यः पुरुषो 
भूत्वा कुन्तीमुपजगाम ह! इति। मुदादिष्विपि चेतना अधिष्ठातारो 5भ्युपगस्यन्ते; रदबवीदा- 
पोब्वन' इत्यादिदशनात्‌। ज्योतिरादेस्तु भूतधातोरादित्यादिष्वचेतलत्वमम्युपगस्यते । 
चेतनास्त्वधिष्ठातारो देवतात्मानो मन्त्रार्थ वादादिव्यवहारादित्युक्तम्‌। यदप्युक्तम-भन्चाथ- 
वादयोरन्यार्थत्वान्न देवताविग्नहादिप्रकाशनसा#थ्य॑मिति । अच्न ब्रूमः--प्रत्ययाप्रस्ययों हि 


' श्रम कर आधार: -- का: 2.03 अन्‍य ०१७७." * वाद '5 (8-09. -4 ४७०००याकनकाअद >पयहनप्‌*>सदाेल्‍मान ०००० 


स्मृति लिज्ध मी है। किच 'ज्योतिषि मावाच्च' इस सूत्रमें जो कहा गया है, अब उसप्र हम कहते हैं--- 
ज्योतिमण्डल आदि विषयक होनेपर भी देवता वाचक आदित्य आदि शब्द चेतनावाले ऐश्वय आदि युक्त 
उस उस देवताका बोध कराते हैं, क्योंकि मन्त्र, अथवाद आदिमें ऐसा व्यवहार है | ऐश्वयके योगसे 
देवता ओंका ज्योति आदिरूपसे अवस्थान हो सकता है और यथेष्ट उस-उस विग्रहके धारण करनेकी 
भी उनमें सामथ्यं है। उसी प्रकार सुब्रह्मण्याथंवादमें 'मेघातिथि०” ( इच्द्रने भेड़ बनकर कण्पके 
पुत्र मेधातिथिका अपहरण किया ) इस श्रुतिमें इन्द्रके प्रति 'मेधातिथिका मेष! ऐसा सम्बोधन है । 
आदित्य० ( आदित्य पुरुष बनकर कुन्तिके पास गया ) ऐसा स्मृति भी है। मृत्तिका आदियें भी 
' चेतन अधिष्ठाता स्वीकार किए गए हैं, क्योंकि 'रूदबचीत्‌०! ( मृत्तिका बोली, जल बोला ) इत्यादि 
श्रतियाँ हैं। आदित्य आदिमें ज्योतिमण्डल आदि भौतिक वस्तुका अचेतन स्वीकार किया जाता है। 
मन्त्र अथवाद आदिके व्यवहारसे -ज्योतिनण्डलादिके अधिष्ठाता: देवता चेतन हैं ऐसा कहा गया है। 
जो यह कहा गया है कि मन्त्र और अथवादमें अन्याथकत्व होनेसे देवताके विग्रह प्रकाशनकी सामथ्य 
नहीं है। उसपर हम कहते हैं--वस्तुके सदमाव और असद्भावमें उसका प्रत्ययः एवं अश्त्यय ही 
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नहीं है, वेसे द्श आदि कमंमें मी ब्राह्मणका अधिकार नहीं है, क्योंकि यह भी कम है । यहाँ कमेत्व 
मी अप्रयोजक हेतु है अर्थात्‌ साध्यको सिद्ध करनेमें असमर्थ है। “राजा राजसूयेन यजेत' ब्राह्मणो 
बहस्पतिसवेन यजेत' ( राजा राजसूथ नामक यागसे इश्टकी भावनाकरे, ब्राह्मण ब्रहस्पतिसव नामक 
यज्ञसे इश्की मावना करे.) यहाँ दोनों यागोंमें कमंत्व समान होने पर भी जिसमें जिसका अधिकार है 
उसमें उसका ही अधिकार है अन्यमें नहीं । ज॑ंसे ब्राह्मणमफा राजसूय यागमें अधिकार न होनेपर भी 
बृहस्पतिसवमें अधिकार है। क्षत्रिय राजाका राजसूयमें अधिकार होनेपर भी बृहस्पतिसव यागमें 
अधिकार नहीं है । बसे देवता आदिका मध्वादि विद्यामें अधिकार न होनेपर भी ब्रह्मविद्यामें अधिकार. 
है । यहाँ अधिकारका कारण अर्थीत्व, सामथ्यं, अप्रतिषेध आदि हैं। वे उनमें हैं, क्योंकि उनमें 
कामना, सामथ्य है उनका कहीं निषेध भी नहीं. है कि उनका ब्रह्मविद्यामें अधिकार नहीं है। उद्धत 
श्रुतियोंसे भीं यही सिद्ध होता है कि देवता आदिका भी ब्रह्मविद्यामें अधिकार है। विश्वासु ग्रन्धवंने 
याज्ञवल्क्यसे प्रदन किया कि “किमत्र ब्रह्मास्रतम्‌' ? याज्ञवल्क्यने उसका उत्तर दिया । यह स्मात॑ संवाद 

आदि भी इसी बातको हृढ़ करता है कि देवादिका ब्रह्मविद्यामें अधिकार है । 

# मन्त्र, अथंवाद, पुराण, इतिहास आदिसे आदित्य आदिके भी दो-दो अंश सिद्ध होते हैं। 

एक तो भूतोंका कार्य ज्योतिमंप्डल आदिरूप अचेतन अंश और दूसरा दृश्यमान ज्योतिमेण्डल आदिके 
अधिष्ठाता देवतारूप चेतन अंश, जिसका ब्रह्मविद्यामें अधिकार सिद्ध किया जाता है। इन दोनोंमें 
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सद्भावासद्भावयो: कारणं, नान्‍्याथत्वमनन्याथत्वं वा। तथाहम्यारथमपि प्रस्थितःपथि पतितं 
तृणपर्णायस्तीत्येव प्रतियद्यते। अनत्रनाह--विषम उपन्यासः । तत्र हि त॒णपर्णादिविषयं प्रत्यक्ष 
प्रवृत्तमस्ति, येन तदरस्तित्व॑ प्रतिपय्यते। अन्न पुनर्विध्युद्े शीकवाक्यभावचेन स्तुत्यथ 5थंवादे 
न पाथगथ्यन वृत्तान्तविषया प्रवृत्तिःशक्यापध्यवसातुम । नहि महावाक्ये5थंप्रत्यायके५- 
चान्तरवाक्यस्य पृथकप्रत्यायकत्वमस्ति; यथा "न सुरां पिबेत' इति नञ्वति वाक्ये पदत्रयसं- 
बन्धात्सुरापानप्रतिषेध एवैको 5थों पवगम्यते, न पुनःसुरां पिबेदिति पदद्धयसंवन्धात्सुरा- 
पानविधिरपीति। अत्रोच्यते--विषम उपन्यासः। युक्त यत्सुरापानप्रतिषेधे पदानन्‍्वय स्येक- 
त्वादवान्तरवाक्याथस्याग्रहणम्‌ | विध्युद्दे शार्थवादयोस्त्वथंवादस्थानि पदानि पृथगन्वय 
वृत्तान्तविषय प्रतिपद्यानन्तरं केमथ्यंवशेन काम विधेः स्तावकत्वंप्रतिपद्यचन्ते। यथा हिं-- 
'वायब्यं श्वेतमालभेत भूतिकाम:' इत्यत्र विध्युद्दे शवतिनां वायव्यादिपदानां विधिना सम्बन्धः, 
नेव॑ वायु: क्षेपिष्ठा देवता वायुमेव स्वेन भागधेयेनोपधावति स एवेन॑ भूति गमयति' इत्येषामर्थ- 
बादगतानां पदानाम्‌। न हि भवति वायुर्वा आलम्षेतेति क्षेपिष्ठा देवता वा आलभेतेत्यादि। 
वायुस्वभावसंकीर्तनेन त्ववान्तरमन्वये प्रतिप्ेव विशिष्टदे्‌वत्यमिदं कमंति विधि स्तुवन्ति। 
# तयत्र सोषवान्तरवाक्याथ प्रमाणान्तरगोचरो भवति, तत्र तदनुवादेनाथंवादः प्रवत॑ते। 





कारण है, अन्याथकत्व अथवा अनन्याथंकत्व कारण नहीं है। जैसे कि किसी अन्य प्रयोजनके लिए 
प्रस्थान किया हुआ पुरुष मार्ममें पड़े तृण पत्ते आदिके अस्तित्वको प्रतिपन्न होता है। इसपर कहते 
हैं--यह दृष्टान्त विषम है | वहाँ तो तृण पर्णादि विषयक प्रत्यक्ष प्रवृत्त है, जिससे उनके अस्तित्वको 
प्रतिपन्न होता है। परन्तु यहाँ तो विधि वाक्यके साथ एकवाक्यता प्राप्त करनेसे स्तुति अ्थंक अ्थ- 
वादमें स्वतन्त्ररूपसे भूतार्थ विषयक प्रवृत्तिका निश्चय नहीं किया जा सकता । अथ बोधक महावाक्योंमें 
अवान्तर वाक्यकों पृथक अर्थबोधकत्व नहीं है। जेसे “न सुरां पिबेत्‌' ( सुरा न पिए ) इस नकार 
वाले वाक्यमें तीन पदोंके सम्बन्धसे सुरापानका प्रतिषेधरूप एक ही अर्थ अवगत होता है, न कि 
'सुरां पिबेत्‌' इन.दो पदोंके सम्बन्धसे पुनः सुरापान विधि मी। इस विषयमें कहते हैं--यह दृष्टान्त 
विषम है। सुरापानके प्रतिषेधमें पदान्‍्वय एक होनेके कारण [ सुरां पिबेत्‌ ] इस अवान्तर वाक्याथ॑- 
का ग्रहण करना युक्त नहीं है। परन्तु विधिवाक्य और अथंवादमेंसे अथंवादस्थ पद भूतार्थ विषयक 
पृथक अन्वित होकर अनन्तर कमथ्यंसे [ इस अथंवादका क्या प्रयोजन है, किसलिए है ? ] यथेष्ट 
विधिवाक्यके स्तावक होते हैं । जैसे 'बायब्यं इवेतमा०? ( ऐश्व्य चाहनेवाला वायव्य इवेत पशुका 
आलमभन करे ) इसमें विधिवाक्यगत वायु आदि पदोंका विधिके साथ सम्बन्ध है, वंसे 'वायुव 
क्षेपिष्ठा देदता०” ( निदिचत वायु शीघत्रगामी देवता है। जो यजमान हविको वायुके लिए देता है 
अर्थात्‌ वायुके लिए हविका भाग करता है वह उसको ऐश्वयं देता है ) इन अर्थवाद वाक्यगत पदोंका 
विधिके साथ सम्बन्ध नहीं है। चायुर्वा आलमभेत' अथवा 'क्षेपिष्ठा देवता वा आलभेत' इत्यादि 
वाक्योंका विधिके साथ सम्बन्ध नहीं होता । किन्तु वायु स्वमावके कथनद्वारा अवान्तर अन्वय प्राप्त- 


कर इसप्रकार विशिष्ट देवता सम्बन्धी यह कम है, . इसप्रकार विधिकी स्तुति करते हैं। यहाँ जो 
अवान्तर वाकक्‍्याथे प्रमाणान्तरका विषय होता है, वहाँ उसके अनुवादसे अथवाद ्रवृत्त होता है । 
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आदित्य शब्दका प्रयोग होता है। इस विषयको आगे “अमभिमानिव्यपदेशस्तु०' ( ब्र० सू० २।१॥५ ) 
इस सूत्रमें स्पष्ट करेंगे । 
#“विरोधे गुणवाद: स्थादनुवादो5वधारिते । भूताथवादस्तद्धानादथ वादस्त्रिधा मतः ॥* (प्रत्य- 
क्षादिसि विरोध होनेपर गुणवाद और प्रत्यक्षादि प्रमाणसे अर्थ अवगत होनेपर अनुवाद और जहाँ 
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यत्र प्रमाणान्तरचिरुद्धस्तत्र भुणवादेन । यत्र तु तदुभयं नास्ति तत्र कि प्रमाणान्तराभावा- 

गुणवादः स्यात्‌ , आहोश्वित्प्रमाणान्तराविरोधाहिद्यमानवाद इति प्रतीतिशरणविद्यमा- 
नवाद आश्रय णीयो न गुणवादः । एतेन मन्जो व्याख्यातः। अपि च विधिभिरेवेन्द्रादिदेव- 
त्यानि हर्वीषि चोदयद्भिरपेक्षितमिन्द्रादीनां स्वरूपम्‌। न हि स्वरूपरहिता इन्द्रादयश्रेत- 
स्थारोपयितु शक्‍यन्ते। न च चेतस्यनारूढाये तस्य तरये देवताये हविः प्रदाठुं शक्‍यते। श्राव- 
यति च-- तस्ये देवतायथ हविगृहीतं स्यात्तां ध्यायेह्ृषट करिष्यन! ( ऐ० ब्रा० ३।८।१ ) इति | नच 
शब्दमात्रमथंस्वेरूपं संभवति; शब्दाथंयोभदात्‌ । तत्र यादरं मन््राथवादयोरिन्द्रादीनां 
स्वरूपमवगर् न तत्तादशं शब्दप्रमाणकेन प्रत्याख्यातु युक्तम्‌। इतिहासपुराणमपि व्याख्या- 

तेन मागण संभवन्मन्त्राथवादमूलत्वात्प्रभवति देवताविश्रह्यदि साधयितुम। प्रत्यक्षादिमूल- 


जहाँ प्रमाणान्तरसे विरोध है वहाँ गुणवादसे । जहाँ ये दोनों नहीं हैं वहाँ प्रमाणान्तरके अभावसे 
गुणवाद हो अथवा प्रमाणान्तरके अविरोधसे विद्यमान अथंवाद हो ऐसा सन्देह उपस्थित होनेपर 
प्रतीतिशरण पुरुषोंसे विद्यमाव अथंबाद ] भूताथंवाद ] आश्रयणीय है, गुणवाद नहीं। इसप्रकार 
मन्त्रोंमे भी समझना चाहिए अर्थात्‌ मन्त्र भी प्रमाणान्तरके संवाद और विसंवादके अभावसे स्वाथमें 
प्रमाणभमत हैं। और इन्द्रादि देवता सम्बन्धी हृविष्य देनेकी प्ररणा करनेवाली विधियाँ मी इन्द्रादिके 
स्वरूपकी अपेक्षा रखती हैं । वस्तुतः स्वरूप रहित इन्द्रादि देवताओंका चित्तमें आरोप-ध्यान नहीं किया 
जा सकता। चिक्तमें अनाहढ उस उस देवताके लिए हविष्य देनेके लिए समर्थ नहों हो सकता। 
'यस्य देवताय०” ( जिस देवताके लिए हविका ग्रहण किया हुआ हो उस देवताकां “वषद' इस शब्दका 
उच्चारण कर पहले ध्यान करे ) ऐसा श्रुति कहती हे। और केवल शब्द अथंस्वरूप नहीं हो सकता, 
क्योंकि शब्द और अथरमें भेद है। उन मन्त्र और अथंवादमें इन्द्रादिका जसा स्वरूप अवगत होता 
है बसा स्वरूप शब्दप्रमाणकों द्वारा प्रत्यास्यान करना युक्त नहों है। इतिहास और पुराण भी मन्त्र 

और अथवाद मूलक होनेके कारण प्रमाण होकर उक्त रीतिसे देवतादिके विग्रह आदि सिद्ध करनमेमें 
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पर दोनों ही नहीं वहाँ भूताथंवाद, इसप्रकार अथवाद तीन प्रकारका है ) जिंस वाक्यका अथे प्रत्य- 
क्षादि प्रमाणोंसे विरुद्ध हो वहाँ विरोध परिहारा्थं गौणीव॒त्ति मानकर समाधान किया जाता है। यथा 
आदित्यो यूप:” इस स्थलमें प्रत्यक्ष आद प्रमाणोंसे यूप और आदित्य दोनोंका भेद प्रतीत होता 
है, इससे दोनोंमें अभेद विरुद्ध है। यूपमें आदित्यका जो तेजसित्व गुण है, उस गुणसे यह अथेवाद 
प्रवत्त होता है, तो यहाँ “आदित्यों यूप:” का “आदित्यसदूशो यूप:” यह अथे है। “वायुवें क्षेपिष्ठा 
देवता' इत्यादि स्थलोंमें प्रत्यक्ष प्रमाणसे वायुका शीघ्रगामित्व प्रसिद्ध है, उसका अनुवाद कर यह अर्थे- 
वाद प्रवृत्त होता है, अतः: इस अथंवादका नाम अनुवाद है। “बज्रहस्तः पुरन्दरः' ( जिसके हाथमें 
वज्र है वह इन्द्र है ) श्रति आदि प्रमाणसे ज्ञात होता है और प्रत्यक्षादि प्रमाणपै अज्ञात है, अतः यह 


अर्थ भतार्थवाद कहलाता है। वाक्यके दो तात्पय होते हैं--अवान्तर तात्पयं और महातात्पये । 
गुणवाद और अनुवाद दोनोंका अवान्तर तात्पय विषयभूत अथरमें प्रामाण्य नहीं होता केवल महा- 


तात्पयं विषयभ तमें ही प्रामाण्य है। भूताथंवादका दोनोंमें प्रामाण्य रहता है। प्रमालक्षणमें अनधि-. 
गतत्व और अबाधितत्व दो विशेषण दिए गए हैं । ग्रुणवादमें अबाधितत्व नहीं है, अनुवादमें अनधि 

गतत्व नहीं है, इसलिए गुणवाद और अनुवाद दोनोंका अवान्तर तात्पय॑ विषयमें प्रामाण्य नहीं है । 
भूताथवादका दोनोंमें प्रामाण्य रहता है, क्योंकि शब्दका तात्पय विषयीभत अथरमें प्रामाण्य होता है । 


दब्दसे जो अथ प्रतीत हो उसमें नहीं । शब्दका आकार तो नहीं होता, तब उसका ध्यान भी कंसे 
होगा ? इसलिए विधि आदिकी सिद्धिके लिए देवताका विग्रह मानंना युक्त है । 


श्द्दे ब्रह्मसूत्र-शाइूरभाष्य [ अ० ९ पा० ३ 


मपि संभवति। भवति हास्माकम प्रत्यक्षमपि चिरन्तनानां प्रत्यक्षम्‌। तथा च व्यासादयो देवा- 
दिशिःप्रत्यक्षे व्यवहरन्तीति स्मयंते। यस्तु ब्रयादिदानींतनानामिव पूवंषामपि नास्ति देवादि- 
दिभिव्यवहतु सामथ्य॑मिति, स जगद्देचित्र्यं प्रतिषेघेत्‌। इददानीमिव च नान्‍्यदापि सावभोम 
क्षत्रियो 5स्तीति ब्रयात्‌। ततश्व॒ राजसूयादिचोद्‌ नोपरुन्ध्यात्‌। इदानीमिव चर कालान्तरे 5 
प्यव्यवस्थितप्रायान्वर्णाश्रमधर्मान्प्रतिजानीत । ततश्थ व्यवस्थाविधायि शास्प्रमनर्थंक 
स्यात्‌ । तस्माद्धमोत्कंवशाश्िरन्तना देवादिश्निः प्रत्यक्ष व्यवजह रिति ज्लिष्यते। अपि च 
स्मरन्ति-- स्वाध्यायादि्देवतासंप्रयोग:” (यो० सू ० २४४) इत्यादि | योगो<प्यणिमा ये श्वयप्रा- 
घप्तिफलः स्मयंमाणो न शकयते साहसमाजत्रेण प्रत्याख्यातुम। श्रुतिश्व योगमाहात्स्यं प्रख्याप- 
यति--पृथ्व्यप्तंजो<निलखे समुत्थिते पश्चात्मके योगगुणे प्रव्ृत्ते।न तस्य रोगो न जरा न रूत्यु: प्राप्तरय 
योगाग्निमयं शरोरम' (श्रें०२१२) इति। ऋषी णामपि मन्त्रन्नाह्मणदशिनां सामथ्य नास्मदीयेन 
सामथ्यनोपमातुं युक्तम्‌। तस्मात्समूलमितिहासपुराणम। & लोकप्रसिद्विरपि न सति संभवे 
निरालम्बना 5ध्यवसातु युक्ता। तस्मादुपपन्नो मन्त्रादिभ्यो देवादीनां विद्नहवत्त्वायवगमः। 
ततश्राथित्वादिसंभवादुपपन्नो देवादीनामपि ब्रह्मविद्यायामधिकार: | क्रममुक्तिदशनान्य- 
प्येचमेंवोपपचन्ते ॥ ३३ ॥ 

समथ होते हैं। और देवताके शरीर आदियें प्रत्यक्ष आदि मुलत्व भी संमव है। हम लोगोंको 
अप्रत्यक्ष भी चिरन्तनों-प्राचीनोंको प्रत्यक्ष है। जंसे व्यास आदि देवताओंके साथ प्रत्यक्ष व्यवहार करते 
हैं, ऐसी स्मृति है। जो ऐसा कहे कि आजकलके समान प्राचीन लोगोंकी मी देवादिके साय व्यवहार 
करनेकी सामथ्थ नहीं थी, वह जगत्‌की विचित्रताका प्रतिषेध करता है और इदातींके समान अन्य समयमें 
मी सावमोम क्षत्रिय नहीं थे ऐसा कहे, तो राजसूय आदि विधियाँ बाधित हो जायेगी । किच्च आजकलके 
समान अन्य समयमें भी वर्णाश्रम धर्मं अव्यवस्थितप्राय थे ऐसी प्रतिज्ञा करे तो ऐसी स्थितिमें व्यवस्था 
विधायक शास्त्र अनथ्थंक हो जायगा, इससे सिद्ध होता है कि धर्मके उत्कर्षके कारण प्राचीन लोग 
देवादिके साथ प्रत्यक्ष व्यवहार करते थे यह युक्त है । 'स्वाध्यायादिष्ट०” ( स्वाध्यायसे-मन्त्र जपसे इष्ट 
देवताका सान्निधष्य और उसके साथ संभाषण होता है ) इत्यादि स्मृति भी है। अणिमा आदि ऐश्वय 
प्राप्ति फलवाले और स्मृति सिद्ध योगका मो साहसमात्रसे निषेध नहों किया जा सकता | 'पृथ्व्य 


प्तेजो ०” ( पृथिवी, अल, तेज, वाय, आकाश इन पाँच भतोंके अपने वशमें होनेसे और अंणिमा आदि 
सिद्धियोंकी प्राप्ति होनेसे अभिव्यक तेजोमय देहको प्राप्त हुए योगीको रोग, जरा और मृत्यु नहीं होती ) 


इत्यादि श्रुति भी योगकी महिमाका वर्णन करती है। मन्त्र तथा ब्राह्मणरूप वेदके द्रश्ट ऋषियोंकी 
सामथ्यंकी अपनी सामश्यंसे तुलना करना युक्त नहीं है। इससे इतिहास, पुराण समूलप्रमाणभूत हैं । 
लोक प्रसिद्धि भी श्रति, स्मृति आदि आलम्बनके होनेपर निराधार निश्चित करना यक्त नहीं है। इस 


लिए मन्त्रादिसे देवादिमें विग्रहवत्त्त आदि प्रतीति युक्त है । उनमें अथित्व आदिके सम्मव होनेके कारण 
देवता आदिका भी ब्रह्मविद्यामें अधिकार उपपन्न है। इसप्रकार क्रममुक्ति प्रतिपादक शास्त्र भी 


उपपन्न होते हैं ॥। ३३ ॥ 
सत्यानन्दी-दीपिका 


# कलाकारों द्वारा निमित देवादि विग्रह भीतिचित्र आदि श्रुति, स्मृति, इतिहास, पुराण 
लोक अनुमव आदिके विद्यमान होनेसे निराधार नहीं कहे जा सकते । 


विग्यहो हविषां मोग ऐश्रय च प्रसन्नता । फलदातृत्वमिस्येत्पल्चक॑ विग्रहादिकम ॥ 


( शरीरधारी होना, हविष्यका ग्रहण, ऐश्वरयं, हविष्य आदिसे प्रसन्नता, प्रसन्न होकर यजमान- 
की फल देना इस॥कार पाँच विग्रह होते हैं ) 


“विभ्हो हृविः स्वीकार: तद्मोजन तृप्तिः । प्रसादश्रेत्येतच्चेतनस्योचितं पशञ्चकम्‌ ॥ 


अधि० ९ सू० ३२७४ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित रद 
(९ अपशूद्राधिकरणम्‌ रू० ३४-३८.) 


शुगस्य तदनादरश्रवणात्तदाद्रवणास्सखच्यते हि ॥३४॥ 
पदच्छेद--शुक्‌, अस्य, तदनादरश्रवणात्‌, तदाद्रवणात्‌; सूच्यते हि। 
सूत्राथ---( अस्य ) जानश्रुतिको ( तदनादरश्रवणात्‌ ) इससे अपना अनादर श्रवण करनेसे 
( शुक्‌ ) शोक उत्पन्न हुआ, वह ( सूच्यते हि ) शुद्र से सूचित किया गया है, ( तदाद्रवणात्‌ ) 
शोकसे ही रक्वके पास गमन किया, इससे शुद्र कहा गया है । 
क_्ष्यथा मनुष्याधिकारनियममपोद देवादीना|मपि विद्यास्वधिकार उक्तस्तथेव द्विजा- 
व्यधिकारनियमरापवादेन शूद्वस्याप्यधिकारः स्यादित्येतामाशडूा निवत॑यितुमिद्समधिक रण- 
मारभ्यते। तत्र शूद्रस्याप्यधिकारः स्यादिति तावत्प्राप्तम्‌; अथित्वसामथ्यंयोः संभवात्‌ , 
तस्माच्छूदों बज्ञेइनवक्लछूसः' (तै० सं० ७।१।१।६) इतिवत्‌ 'शूद्रो विदयायामनवक्लप्तः इति च निषे- 
घधाश्रवणात्‌ | यच्च कमंस्वनधिकारकारणं शूद्॒स्यानग्नित्वम्‌ ,न॒ तद्विद्यास्वाधिकार स्यापवा- 
दर्क लिज़्म्‌। न द्याहवनीयादिरहितेन विद्या वेदितुं न शकयते। भवति च' लिड़ं शूद्राधि- 
कारस्योपोद्टलकम। संवर्गंविद्यायां हि जनश्रति पोत्रायणं शुश्रषुं श्‌ द्रशब्देन पराम्ु शति- 
अह हारे त्वा झूद्र तवव सह गोमिस्तु' (छा० ४।२।३) इति । विद्रप्रभ्रतयश्व शुद्रयोनिम्रभवाअपि 


केवल मनुष्यका ही ब्रह्मविद्या में अधिकार है, इस नियमका निषेधकर जेसे देवतादिका भी 
ब्रह्मविद्यामें अधिकार कहा गया है, वंसे ही द्विजातिमात्र ( ब्राह्मण, क्षत्रिय और वश्य ) का विद्यामें 
अधिकार है, इस नियमका अपवादकर कहों छ्ृद्रका मी विद्यामें अधिकार हो, तो इस आशज्छाकी 
निवृत्तिके लिए इस अधिकरणका आरम्भ किया जाता है। प्ूर्वपश्षी--ब्रह्मविद्यामें शद्रका मी अधिकार 
हो ऐसा प्राप्त होता है, क्योंकि अथित्व और सामथ्य॑ उसमें भी सम्मव हैं । किश्व “तस्माच्छूद्रो ० (अग्नि 
रहित होने से श॒द्र यज्ञमें असमर्थ है ) इसके समान, झूद्धो विद्यायां०' ( शूद्र विद्यामें असमथ है ) इस 
प्रकार निषेधका श्रवण नहीं अर्थात्‌ निषेधक श्रुति नहीं है । कर्मों में अनधिकारका कारण जो अग्नि- 
रहितत्व है वह ब्रह्मविद्यामें अधिकारका अपवादक लिड्ध नहीं है। आहवनीय आदि अग्नियोंसे रहित पुरुषसे 
विद्या संपादन नहीं की जा सकती, यह बात नहीं है । शूद्रके अधिकारका समर्थक श्रौत लिजु-श्रुति है । 
संवर्गविद्यामें श्रवण करनेकी इच्छा रखनेवाले पौत्रायण जानश्रुतिका रैक्‍्वने 'अह हारे त्वा० ( हे शुद्र ! 
ग़ोओं सहित यह हार युक्त रथ तेरे ही पास रहे ) इस प्रकार श॒द्व शब्दसे परामश किया है। ऐसी 

ह सत्यानन्दी-दीपिका 

( विग्रह, हविष्यका स्वीकार, उसको भोगमा, तृप्ति, प्रसक्ष होकर यजमानको फल देना ये पाँच 
चेतनके लिए ही उचित हैं शब्दात्मक जड़ देवताके लिए नहीं ) इत्यादिसे यह सिद्ध होता है कि देवताका 
विग्रह होता है, इससे उनका ब्रह्मविद्यामें अधिकार भी सिद्ध होता है। इससे क्रम मुक्ति प्रतिपादक 
शास्त्र मी संगत होते हैं। अहंग्रह उपासना आदि से ब्रह्मलोकमें जाकर दिव्य शरीरको पाकर दिव्य 
मोग़ोंका अनुभव करता है। संत्कारबलसे वहाँ ब्रह्माद्वारा ज्ञान प्रातकर आत्मसाक्षात्कार होनेसे मुक्त 
हो जाता है, इसप्रकार उसकी क्रममुक्ति होती है। इसलिए देवादिकों शरीरधारी मानकर ब्रह्मविद्यामें 
अधिकार मानना श्रति संगत है ॥ ३३ ॥ 

$& तद्यो यो देवानाम' इस श्रुतिमें देवशब्दसे जैसे ब्रह्मविद्यामें केवल मनुष्यके अधिकारको 
हटाकर देवादिका मो अधिकार कहां गया है, बसे श्रुतिमें शुद्र शब्दसे द्विजन जातिके अधिकार नियमको 
हंटाकर श द्रका भी अधिंकार है। इसप्रकार दहृशन्तसंगतिसे इस अधिकरणका आरम्म है । देवतादिका 
जो ब्रह्मविद्यामें अधिकार निश्चित किया है, उसीसे ब्रह्मविद्यामें शुद्॒का भी अधिकार है कि नहीं ? 


२६८ प्रंह्मसत्र-शाइुरभाष्य | झ० १ पा० ३ 


विशिष्टविज्ञानसंपन्नाः स्मय॑न्ते | तस्मादघिक्रियते शू दो विद्यास्विति। # एवं प्राप्ते वूपतः-न 
शूदस्याधिकारः वेदाध्ययनाभावात्‌ । अधीतवेदों हि विद्तवेद/्थं। वेदाथ ष्चधिक्रियते। 
नच शूदस्य वेदाव्ययनमस्ति; उपनयनपूवकत्वाद्वेदाध्ययनस्य । उपनयनस्थ च वर्णत्रय- 
विषयत्वात्‌। यत्त्वथित्वं न तदसति सामथ्य:थघिकारकारणं मवति | सामथ्यम्पि न लाकिक 
केवलमधिकारका रणं मवति; शास्त्रीय 5थ शाह्यीयस्य सामथ्यस्यापेक्षितव्वात्‌, शास्त्रीयस्य 
च सामथ्यस्याध्ययननिराकरणेन निराकृतत्वात्‌ | यच्चेद॑ शूद्रो यज्ञे5नवक्दप्तः इति तन्न्‍्याय- 
पूर्वंकत्वाद्विद्यायामप्यनवक्‍्लप्त्वं द्रोतयति;न्या यस्य साधारंणत्वात| यत्पुनः संवर्ग विद्यायां 
शूद्रशब्द्श्रवर्ण लिज्ज मन्य से, न तलिज्ञम्‌ , न्‍्यायाभावात्‌ । न्यायोक्ते हि लिज्ञदशन योतक 
भवति।नचात्र न्यायो5सिति। काम चाय॑ शूद शब्द: संवर्ग विद्यायामेवे कस्या शूद्रमधिकुर्या त्‌ 
तद्विषयत्वात्‌; न सर्वासु विद्यास । अथवादस्थत्वात्त न कनिदष्ययं शूद्र मधिकर्तमुत्सह ते। 


#फत्क-जरगकनयतप्‌* ६-८ सफट--:कडट बॉ पप्राणणताए: पा 7 ँ्माााान्रापाभ्कात 2 7 १.-.जाका.. का... चाल 


स्मृति भी है कि बिदुर आदि शाद्र योनिमें उत्पन्न हुए भी विज्ञान सम्पन्न थे। इसलिए शाद्र 
विद्याओंका अधिकारी है । सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैं -- वेदाध्ययनके न होने कारण 
शद्का विद्यामें अधिकार नहीं है। अधीत वेद और विदित वेदार्थ पुरुषका ही वेदा्थ विचारमें 
अधिकार है। शुद्रके छिए तो वेदाध्ययन ही नहीं है, क्योंकि वदाध्ययन तो उपनयनपृवंक किया जाता 
है । और उपनयन वरण्ंत्रय ( ब्राह्मण, क्षत्रिय और वेब्य ) विषयक होता है। जो अधित्व है, वह 
सामथ्यंके न होनेपर अधिकारका कारण नहों हो सकता। केवल लौकिक सामथ्यं भी अधिकारका 
कारण नहीं है, क्योंकि शास्त्रीय अथेमें शास्त्रीय सामथ्यंकी अपेक्षा होती है, और अध्ययनके निरा- 
करणसे शास्त्रीय सामथ्यंका मी निशकरण हुआ समझना चाहिए। किश्व 'झूद्रो यज्ञ 5नवक्लृपः” यह 
जो कहा गया है वह न्‍्यायपूव॒ंक होनेसे विद्यामें मी अस्षाभथ्यंको सूचित करता है, क्योंकि न्याय दोनोंमें 
समान है। ओर संवगविद्यामें शुद्रशब्द श्रवणकों तुम लिज्ग मानते हो वल्तुत: वह लिज्ग नहीं है । 
क्योंकि वेदाथ ज्ञानात्मकसामथ्यं रूप अनुकूल न्याय नहीं है। लिझड्भदर्शेन तो न्याय संगत विषयका 
ही सूचक होता है, परन्तु यहाँ तो उक्त न्याय नहीं है। भले ही यह शबद्गरशब्द केवल एक संवर्ग 
विद्यामें शद्को अधिकार दे, क्‍योंकि यह शुद्र शब्द संवर्गंविद्यामें पठित है, सब विद्याओंमें उसका 
अधिकार नहीं है। और शद्रशब्द अथंबाद वाकयोंमें पठित होनेके कारण किसी भी विद्या्मे 


सत्यानन्दी-दीपिका 
इस प्रइनका निणय करते हैं। पूव्रपक्षी--शद्वका ब्रह्मविद्यामें अधिकार है। इसमें एक उदाहरण 


कहते हैं --राजा जानश्रुतिने ६०० गायें और रथ आदि गुरु रेक्वको देकर यह प्रार्थता की कि मुझे संवर्गे- 
विद्याका उपदेश कीजिए। तब कन्याके साथ विवाह करनेकी इच्छा रखनेवाले विधुर रैक्‍्वने उससे 
कहा “अह हारे व्वा झूद्ध तबेव सह गोमिस्तु' इस प्रकार जानश्रुतिके प्रति रैक्‍्वने श॒द्र शब्दका प्रयोग 
किया है। तदनन्तर राजाने बहुत धनादिके साथ अपनी कन्याकों अपंण किया । उससे प्रसन्न होकर 
रेक्‍्वंने राजाको संवर्गविद्याका उपदेश किया। इससे सिद्ध होता है कि अथित्व और सामथ्यंसे युक्त 
शद्रका मी विद्यामें अधिकार है । जैसें अग्नि रहित होनेसे कर्मोमें शद्रके अधिकारका निषेध है, वसे 


ब्रह्मविद्यामें अधिकारका निषेध नहीं । अतः ब्रह्मत्िद्यामें शद्रका अधिकार मानना चाहिए। पृवपक्षमें 
द्विज के समान शद्रकी भी श्रोत ब्रह्म विद्य में प्रवत्ति है, सिद्धान्तमें नहीं है । 


4 उपनयन संस्कारके अनन्तर 'स्वाध्यायो5ध्येतव्य:” इस अध्ययनविधिके अनुसार आचायसे 
जिसने अपातत वेदार्थ जान लिया है। उसका वेदार्थ विचारमें अधिकार है अन्यका नहों । अध्ययन- 


विधिसे अधीत वेदा्थ ज्ञानहप सामथ्य शद्रमें नहीं है, क्योंकि उसके लिए उपनयनका विधान ही 
नहीं है। इससे उनका वेदाध्ययनमें अधिकार न होनेसे ब्रह्मविद्यामें भी अधिकार नहों है । 


अधि० ९ रू० २५ ] भाषानुवाद-सत्यान॑न्दी-दीपिंकांसहित २६९, 


शकक्‍यते चाय शूद् शब्दोएधिक्रतविषयो योजयितुम्‌ | & कथमित्युच्यते ? 'कम्बर एनमेतत्सन्तं 
सयुग्वानमिव रक्षमात्थ' (छा० ४।१।३) इत्य स्माद्धंसवाक्यादात्मनो इनादरं श्रतवताो जान श्रते 
पोत्रायणस्य शुगुप्पे रे, त।म्॒बी रेकः शूद्वशब्देनानेत सूचयांवभूवात्मनः परोक्षज्ञताज्या पना- 
येति गय्यते;जातिशूद्र स्यानथि हा रात कथं पुनः शू दर शब्देन शुगुत्पन्ना खूच्यत इति/ उच्यते- 
तदाद्रवणात्‌ | शुचसभिद्द्राव, शुत्ा वाइसिट॒द्रवे, शुत्या वा रेक्रममिदुद्रावेति शुद्वर: 
अवयवाथ संभवादुब्यथ स्य चासंभवात्‌ | दर्यते चायमथो 5्स्यामाण्यायिकायाम ॥३४॥ 


क्षत्रियवगतेश्रोत्तरत्र चेत्ररथेन लिड्रात्‌ || ३५ ॥ 
पदच्छेदू--क्षत्रियत्वग॒ते:, च्‌, उत्तरत्र, चेत्ररथेन, लिज्भात्‌ । 
सूतच्रार्थ---( क्षत्रियत्वगतेश्च ) क्षत्रियत्व ज्ञान होनेते जानश्रुति मुख्य शद्र नहीं है, क्योंकि 
(उत्तरत्र) संवगविद्याके वाक्यशेषमें (चत्ररथेन) प्रसिद्ध क्षत्रिय चत्ररथ अभिप्रवारीके साथ ( लिड्भाव ) 
समभिव्याहाररूप लिज्भसे जानश्रति क्षत्रिय ज्ञात होता है, इससे विद्यामें श॒द्रका अधिकार नहीं है । 
इतश्र न जातिशूद्रो ज्ञानश्रुतिः | यत्कारणं प्रकरणनिरूपणेन क्षत्रियत्वमस्योत्तरत्र 
चेत्ररथेनामिप्रतारिणा क्षत्रियेण समभिव्य॒हारालिज्ञाहम्यते। उत्तरत्र हि संव>विद्यावाक्य- 
शरोषे चेत्रधिरमिप्रतारी क्षत्रिय: संकीत्यंते--'अथ ह शौनकं च कापेयममिप्रतारिणं च काक्षसेनिं 
शुद्रको अधिकार नहों दिला सकता । और यह शूृद्र शब्द अधिकृत विषयक ( द्विजाति ) पुरुषके 
लिए भी प्रयुक्त किया जा सकता हैं । किस प्रकार? कहते हँ---“कम्वर एनमे ०' (अरे ! तू किस महत्त्व- 
से युक्त रहनेवाले इस राजाके प्रति इस तरह सम्मानित वचन कह रहा है? क्‍या तू उसे गाड़ीवाले 
रक्‍्वके समान बतलाता है ? ) इस हंस वाक्यसे अपने अनादरकों सुननेवाले प्रौत्रायण जानश्लुतिको 
शोक उत्पन्न हुआ । यह प्रतीत होता हैं कि रेक्‍व ऋषिने अपनी परोक्षज्ञताकों जतलानेके लिए इस 
शूद्रशब्दसे उस शोकको सूचित किया । क्योंकि यहाँ जातिगत शूद्रका अधिकार नहीं है । तो राजाको 
उत्पन्न हुआ शोक ही यहां शूद्रशब्दते कैसे सूचित किया गया है ? कहते हैं--उसके आद्रवणसे, 
वह शोककी ओर अग्रसर हुआ अर्थात्‌ झोकसे व्याप्त हुआ अथवा शोकसे रेक्‍्वके पास गया, इसलिए 


उसे शद्र कहा गया, क्योंकि यहाँपर अवयव ( यौगिक ) अथंका सम्मव है रूढि अर्थका सम्मव नहों है। 
इस आख्यायिकामें यही अथ देखा जाता है ॥ ३४ ॥ 


और इस हेतुसे भो जानश्रुति जातिसे शुद्र नहीं है, क्योंकि प्रकरणके निरूपणसे आगे चेत्ररथ 
अभिप्रतारी ही क्षत्रियके साथ समभिव्यवहाररूप लिड्गसे ज्ञात होता है। उत्तरत्र-संवर्गविद्याके वाक्‍्य- 
सत्यानन्दी-दीपिका 
4 ( छान्‍दो ० ४।१ )--एक समय राजा जानश्रुति ग्रीष्म ऋतुमें रात्रिके समय महलकी छत 
पर सोया हुआ था । उसके अन्नदानादि अनेक गुणोंसे सन्तुष्ट हुए ऋषि गण उसके कल्याणके लिए 
हंसका रूप धारणकर पंक्तिरूपसे उसके ऊपर उड़ते हुए आये। उनमेंसे पिछले हंसने आगेवाले 
हंससे कहा 'हो होयि मलाक्ष मलाक्ष जानश्र॒ तेः पौन्नायणस्य सम॑ दिवा ज्योतिरातत तन्मा प्रसाड: 
क्षीस्तत््वा मा प्रधाक्षीरिति ! ( ओ ओ भहाक्ष ! ओ भलाक्ष !! देख पोत्रायण जानश्रुतिका तेज 
चलोकके समान फैला हुआ है। तू उसका स्पर्श न कर। वह तुझे मस्म न कर डाले ) तब उस 


पिछले हंसको आगेके हंसने उत्तर दिया--अरे ! यह॒विचारा विद्याहीन है। इसेके लिए तुम उन 
वचनोंका प्रयोग कर रहे हो जिनका कि गाड़ीके साथ रहनेवाले रक्‍वके लिए किया जाता है अर्थात्‌ 


रेक्‍्वका तेज दुलज्भुच है । इस आत्मज्ञान रहित जानश्रुतिका तेज वसा नहीं है। इन वचनोंसे खिन्न 


होकर गाड़ीरूप चिह्नसे युक्त रेक्‍्वके पास जाकर राजा ब्रह्माज्ञानको प्राप्त करे ऐसा हंसोंका अभिप्राय 
था । उन हंसोंसे अनादर वाक्य सुनकर राजाकों शोक उत्पन्न हुआ था ॥ ३४ ॥ ह 


२७० ब्रह्मसूत्र-शाइ रभाष्य [ अ० १ पा० दे 


[सूदेन] परिविष्यमाणो व्रह्मचारी त्रिमिक्षे' (छा० ४।६॥५) इति | चेत्ररथित्वं चामिप्रतारिणः कापेय- 
योगादवगन्तव्यम्‌ । कापेययोगो हि चित्ररथस्थावगतः 'एतेन वे चित्ररर्थ कापेया अयाजयन' 
( ताण्डब्ब्रा० २०११२।५ ) इति । समानान्वयानां च प्रायेण समानानवया याजका भवन्ति। 
तस्माचेत्ररथिनमिकः क्षत्रपतिरजायत” इसि च क्षत्रपतित्वावगमात्क्षत्रियत्वम्रस्यावगन्तव्यम । 
तेन क्षत्रियेणामिप्रतारिणा सह समानायां संवग विद्यार्या संकीतन जान श्रतर पि क्षत्रिय त्वं 
सूचयति । समानानामेव हि प्रायेण समभिव्याहारा भवन्ति। क्षत्तप्रेषणायेश्वययोगाश्च 
जानश्रुतेः क्षत्रियत्वावगतिः । अतो न शूद्वस्याधिकारः ॥ ३५॥ 


संस्कारपरामर्शात्तदभावा भिलापाच || ३६ ॥ 

पदच्छेद---संस्का रपरामर्शात्‌, तदमावाभिलापातू, च । द 

सूत्रार्थं--( संस्कारपरामर्शाव्‌ ) ब्रह्मविद्यामें उपनयन आदि संस्कारोंका परामर्श है (च) 
और ( तदभावाभिलापात्‌ ) श॒द्रके लिए उपनयन आदि संस्कारोंके अभावका कथन है, इससे ब्रह्म- 
विद्यामें श॒द्रका अधिकार नहीं है । 

# इतश्व न शू द्स्याधिकारः, यद्धिद्याप्रदे शेघूपन यनाद्य! संस्काराः पराम्तश्यन्ते -- 
'त॑ होपनिन्ये! (श० बरा० ११।७।३।१३) | “अधीहि सगव इति होपससाद” (छा० ७।१।१) ब्रह्मपरा 
ब्रह्मनिष्ठाः परं बह्मान्वेषम/णा एव ह बे तत्सव वक्ष्यवीति ते ह समित्पाणयो भगवन्तं पिप्पलछादमुप- 


५ 


सन्ना:! (प्र० १५१) इति च। 'तान्हानुपनीयव” (छा० ७१११७) इत्यपि प्रदर्शितिवोपनयन प्राप्ति- 


दोषमें चेत्ररथि अभिप्रतारी क्षत्रियका “अथ ह झौनकं०” (एक वार कपिगोत्रज शौनक और कक्षसेनके पुत्र 
अभिप्रतारीसे, जब कि उन्हें भोजन परोसा जा रहा था, एक ब्रह्मचारीने भिक्षा माँगी ) इस प्रकार 
कथन है । अभिष्रतारीमें चेत्ररंथित्व कापेयके सम्बन्धसे समझना चाहिए। 'एतेन बे चित्ररथं ०” ( इस 
द्विरात्रे४्टिसि कापेयोंने चित्ररथकों यज्ञ कराया ) इससे चित्ररथका कापेयके साथ सम्बन्ध अवगत होता 
है। प्राय: समान वंशवाले समान वंशवालोंके याजक होते हैं अर्थात्‌ राजवंशियोंके प्रायः पुरोहितवंश्य 
याजक होते हैं । 'तस्माच्चेतरथिनमिकः ०! (उससे चित्र रथसे चेत्ररथि नामका एक क्षत्रपति उत्पन्न हुआ) 
इस प्रकार क्षत्रपतित्वकी अवगतिसे उस चेत्ररथमें क्षत्रियल्व समझना चाहिए । उस क्षत्रिय अभिप्रतारीके 
साथ एक संवर्गविद्यामें संकीतेन जानश्रुतिको मी क्षत्रियत्व सूचित करता है। समानोंके ही प्रायः 
समभिव्याहार होते हैं। सारथि प्रेषण ( भेजना ) आदि ऐश्वयंके योगसे जानश्रुतिमें क्षत्रियलव अवगत 
होता है । इसलिए श्रोतविद्यामें शृद्रक्रा अधिकार नहीं है ॥॥ ३५ ॥ 
ओर इससे भी शूद्ग॒का ब्रह्मविद्यामें अधिकार नहीं हैं, क्योंकि “त होपनि ये०? ( उसका उप- 
नयन किया ) 'अधीहि मगव०? ( हे मगवन्‌ | मुझे उपदेश कीजिए, ऐसा कहते हुए नारद सन- 
त्कुमारके पास गए ) “ब्रह्मपरा ब्रह्मनिष्ठा:०” ( ये अपरब्रह्ममी उपासना करनेवाले और तदनुकुछ 
अनुष्ठानमें तत्पर भारद्वाज आदि छः ऋषिगण परजत्रह्मके जिज्ञासु होकर मंगवान्‌ पिप्पलादके पास, 
यह सोचकर कि ये हमें उसके विषयमें सब कुछ बतला देंगे, हाथमें समिधा लेकर गये ) इस प्रकार 
विद्याके प्रकरणोंमें उपनयन आदि संस्कारोंका परामर्श है। 'तान्हानु०” (उनका उपनयने किए विता 
सत्यानन्दी-दीपिका 
# शइ्भा--राजा अश्वपतिने प्राचीनशारू आदि छः ऋषिजनोंको उपनयन संस्कार किए विना 
ही विद्याका उपदेश किया है, इससे सिद्ध होता है कि उपनयन रहितका भी विद्यामें अधिकार है, तो 
संस्कार रहित शुद्रका भी विद्यामें अधिकार होना चाहिए ? समाधान--वस्तुत: उपनयन दो प्रकारका 
होता है, एक वेदाध्ययनके लिए विधि पूवक यज्ञोपवीत आदिका धारणरूप, दूसरा ब्रह्मविद्याकी प्राप्ति 
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भंवति ] शूद््स्य संस्काराभावो पभिलप्यत श्द्र भ्रतुर्थो चण एकजाति (मनु ० १०]॥४ ) इत्येक- 
आतित्वस्मरणात्‌ ॥ न रद पातक किंचितन्न च संस्कारमह(त (मनु ० १०|१२।६ ) इत्यादिभिश्व३६॥ 


तदभावनिर्धारण च प्रदत्त: ॥३७॥ 

पदच्छेद - तदभावनिर्धारणे, च, प्रवृत्ते: । 

खतन्नार्थ--( तदभावनिर्धा रणे ) सत्यकाममें सत्यकथनसे शूद्॒त्वामाव निर्धारित करने पर 
( प्रवृत्ते: ) गौतम संत्यकामके लिए उपदेश आदि करे में प्रवृत्त हुए। इससे (च ) भी विद्यामें 
दद्रका अनधिकार है। 

इतश्व न श्‌ द्रस्याधिकारः। यत्सत्यवचनेन शूद्वत्वाभावे निर्धारिते जाबाल गोतम 
उपनेतुमनुशासितुं च प्रववृते; 'नतदब्राह्मणो विवक्तुमहति समिथं सोम्याहरोप त्वा नेष्ये न 
सत्यादगा:' (छा० ४१४।५) इति श्रतिलिज्ञात्‌ ॥३७॥ 


श्रवणाध्ययनाथपग्रतिषेधा त्स्मृतेश्व । ३८॥ 
पदच्छेद--श्रवणाध्ययनाथ प्रतिषेधा त्‌, स्मृते,, च । 
सूतन्नार्थ--( स्मृतेः ) 'अथास्य वेदमुपश्चण्वत्तःः इत्यादि स्मृतिसे (श्रवणाध्ययनाथंत्रतिषेधात) 
श॒द्रके लिये वेदके श्रवण, अध्ययन, अर्थंज्ञान एवं अनुष्ठानका प्रतिषेध किया गया है, इंससे (च ) भी 
श॒द्रका विद्यामें अधिकार नहीं है । 


ही राजाने उस विद्याका उपदेश किया ) इसमें मी उपनयनकी प्राप्ति दिखलाई गई है। परन्तु 
झूद्॒श्वतुर्थों वणं०? ( छूद्र चतुथ-वर्ण एवं उपनयन रहित है ) इसप्रकार स्मृतिमें वह एक जाति कहा 
गया है । “न झूद्े पातकं०” ( शूद्रकों अमक्ष्य लशुनादि भक्षण से कुछ पाप नहीं है और वह उपनयन 
आदि संस्कार के योग्य नहों है ) इत्यादि स्मृतिसे भी शुद्र में संस्कारोंके अमावका कथन है ॥३६॥ 

ओर इस हेतुसे भी श्द्रका विद्यामें अधिकार नहीं है, क्योंकि सत्य बोलनेसे शृद्वत्व अमावका 
निर्धारण होनेपर . गौतम सत्यकामका उपनयन करने और उसे विद्याका उपदेश करनेके लिए भ्रवृत्त 
हुए “नतदब्राह्मणो०” ( उससे गौतमने कहा--ऐसा स्पष्ट माषण कोई ब्राह्मणेतर नहीं कर सकता, 
अतः हे सोम्य ! तु समिधा ले आ, मैं तुम्हारा उपनयन करूँगा, क्योंकि तुमने सत्थका त्याग नहीं 
किया ) यह श्रतिलिज्ध है ॥ २३७ ॥ 

सत्यानन्दी-दीपिका 

के लिए उपसदनरूप । उपसदन भी दो प्रकारका होता है--एुक तो विद्यार्थीका आचायंके पास सादर 
गमन और दूसरा आचाय द्वारा उसे शिष्यरूपसे स्वीकार करना तथा बहुत कालतक अपने साक्निध्यमें 
रखकर अयनी सेवादिकी अनुमति देना आदि | वेद वेदाज्ोंमें पारंगत ऋषिजनोंमें वेदाध्ययनसे पृ 
ही यज्ञोपवीत संस्कार सिद्ध है, इसलिए 'तान्हानुपनीयव' इस श्रतिसि उपनयनका निषेध करना 
अयुक्त है। उपनवन किए हुएके लिए पुत्र: उपनयन प्राप्त ही नहीं है। और दूसरा विद्यार्थीका 
आचायेके पास सादर गमनरूप उपसदन वह उन ऋषियोंओें भी सिद्ध है। तो फिर 'तानहानुपनीयेव' 
इस श्रति से किए गए उपनयन निषेधका कया तात्पये है? इसका तात्पये यह है कि आचाय द्वारा 
शिष्यमावसे स्वीकार कर अपने साल्निष्यमें रखकर सेवा आदिके अनुमतिरूप उपनयनका निषेध 
है, क्योंकि उत्तमवर्णवाले विद्यार्थीके प्रति निम्नवर्णवाले गुरुको सेवा लिए विना विद्या देनी चाहिए 
इस अभिप्रायसे श्रतिमें ऐसा कहा गया है। अत: उपनयन आदि संस्कार रहित होनेसे शद्गका 
विद्यामें अधिकार नहीं है ॥ ३६ ॥ 
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इतश्व न शूद्रस्याधिकारः यदस्य स्मते शवणाध्ययनाथंत्रतिपेणों भवति। बेद- 
श्रवणप्रतिषेधों वेदाध्ययनप्रतिषेचस्तदथज्ञानानुष्टानयोश्व प्रतिषेधः शूटस्थ स्मयते । 
श्रुवणप्रतपचस्तावत्‌ अथास्य वेदमुपश्ण्यतस्रपुजतुभ्या क्रोत्रप्रतिप्रणम' इति। पथ है वा एत- 
च्छमशानं यच्छूद्रतस्माच्छुद्रसमीपे नाध्येतव्यम्‌' इति च। अत एवाधच्ययन प्रतिषेधः । यरय हि 
समीप5पि नाध्येतव्य भवति, स कथमश्रुतमधीयीत ? भवतिच वेदोक्षारण जिह्ाच्छेदो 
धारणे शरीरभेद इति । अत एवं चार्थादर्थशानानुष्ठानयोः प्रतिषेधों भवति--न झूद्धाय 
मति दद्यात' इति, 'द्विजातीवासध्ययनसिज्या दानम्‌' इति च्। येपां एुनः पूर्वेक्रतसंस्कारवशा- 
हिदुरधघर्मव्याधप्रश्चतीनां ज्ञानोत्पत्तिस्तेषां न शकयपते फलप्राप्तिः प्रतिषद्ध; झ्ञानस्ये- 
काब्तिकफलत्वात्‌। 'श्रावद्ेद्त॒रो वर्णान! इति चेतिहासपुराणाधिगमे चातुदण्येस्याधिकार- 
स्मरणात्‌ | वेदपूर्वकस्तु नास्त्यधिकारः शूद्राणामिति स्थितम्‌ ॥३८॥ 

( १० कमस्पनाधिकरणम्‌ रू० ३९ ) 
कम्पनात्‌ ॥३९॥| 

सूतच्रा्थ--यदिदं किख्च” ( यह सारा जगत्‌ प्राणसे उत्पन्न हुआ चेष्टा करता है ) इस कम्पनसे 
प्रतीयमान प्राण परमात्मा ही है । 

*# अवसितः प्रासक्षिको .धिकारविचार।:। प्रकृतामेवेदानी वाक्याथं विचारणां प्रवर्त- 
यिष्यामः । 'यदिदं किंच जगत्सव प्राण एजति निःखतम्‌ | महद्भयं वज्रझ्मुथतं य एतद्विदुरम्उतास्ते 
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इससे भो शद्रका विद्यामें अधिकार नहीं है, क्‍योंकि स्मृ तिमें उसके लिए श्रवण, अध्ययन 
ओर अथज्ञानका प्रतिषेध है। स्मृतिमें श॒द्वके लिये वंदके श्रवण, वंदके अध्ययन और वेदाथंज्ञान 
एवं अनुष्ठानका निषेध है। “अथास्य' ( समीपसे वेदोंका श्रवण करनेवाले शुद्रके दोनों कान रांगा 
और छाखसे भर दे ) और 'पद्यु ह बा० (शाद्र निस्सन्देह पादयुक्त ( जंगम ) इमशान है, इसलिए 
शद्रके समीप वेदका अध्ययन नहीं करना चाहिए ) इसप्रकार वेदके श्रवणका 'प्रतिषेध है। श्रवणके 
निषेधषसे अध्ययनका निषेध भी सिद्ध होता है, क्योंकि जिसके समीपमें मी अ ययन करना युक्त नहीं है 
वह अश्वत वेदका अध्ययन कसे करेगा ? वेदके उच्चारण करनेपर श॒द्रकी जिह्वाके उच्छेद और धारण 
क्रनेपर दरीरके भेदनका विधान है। वेदाध्ययनके अम्राव होनेसे शुद्रके लिए अथथ ज्ञान और 
अनुष्ठानका निषेध अथंसे सिद्ध होता है। “न झूद्राय मति दुद्यात्‌! ( ब्राह्गणमको चाहिये कि शाद्गको 
वेदाथेज्ञान न दे ) और 'द्विजातीनाम०' ( द्विजाति-ब्राह्मण, क्षत्रिय, वश्यके लिये ही अध्ययन, यज्ञ 
तथा दानका विधान है )। परन्तु - विदुर धमंव्याध आदि जिनको प्ृवंकमके संस्कारोंसे ज्ञान उत्पन्न 
हुआ है, उनके लिये फलदप्राप्तिका प्रतिषेध नहीं किया जा सकता, क्योंकि ज्ञान अव्यभिचरित फल 
वाला होता हैं। “श्रावयेच्चतुरों वणान्‌! ( चारों वर्णोोकों सुतावे ) इसप्रकार यह स्पृत्ति इतिहास- 
पुराणके ज्ञान करनेमें चारों वणोंका अधिकार बतलातो है। इससे सिद्ध हुआ कि वेदाध्ययन पुर्वंक 
ज्ञान प्राप्त करनेका शुद्रकों अधिकार नहीं है ॥ ३८ ॥। 

प्रासद्भिक अधिकार विषयक विचार समाप्त हुआ। अत्न आगे प्रकृत वाक्‍्याथे विचारको ही 
करेंगे । 'यदिदं किल्ल जगत्सव०' ( यह जो कुछ सारा जगत्‌ है प्राण-ब्रह्ममें, उदित होकर, उसीसे 
चेष्टा कर रहा है। वह ब्रह्म महान मयरूप और हाथमें उठाए हुये वज्ञके समान है । जो इसे जानते 

सत्यानन्दी-दीपिका ह 

& 'शब्दादेव प्रमितः” इत्यादि तृतीय पादके सप्तम प्रमिताधिकरणमें “अंगुष्ठमात्र: पुरुष: इस 

श्रुतिका विचार करते हुए 'ह्चपेक्षया तु मनुष्णाधिकारत्वात्‌' इस यूत्रसे शास्त्रमें मनुष्यया अधिकार 
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भवन्ति' ( का० २।६।१ ) इति। एतद्धाक्य एज करपने! इति चात्वर्थानुगमाह्ठश्षितम । 
अस्मिन्वाक्ये सवमिदं जगत्प्राणाश्रयं स्पन्दते, महच्य किचिद्धयकारणं वज्शब्दितसुद्यतम्‌ , 
तद्विज्ञानाचामतत्वप्राप्तिरिति श्रूयते। तत्र को5सो प्राणः, कि तद्भयानक वज्रमित्यप्रतिपत्ते- 
विंचारे क्रियमाणे प्राप्त तावत्प्रसिद्धेः पश्चवत्तिायुः प्राण इति। प्रसिद्धेरेव चाशनिर्वज 
स्यात्‌। वायोश्रेदं माहात्म्यं संकीत्यंते। कथम्‌ ? सर्वमिदं जगत्पशञ्चवृत्तो वायो प्राणशब्दिते 
प्रतिष्ठायेजति | वायुनिमित्तमेव च महद्भयानक॑ वज्मुद्यस्थते । वायो हि प्जन्यभावेन 
विवतंमाने विद्यत्स्तनयित्लुवृष्यशनयो विवतन्त इत्याचक्षते । वायुविज्ञानादेव चेदमम्त- 
त्वम | तथा हि श्रुत्यन्तरम्‌- वा युरेव व्यश्ियायु: समछिरिप पुनरूत्युं जयति य एवं वेद! इति। तस्मा- 
द्वायुरयमिह प्रतिपत्तव्य इति। एवं प्राप्ते त्रमः--ब्रहो वेदमिह प्रतिपत्तव्यम्‌ । कुतः ? पूर्योत्तरा- 
लोचनात्‌ | पूर्वोच्तरयोहिं ग्रन्थभागयोत्रेह्ेव निर्दिशद्यमानमुपलभामहे। इह्देच कथमकस्मा- 
दन्तराले वायुं निदिश्यमानं प्रतिपयेमहि ? पूर्चत्र तावत्‌ 'तदेव झुक तद्‌ब्रह्म तदेशख्तमुच्यते। 

तस्मिल्लोका: श्रिता सर्वे तदु नास्‍्येति कश्चन' ( का० २।६।१ ) इति ब्रह्म निर्दिष्टम , तदेवेहापि, 
हैं वे अमर हो जाते हैं ) "एज कम्पने' ( एजू धातुका अर्थ कम्पन है ) यह वाक्य इस धातु अथंके 
अनुगमसे लक्षित है। इस वाक्यमें यह सम्पूर्ण जम्रत्‌ प्राणके आश्रित चेष्टा करता है, वह उद्यत 
वज्ञके समान मयानक कोई महान्‌ है। उसके ज्ञानसे अमृतत्वकी प्राप्ति होती है, ऐसी श्रुति 
है। उसमें यह प्राण कोन है ? और वह भयानक वज्र क्‍या है ? इसके निश्चय न होंनेके कारण 
विचार करने पर लोक प्रसिद्धिसे ऐसा ज्ञात होता है कि पाँच वृत्तिवाछा वाय्‌ प्राण है। और लोक 
प्रसिद्धि से वज्ज अशनि ( वज्ञ ) ही है। यह वायुका ही महांत्म्य कहा गया है। कैसे ? यह सम्पूर्ण 
जगत्‌ पाँच वृत्तिवाले प्राणनामक वायुमें रहकर व्यापार करता है। वायु से ही वह महान्‌ मयानक वज्ञ 
उठाया जाता है। वायु पज॑न्यभावसे विवतमान होने पर विद्युत्‌, मेघ, वृष्टि और अशनिरूपमें भी 
विवर्तित होता है, ऐसा कहते हैं । वायु के ज्ञानसे भी यह अमृत्व है। वायुरेव व्यशिवायुः०' ( वायु 
ही व्यष्टि है, वायु ही समष्टि है जो ऐसा जानता है वह अपमृत्युको जीतता है ) ऐसी दूसरी श्र्‌ति है.। 
इसलिए यहाँ प्राणको वायु समझना चाहिए। सिद्धान्ती--ऐसा पृव॑पक्ष प्राप्त होने पर हम कहते हैं-- 
यहाँ प्रष्णशब्दसे ब्रह्म ही समझना युक्त है, किससे ? इससे कि पूवं और उत्तर वाक्योंकी पर्यालोचना करने 
से यहीं स्पष्ट होता है [यदिदं किउ्च] इस वाक्यके पूर्व तथा उत्तर ग्रन्थ भागोंमें हमें ब्रह्न ही निदिश्यमान 
उपलब्ध होता है। तो हम यहीं पर मध्यमें अकस्मात्‌ वायूको निदिव्यमान कैसे समझ लें। “तदेव झुक्रं०' 
( यही जो इ6 संसार व॒क्षका मूल है, विशुद्ध ज्योतिः स्वरूप है, वही ब्रह्म है और वही अमृत कहा 
जाता है । सम्पूर्ण लोक उसीमें आश्रित हैं, कोई भी उसका अतिक्रमण नहीं कर सकता । यही निश्चय 
वह-ब्रह्म है ) इसम्पूव॑ व्राक्यमें ब्रह्म निदिष्ट है। यहाँ भी ऐसा ज्ञात होता है कि संनिधानसे 'सम्पुर्ण 

द ,  सत्यानन्दी-दौपिका 

है । इससे मनुष्यके हृदयकी अपेक्षासे संगत ब्रह्ममें भी अंग्रुष्ठमात्रव्वकी उपपत्ति कही गई है। इस 
अधिकरणके प्रसद्भसे , तदुपयपि बादरायणः इत्यादि आठ सूत्रोंसे अष्टम देवताधिकरणमें देवताओंका 
भी ब्रह्मविद्यामें अधिकार कहा गया है। पुनः प्रंसज्धसे 'झुगस्थ तदनादर०” इत्यादि पाँच सूत्रोंसे 
नवम अधिकरणमें श॒द्रका वेदविद्यामें अधिकारका निषेध किया गया है। इसप्रकार प्रासंगिक अधिकार 
विचार समाप्त हुआ । अब प्रकृत विचारको आरम्म करतें हैं। यद्यपि अत एव प्राणःः इस अधिकरण 


सूत्रसे ही इस कम्पन अधिकरण सूत्रका विषय चरिताथ हो जाता है, तो भी 'यदिदं किज्ञ जगत्‌ सव०' 
इस वाक्यमें ब्रह्मका स्पष्ट लिज्ध नहीं है अथवा “अत एवं प्राण: इस अधिकरणका भी यह कम्पन 


अधिकरण विस्तार है, इसलिए इस अधिकरणकी पृथक रचना करनेमें कोई दोष नहीं है। “शब्दादेव 
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संनिधानातू, जगत्सव प्राण एज़तीति च लोकाश्रयत्वप्रत्यभिज्ञानाननिदिश्मिति गग्यते । 
प्राणदाब्दोप्ययं परमात्मन्येव प्रयुक्त), 'प्राणस्य प्राणम्‌!' (ब्रृ० ४४४१८ ) इति दर्शानात्‌ । 
एजयित्त्वमपीदं परमात्मन एबोपपचते न वायुमात्रस्प । तथा चोक्तम--न प्राणेन नापानेन 
मत्यों जीवति कश्नन । इतरेण तु जीवन्ति यस्मिन्नेताइपाअितों' (का० २।५।७) इति। उत्तरत्रापि 
“मयादस्याप्िस्तपति भयात्तपति सूथ। । भयादिनद्रश् वायुश्र झत्युर्धावति पदञ्चम;' ( का० २।६।३ ) 
इति ब्रह्मेव निदृक्ष्यते न वायुः। सवायुकस्य जगतो भयहेल्लुत्वाभिधानात्‌। तदेवेहापि 
संनिधानात्‌ महर्वयं वद्रमुद्यतम/ इति च भयहेतुत्वप्रत्यभिज्ञानान्निदिए्टमिति गश्यते | वज्ञ- 
शब्दो5प्ययं भयहेतुत्वसामान्यात्प्रयुक्तः। यथा हि वज्ञमुद्यत॑ ममेव शिरसि निपलेयचहमस्य 
शासन न कुर्यामित्यनेन भयेन जनो नियमेन राजादिशासने प्रवतंत एवमिद्मग्निवायु- 
सूर्यादिक जगद्स्मादेव ब्रह्मणो बिभ्यज्नियमेन स्वव्यापारे प्रवतंत इति भयानक वज्ोपमितं 
ब्रह्म | तथा च बह्मविषयं श्॒त्यन्तरम्‌-भीषा5स्माद्वातः पवते । सीषोदेति सूय: । मीषा5स्मादप्ौि- 
इचेन्द्रश्ष । झत्युर्धावति पतशञ्चमः ( ते० 4१ ) इति। अम्ृतत्वकलूश्रवणादपि ब्रह्मेवेदमिति 
गम्यते । ब्रह्मजश्ञानाद्वयमसतत्वप्राध्तिः । 'तमेव विद्त्वा$तिमत्युमेति नान्‍्यः पन्‍था विद्यतेड्यनाय 

(श्रे० ६१५) इति मन्त्रवर्णात्‌ । यक्त वायुविज्ञानात्कचिद्सतत्वमभिह्िितम्‌, तदापेक्षिकम्‌ । 


जगत्‌ प्राणमें चेश करता है” इस तरह लोकाश्नयरूपसे प्रत्यभिज्ञान होनेसे वही निर्दिष्ट है। यह प्राण 
शब्द भी परमात्मामें ही प्रयुक्त है, क्योंकि 'प्राणस्य प्राणाम्‌ू०” ( प्राणका प्राण है ) ऐसा देखा जाता 
है। और यह एजयितृत्व-कम्पनकतुत्व भी परमात्मामें ही उपपन्न होता है, वायूमात्रमें नहों, क्योंकि 
न प्राणेन नापानेन०' ( कोई भी मनुष्य-प्राणी न प्राणससे और न अपानसे जीवित रहता है, किन्तु 
वे तो, जिसमें ये दोनों आश्रित हैं ऐसे किसी-अन्यसे ही जीवित रहते हैं ) ऐसा कहा गया है । आगे 
मी “भयादस्थ०' ( इस-परमेश्वरके मयसे अग्नि तपता है, इसीके मगसे सूर्य तपता है तथा इसीके 
मयसे इन्द्र, वायु और पाँचवीं मृत्यु दौड़ती हैं अर्थात्‌ नियमतः अपने अपने व्यापारमें प्रवृत्त होते 
हैं ) इस प्रकार ब्रह्मका ही निर्देश करेंगे वायुका नहीं, क्योंकि इसमें वायु सहित जग्रत॒के भय हेतुत्वका 
अभिधान है। यहाँ भी ऐसा ज्ञात होता है कि संनिधान-प्रकरणसे और 'महद्नयं०” ( उद्यत वजके 
समान महान्‌ भयका हेतु है ) इस प्रकार मय हेतुत्वरूप प्रत्यभिज्ञान होनेसे वही निर्दिष्ट है। यह वज्र 
शब्द भी भय हेतुत्व साहश्यसे उसमें प्रयुक्त है। यदि मैं इसकी आज्ञाका पालन नहीं करूँगा तो यह 
उठा हुआ वज्त्र मेरे ही शिरपर पड़ेगा, इस भयसे ज॑से छोग राजा आदिके शासनमें प्रवत्त होते है, 
वसे अग्नि, वायु, सुर्यादि यह जग्रत्‌ इसी ब्रह्मसे डरता हुआ नियमसे अपने व्यापारमें प्रवृत्त होता 
है, इससे मयानक-बज्ञके साथ ब्रह्मकी उपमा-तुलना की गई है । और “भीषास्माह्वात:०' (इसके भयसे 
वायु चलता है, इसके भयसे सूर्य उदय होता है, तथा इसके भयसे अग्नि, इन्द्र और पाँचवीं मृत्यु 
दोड़ती हैं अर्थात्‌ नियमत: अपना अपना व्यापार करते हैं ) इस प्रकार ब्रह्म विषयक यह दूसरी श्रुति 
है ओर अमृतत्व फलके श्रवणसे भी यही ज्ञात होता है कि प्राण ब्रह्म ही है, क्‍योंकि ब्रह्मज्ञानसे ही 
अमृतत्वकी प्राप्ति होती है, कारण कि 'तमेव विद्त्वा० ( उसीको जानकर मनुष्य मृत्युका अतिक्रमण 
कर जाता है, इससे भिन्न मोक्ष प्राप्तिका कोई अन्य मार्ग नहीं है ) यह मन्त्र है। किसी स्थलपर. 


सत्यानन्दी-दीपिका 
प्रमित:' इस ब्रह्मवाक्यमें ब्रह्मज्षाकके लिए जीवका अनुवाद किया गया है। उसी प्रकार यहाँ 'यदिद॑ 
इस वाक्यमे प्राणानुवाद युक्त नहीं है, क्योंकि वह काल्पत है, इसलिए उसमे ब्रह्मकत्व युक्त नहीं है । 
इस प्रत्युदाहरण संगरातस “प्रसिद्धेः आदिसे पृव॑पक्ष करते हैं। «पृवपक्षमें प्राणकी उपासंना है, 
सिद्धान्तमे ब्रह्मका ज्ञान ॥ ३९ ॥ 
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तत्नेव प्रकरणान्तरकरणेन परमात्मानमभिधाय 'अतोड्न्यदातंम्‌ ( बृ० ३।४ ) इति वाय्वा- 
देरातत्वाभिधानात्‌।| प्रकरणाद्प्यत्र परमात्मनिश्च य३, अन्यत्न धर्मादनन्‍्यन्राधर्मादन्‍्यत्रास्मात्कृता- 
कृतात्‌ । अन्यत्र भूताच भव्याच् यत्तत्पश्यसि तह्वद!' (का० ११२।१४)इति परमात्मनः पष्टत्वात॥३९॥ 
( ११ ज्योतिरधिकरणम्‌ रू० ४० ) 
ज्योतिदंशनात्‌ ॥ ४० ॥ 

पद च्छेंद--ज्योति:, दशनात्‌ । 

सूत्नाथ---( ज्योति: ) 'एब सम्प्रसादो०” इस श्रतिमें ज्योति: शब्दसे ब्रह्म ही प्रतिपाद्य है, 
( दरश्शनात्‌ ) क्योंकि “ये आंत्सा' इस उपक्रम वाक्‍्यके पर्यालोचनसे ब्रह्मकी हो प्रतिपाद्यछपसे अनुवृत्ति 
देखी जाती है । 

९ एप संप्रसादो5स्माच्छरीरात्समुत्थाय परं ज्योतिरुपसंपद्य स्वेन रूपेणाभिनिष्पयते' 
( छा० 4।१२।३ ) इति श्रयते। तत्र संशय्यते--कि ज्योतिःशब्दं चश्लुविषयतमोपहं तेजञ्ञः 

वा परं ब्रह्मेति | कि तावत्प्राप्तम ? प्रसिद्धमेव तेज्ों ज्योतिःशब्दमिति। कुत ? तन्न 

ज्योततिःशब्द्स्य रूढत्वात्‌ | ज्योतिश्वरणामिधानात्‌” (ब्र० सू० १॥१।२४) इत्यत्र हि प्रकरणा- 
ज्ज्योतिःशब्दः स्वार्थ परिव्यज्य ब्रह्मणि वतंते | न चेह' तद्गत्किचित्स्वार्थपरित्यागे कारणं 
टश्यते | तथा च नाडीखण्डे-'अथ यत्रेतदस्माच्छरीरादुत्क्रामत्यथरैतेरेव रश्मिमिरूष्वेमाक्रमते' 
(छा० 4।६।५) इति मुमुक्षोरादित्यप्राप्तिरभिहिता | तस्मात्यसिद्धमेव तेजो ज्यतिःशब्दमिति। 


वायके विज्ञानसे जो अम्ृृतत्व आभिहित है वह सापेक्षिक है, क्योंकि वही दूसरे प्रकारणमें परमात्माका 

अभिधान कर “अतोथन्यदातम्‌” ( इससे मिन्न आतं-विनाशी है ) इस प्रकार वायु आदिको नाशवान्‌ 
अभिधान किया है । प्रकरणसे मी यहाँ परमात्माका ही निश्चय होता है, क्योंकि “अन्यत्र धर्मादृ०' 
( जो धर्मसे भिन्न, अधमंसे भिन्न तथा इस कायकारणरूप प्रपञश्चते भिन्न है और जो भूत: एवं भविष्यत्‌ 
से भिन्न है, ऐसा जिसे देखते अनुभव करते हैं उसका ही मुझे उपदेश कीजिए ) इस प्रकार 
नंचिकेता द्वारा परमात्मा ही पूछा ग़या है ॥ ३९ ॥ 

“एप सम्प्रसादो ०' (यह सम्प्रसाद-जीव अंविद्या दकामें देहात्थमावापन्न हुआ ब्रह्मनिष्ठ आचायंके 
उपदेशसे देहमें आत्माभिमानको छोड़कर प्रम ज्योति: को प्राप्तंकर अपने स्वरूपसे अभिनिष्पन्न होता 
है ) ऐसी श्रुति है। यहाँ संधय होता है कि ज्योतिः दाब्द वाच्य चक्षु विषय घट आदि पदार्थोके 
आवरक अन्धकारका नाशक सूर्यादि तेज है अथवा परब्रह्म है? तब यहाँ क्या प्राप्त होता है? 
पूत्रपक्षी-प्रसिद्ध तेज ही ज्योति: शब्द वाच्य है, किससे ? इससे कि उसमें ज्योति: शब्द रूढ है | 'ज्योति- 
अ्रणामिधानात्‌” इस सूत्रमें तो प्रकरणसे ज्योति: शब्द अपने अथंका परित्याग़ कर ब्रह्मपरक है, परन्तु 
यहाँ उसके समान अपने प्रसिद्ध तेजरूप अर्थंके परित्याग करनेमें कोई कारण दिखाई नहीं देता । 
इसी प्रकार नाडीखण्डमें 'अथ यत्र०” ( फिर जिस समय यह इस दरीरसे उत्क्ररण करता है उस 
समय नाड़ियोंमें फेली रश्मियोंस ऊपरकी और चढ़ता है ) इस प्रकार मुमुक्षुके लिए आदित्यकी 
प्राप्तिका अभिधान है । इससे प्रसिद्ध तेज ही ज्योति: शब्द वाज्य है। सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर 


सत्यानन्दी-दीपिका 


# पुव॑ अधिकरणमें ब्रह्म प्रकरणके समर्थक सव जगत्‌ व्यापार हेतुत्वरूप लिज्भके सम्बन्धसे 
प्राणशब्द असिद्ध वायु अथंको छोड़कर ब्रह्मके लिए माना गया. है। परन्तु उसीप्रकार “य आत्मा 
इस प्रकारका अनुग्राहक कोई लिज् नहीं है जिससे ज्योतिः:शब्द्‌ प्रसिद्ध तेजको छोड़कर ब्रह्म परक हो । 


इस तरह प्रत्यदाहरणसंगतिसे यह पृवपक्ष है। अतः यहाँ ज्योतिशब्दसे प्रसिद्ध सूर्यादि ज्योतिका. 
ग्रहण करना चाहिए 


२७दे ब्रह्मसत्न-शाइरभाष्य | आ० ९ पा०३ 


% एव प्राप्ते ब्रमः-परमेव बह्य ज्योतिःशब्दम्‌ | -कस्मात्‌ ? दर्शानात्‌ । तस्य हीह प्रकरणे 
वक्तव्यस्वेनाजुवृत्तिईश्यते, थ आत्मा5पहतपाप्मा' ( छा० 4।७।१ ) इत्यपहतपाप्मत्वादि- 
गुणकस्यात्मनः प्रकरणादावन्वेष्ठव्यत्वेन विजिज्ञासितव्यत्वेन च प्रतिशञानात्‌ । एवं त्वेव 
ते भूयोअलुव्याख्यास्यामि! ( छा० 4।९३ ) इति चाहुसंधानात्‌। जशरीरं वाव सन्‍्तं न 
प्रियाप्रिये स्‍्प््शतः” ( छा० 4१२।१ ) इति चाशरीरताये ज्योतिःसंपत्तेरस्थाभिधानात्‌ , 
ब्रह्मभावाच्वान्यत्राशरो रतानुपपत्तें;, पर ज्योति:', 'स उत्तमः पुरुष: ( छा० 4॥$ २३ ) इति 
सच विशेषणात्‌ । यक्तक्त मुमुक्षोरादित्यप्रा्तिरभिहितेति, नासावात्यन्तिको मोक्षो गत्यु 
त्क्रान्तिसंबन्धात्‌ | न ह्यात्यन्तिके मोक्षे गत्युत्क्रान्ती सत इति बक्ष्यामः ॥ ४० ॥ 


हम कहते हैं-परन्रह्म ही ज्योति:शब्द वाच्य है, किससे ? इससे कि उसका ही दर्शन (अनुव॒ृत्ति) है । इस 
प्रकरणमें वक्तव्यरूपसे उसकी ही अनुवृत्ति दिखाई देती है। क्योंकि 'य आतव्मा5पहतपाप्सा' ( जो 
आत्मा पाप रहित है ) इस प्रकार पाप रहितत्व आदि गुण विशिष्ट आत्माकी प्रकरणसे अचन्वेश्व्यरूपसे 
और विजिज्ञासितव्यरूपसे प्रतिज्ञा की है । 'एतं त्वेव ते भूयो०' ( मैं तुम्हारे प्रति इसकी पुनः व्याख्या 
करूँग्रा ) इस प्रकार आत्माका अनुसन्धान है। अशरीरं वाब सन्तं०” ( अशरीर होनेपर प्रिय ओर 
अप्रिय स्पर्श नहीं कर सकते ) इस प्रकार शरीररहित स्वरूपके लिए इस जीवको ज्योतिःस्वरूपताका 
अमिधान है; ब्रह्ममावके बिना अशरी रत्वकी उपपत्ति नहीं हो सकती । 'परं ज्योति:०” ( जो पर ज्योति 
है वह उत्तम पुरुष है ) ऐसा विशेषण है । जो यह कहा गया है कि मुमुक्षके लिए आदित्य प्राप्तिका: 
अभिधान है वह आत्यन्तिक मोक्ष नहीं, क्‍योंकि उसमें गति और उत्क्रान्तिका सम्बन्ध है । ऐसा 
आगे कहेंगे कि आत्यन्तिक मोक्षमें गति और उत्क्रान्ति नहीं होतीं | ४० ॥ 


सत्यानन्दी-दीपिका 

# प्रकरणका प्रधान प्रतिपाद्य अथ वही होता है जिसकी उपक्रममें प्रतिज्ञा, मध्यमें अनुसन्धान 
ओर अन्तमें उपसंहार हो, अतः: मध्यगतवाक्य भी उस वस्तुका प्रतिपादन करता है, यह शास्त्रको 
मर्यादा है। छान्दोग्यके अष्टम अध्यायमें १५ खण्ड हैं--दो प्रकरण हैं। प्रथम प्रकरणमें प्रथम ६ 
खण्डोंमें दहरविद्याका प्रतिपादन है। द्वितीय प्रकरणमें 'य आत्माउपहतपाप्सा' इस प्रकार सप्तम 
खण्डसे लेकर समाप्ति प्यन्त निगुणब्रह्मका ही प्रतिपादन है। द्वितीय प्रकरणमें “एप सम्प्रसादः० 
यह मन्त्र भी निगुणब्रह्म परक हैं। “य आत्साउ्पहृतपाप्सा! इस प्रकरणके आरम्भमें पापरहितत्व 
आदि गुणविशिष्ट आत्माके जाननेकी प्रतिज्ञा है। एवं त्वेब ते! इस वचनसे प्रजापतिने इन्द्रके प्रति 
पापरहित आत्माका मध्यमें तीन वार परामशंकर उपदेश किया है। 'स उत्तमः पुरुष” इस वचनसे 
निगुणब्रह्मका ही उपसंहार किया। “उत्तमः पुरुषस्त्वन्यः पंरमास्मेव्युदाहतः (गी० १५॥१७ ) 
( तथा. उन दोनोंसे उत्तम पुरुष तो अन्य हो है । उसे अविनाशी परमेश्वर परमात्मा कहा गया है ) 
इत्यादि गीतावचनसे भी परमात्मा ही उत्तम पुरुष कहा गया है । इसलिए पूर्वोक्त प्रतिज्ञा, परमाशं, 
'उपसंहार और फलरूप लिज्भसे इस प्रकरणमें ब्रह्मकी ही अनुव॒त्ति देखी जांती है। ज्योति:शल्द सूर्यादि 
तेजका अभिधान नहीं करता किन्तु ब्रह्मका ही करता है। और आदित्य प्राप्तिख्प जो मोक्ष कहा गया 
है वह मी वास्तवमें मोक्ष नहीं है, क्योंकि केवल्थमोक्षमें गमन आदि नहीं होते । “न तस्य प्राणा 
उत्कासन्ति अन्नव समविलोयन्ते” ( ब्ह्वेत्ताके प्राण [ पुयंश्का ] उत्क्रमण नही करते किन्तु यहीं 
विलीन हो जाते हैं ) इत्यादि श्रुतिमें ब्रह्म वेत्ताके गमनागमनका निषेधकर परज्योतिःस्वरूपमें लीन-सा 
होना ही मोक्ष कहा गया है । पूव॑पक्षेमें सूयंकी उपासनासे ग़ह्मलोकद्वारा क्रममुक्तिफल है। सिद्धान्तमें 
ब्रह्मश्ानसे साक्षात्‌ मुक्ति ही फल है ॥ ४० ॥ 


अधि० १२ सू० ४१ |] भाषाजुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासद्ित २७७ 


( १२ अर्थान्तरत्वव्यपदेशाधिकरणम्‌ सू्‌० ४१ ) 
आकाशो्थान्तरत्वादिव्यपदेशात्‌ ॥ ४१ ॥ 

पदच्छेद--आकाशः, अर्थान्तरत्वादिव्यपदेशात्‌ । 

सूत्राथं--( आकाश: ) 'आकाशो वे ताम-नाम रूपयोनिवहिता' इस श्रुतिमें प्रतिपादित आकाश 
ब्रह्म है, (अर्थान्तरत्वादिव्यपदेशात्‌) क्योंकि 'ते यदन्तरा” इसमें आकाशका नामरूपसे अर्थान्तरत्व आदि 
रूपसे व्यपदेश है । (आदि) शब्दसे तंद्‌ ब्रह्म तदमृतं स आत्मा” इस प्रकार ब्रह्मात्वका व्यपदेश है । 

# आकाशो वे नाम नामरूपयोर्निवंहिता ते यदुन्तरा तद्बह्म तद॒स्॒तं स आत्मा! (छा० ८।१ ०।१) 
इति श्रयते । तत्किमाकाशशब्दं परं ब्रह्म, किया प्रसिद्धमेव भूताकाशमिति विचारे भूत- 
परिग्रहो युक्त; आकाशशब्द्स्य तस्मिन्ख्ढत्वात्‌ , नामरूपनिदंहणस्य चावकाशदानद्वारेण 
तस्मिन्योजयितु शक्यत्वात्‌ , खष्ट्त्वादेश्व स्पश्टस्य ब्रह्म लिज्ञ स्याश्रवणादिति। एवं प्राप्त इद्‌ 
मुच्यते-परमेव अह्मे हकाशदब्दं भवितुमहति | कस्मात्‌ ? अर्थान्तरत्वादिव्यपदेशात्‌ । 
'ते यदन्तरा तद्ब॒ह्म' इति हि नामरूपाश्यामर्थान्तरभूतम्राकाशं उयपदिशति। न च ब्रह्मणो५- 
न्यज्नामरूपाभ्यामर्थान्तरं संभवति; सर्वस्य विकारजातस्य नामरूपाभ्यामेव व्याकृत्वात्‌ । 
नामरूपयोरपि निर्वह्ण निरडकुशं न ब्रह्मणो पन्यत्र संभवति; 'अनेन जीवेनात्मनानुप्रविश्य 
नामरूपे व्याकरवाणि' ( छा० ६३।२ ) इत्यादिब्रह्मकतृंकत्वश्रवणात्‌ । नलु जीवस्यापि प्रत्यक्ष 
नामरूपविषयं निवोढत्वमस्ति । बाढठमस्ति। अभ्रेद्रित्वह विवक्षितः । नामरूपनिर्वहणा- 
भिधानादेव च सष्टित्वादि ब्रह्मलिज्ञमभिहितं भवति-। 'तदूब॒छ्य तदस्इतं स आत्मा! (छा० 4।१३) 
इति च ब्रह्मवाद स्य लिज्ञानि। आकादास्तल्लिज्ञात्‌'( ब्र० १॥१।२२ )इत्यस्यवाय प्रपश्चः ॥४१॥ 

'आकाशों बे नाम०' ( आकाश नामसे प्रसिद्ध आत्मा नाम और रूपका निर्वाह करनेवाला हैं-। 
वे ( नाम रूप ) जिसके अन्तर हैं वह ब्रह्म है, अमृत है, वही आत्मा है ) ऐसी श्रुति है। क्‍या वह 
आकांशशब्द परब्रह्म विषयक है ? अथवा प्रसिद्ध भूत आकाश विषयक ? ऐसा विचार उपस्थित 
होने पर पूवपक्षमें भूत आकाशकां ग्रहण युक्त है, क्योंकि उसमें आकाश शब्द रूंढ है। अवकाश देनेके 
कारण नाम रूपके निर्वाहकत्वकी उसमें योजना हो सकती है भौर श्रुतिमें स्रष्ट्त्वादि स्पष्ट ब्रह्म लिड् 
नहीं हैं । सिद्धान्ती-- ऐसा प्राप्त होने पर यह कहते हँ--- यहाँ परब्रह्म ही आकाशशब्द वाच्य होना 
चाहिए, किससे ? इससे कि यहाँ अर्थान्तरत्वादिका व्यपदेश्व है। 'ते यद॒न्तरा तदूबह्म०” ( वे जिसके अन्तर 
हैं वह ब्रह्म है ) इस प्रकार नाम रूपसे भिन्न अथेभूत आकाशका व्यपदेश है। ब्रह्मसे अतिरिक्त नाम. 
और रूपसे भिन्न अन्य पदाथका संभव नहीं है, क्योंकि समस्त विकार संमृह नाम रूपसे ही व्याकृत 
हैं। उसी प्रकार नाम रूपका स्वतन्त्ररूपसे निवंहण ब्रह्मसे अन्यत्र सम्मव नहों है, क्योंकि अनेन 
जीवेना55ल्‍मना ०” ( मैं इस जीवात्मरूपसे इन तीनों देवताओंमें अनुप्रवेश कर. ज्ञाम रूपकी अभिव्यक्ति 
करूँ ) इत्यादि ब्रह्मकतृत्व श्रुति है। परन्तु जीवमें मी नाम रूप विषयक निवंहणकतृंत्व प्रत्यक्ष है ॥ 


यह सत्य है, परन्तु यहाँ तो अभेद विवक्षित है । नाम रूपके निर्वाह अभिषानप्रे हों स्नष्टल्वादि 
ब्रहालिड्भका अभिवान है । 'तद्‌ ब्रह्म तदस्हत स आत्मा०' ( वह ब्रह्म है, वह असृत्र है, वह आत्मा है-) 
ये ब्रह्मगादके लिज् हैं। यह सूत्र आकाशस्तल्लिज्ञतत्‌” इस सूत्रका ही विस्तार है ॥४१॥ 


(नन्दी-दीपिका 
९ जेसे पृवधिकरणमें ज्योति:शब्दसे प्रसिद्ध सुर्यादि तेजका बाध कर ब्रह्मका प्रतिपादन किया . 


गया है, वसे आकाशशब्दसे प्रसिद्ध भूताकाशका बाध कर भगवान्‌ सूत्रकार ब्रह्मका प्रतिपादन करते हैं। 
इस प्रकार दृष्टान्तसंगतिसे इस अधिकरणका आरम्म है । पू्वपक्षी--“अआकाशस्तल्लिड्भात्‌” ( ब्र० सु० 
१११।२२ ) इस सुत्रमें 'सर्राणि ह वा इमानि भूतात्यकाशादेर सुत्पयस्ते' ( छा० १।९॥१ ) इस 


२७८ बहासूत्र-शाइूरभाष्यं [ आअ० र पा० ३ 


( १३ सुषुप्त्युत्करानत्यघधिकरणम्‌ सू० ४२-४३ ) 
सुपृप्ट्युत्क्रान्त्योमेंदेन ॥४२॥ 

पदचछेंद--सुषुप्त्युत्क्रान्त्यो:, भेदेन । 

सूत्रार्थ--योड्यं विज्ञानमय:? इत्यादि श्रुतियोंमें प्रतिपाद्यमान पुरुष परमात्मा है, क्योंकि 
( सुषुप्युत्क्रान्त्यो: ) प्राश्ेनात्मना” इस प्रकार सुषुप्ति और उत्क्रान्ति अवस्थाओंमें ( भेदेन ) जोवसे 
भिन्नखू्पसे परमात्माका प्राज्नशब्दसे व्यपदेश है। 

& व्यपरदेशादित्यलुवतते। बृहदारण्यके षष्ठे प्रपाठके 'कतसम आत्मेति योध्यं विज्ञान- 
मयः प्राणेषु हथस्तज्थीतिः पुरुष: (बृ० ४३।७) इत्युपक्रम्य भूयानात्मविषयः प्रपश्चः ऋंतः | तत्कि 
संसारिस्वरूपप्रात्रान्वाख्यानपरं वाक्यम , उतासंसारिस्वरूपप्रतिपादनपरमिति संशयः 
कि तावत्याप्तम? संसारिस्वरूपमात्रविषयमेवेति। कुतः ? उपक्रमोपसंहाराभ्याम। उपक्रमे 
योथ्यं विज्ञानमयः प्राणेष' इति शारीरलिज्ञात्‌। उपसंहारे लव 'स वा एप महानज आत्मा 

य॑ विज्ञानमयः प्राणेषु' (ब्रृ० ४।४।२२) इति तदपरित्यागात्‌ , मध्येषपि बुद्धान्ताय्वस्थो- 
पन्‍्यासेन तस्येव प्रपध्चनादिति। एवं प्राप्ते ब्रमः--परभेश्वरोपदेशपस्मेवेदं वाक्य न 
शारीरमाजान्वाख्यानपरम्‌ । कस्मात्‌ ? खुषुप्तावुत्कान्तों च शारीरादभेदेन परमेश्वरस्य 
व्यपदेशात्‌ | सुघुत्तो सावत्‌ 'अयं॑ पुरुषः प्राझ्ञेनात्मना संपरिष्वक्तो न बाह्मं किंचन वेद नान्‍्तरम 


'मपपबप्म. प73झ-9--2०:/कणछ-( वात: रनरनकत ४:80 >न्रक कभी. «पत्र धड८9... ...-....  अयड+ - धाम, वाथड 


व्यपदेशात्‌' इस पदकी पिछले सूत्रसे अनुवृत्ति होती है । बृहदारण्यकके षष्ठ प्रपाठमें 'कतम 
आत्मेति०,( जनक --अहं बुद्धिके विषय देह, इन्द्रिय, मन और प्राण आदियें से आत्मा कौन है? 'याज्ञ- 
वल्क्य--यह जो प्राणोमें बुद्धिवृत्तियोंका साक्षिभूत हृदयके अन्तर्गत विज्ञानमय ज्योति:स्वरूप पुरुष है 
वह आत्मा है ) ऐसा उपक्रम कर आत्मविषयक बहुत विस्तार किया गया है। क्या वह वाक्य केवल 
संसारी जीवके स्वरूप अनुवाद परक है अथवा परमात्माके स्वरूप प्रतिपादन, परक है, ऐसा संशय 
होता है, तब क्या प्राप्त हुआ ? पूवपक्षी---[ कतम आत्मेति ] यह वाक्य केवल जीवस्वरूप विषयक 
है, किससे ? इससे कि उपक्रम और उपसंहारसे ऐसा हो ज्ञात होता है । उपक्रममें यो5यं विज्ञानमय:० 
( यह जो प्राणोंमें विज्ञानमय है ) ऐसा जीवका लिज्भ हैऔर 'स वा एष०” ( वह यह महान्‌ अजन्मा 
आत्मा, जो कि यह प्राणोंमें विज्ञाममय है) इस उपसंहारमें भो उसका परित्याग नहीं है और मध्यमें भी 
जाग्रत्‌ आदि अवस्थाओंके उपन्याससे उसका ही विस्तार है। सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते 
हैं--[ कतम आत्मा ] यह वाक्य परमेश्वर उपदेश परक ही है, केवल जीव स्वरूप अनुवाद परक नहीं है, 
किससे ? इससे कि सुषप्ति और उत्क्रान्ति (मरण) में जीवसे भिश्नरूपसे परमेश्व रका व्यपदेश है। सुषुप्तिमें 

सत्यानन्दी-दी पिका 

प्रकार सव जग॒त्‌ खष्ट्त्व आदि ब्रह्मके असाधारण लिज्भ होनेके कारण आकाश्रशब्दसे परमात्माका 
ग्रहण किया गया है, बसे 'आकाझो वे नाम! यहाँ पर जगत्‌ खष्ट्त्व आदि ब्रह्मके स्पष्ट लिज्रका श्रवण 
नहीं है । अतः आकाशशब्दसे ब्रह्मका ग्रहण न कर भूताकाझका ग्रहण करना चाहिए । पवपक्षमें अमृत 
आदि रूपसे आकाशकीं उपासना है। सिद्धान्तमें निगुणब्रह्मका ज्ञान फल है ॥४१॥ 

# पर्वाधिकरणमें नाम और रूपसे भिन्न होनेके कारण आकाश ब्रह्म कहा गया है, वह युक्त 
नहीं है, क्योंकि 'प्राज्ञेनात्मनां' इत्यादिसे ब्रह्मके साथ जीवका अभेद सिद्ध होने पर भी. जैसे भेद कहा 
जाता है, वसे औपचारिक भेदका कथन हो सकता- है, ऐसी आक्षेपसंगति है । पर्वाधिकरणमें जग्रत्‌ 


स्रष्टत्व ब्रह्मके लिड्रसे भूताकाशका बाध किया गया है, अब मगवान्‌ सूत्रक्रार इस अधिकरणमें ब्रह्मके 
लिजभसे जोवके लिड्रका बाध दिखाते हैं। पव॒पक्षमें 'कतम आपव्मेति' इस प्रकारके उपक्रम आदि 


-वाक्योंसे जीव ही प्रतिपाद्य सिद्ध होता है, ब्रह्म नहीं । 


अधि० १३ सू० ४२ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दौ-दीपिकासहित २७९, 


(बृ० ४१९।२१) इति शारीराद्भेदेन परमेश्वरं व्यपदिशिति। तत्र पुरुषः शारीरः स्याचस्य 
वेदित॒त्वात्‌। बाह्याभ्यन्तरवेदनप्रसज्े सति दत्प्रतिषेधसंभवात्‌। प्राज्ः परमेश्वरः 
सर्वशत्वल्क्षणया प्रक्षया नित्यमवियोगात्‌ । तथोत्क्रान्तावपि 'अथं शारीर आत्मा प्राज्ञेना- 
व्मनान्वारूुढ उत्सजन्याति' (बृ० ४।३।३५) इति जीवाड्ू देन परमेश्चरं व्यपदिशति | तन्नापि 
शारीरो जीवः स्थात; शरीरस्वामित्वात्‌। प्राशस्तु स एवं परमेश्वरः | तस्मात्खुषुप्त्यु- 
व्क्रान्त्योमदेन व्यपदेशात्परमेश्वर एवात्र विवक्षित इति गम्यते। यदुक्तमाद्यन्तमध्येषु 
शारगीरलिज्ञात्तत्परत्वमस्य वाक्यस्येति। * अन्न ब्रूपः--उपक्रमे तावत्‌ योअ्य॑ं विज्ञानमय: 
प्राणेए' इति न खंसारिस्वरूपं विवक्षितम्‌, कि तहि / अनूद संसारिस्वरूपं परेण 
ब्रह्मणाउस्थेकर्ता विवक्षति । यतो “ध्यायतीव लेलायतीव' इत्येबमादत्तरश्रन्थप्रद्ुत्तिः 
संसारिधर्मनिराकर णपरा लक्ष्यते। तथोपसंहारेषपि यथोपक्रममेवीपसंहरति-स वा एप 
महानज आत्मा योथ्च॑ं विज्ञानमयः प्राणेषु' इति । योषयं विज्ञानमयः प्राणेषु संखारी रुश्ष्यते 
स॒ वा एब महानज आत्मा परमेश्वर एवास्मामिः प्रतिपादित इत्यथों:। ४8 यस्तु मध्ये 
तो “अं पुरुष:०” ( यह पुरुष प्राज्ञात्मासे संस्लिष्ट-एक होनेपर न कुछ बाहरका विषय जानता है 
और न भीतर का) यह श्रुति जीवसे भिन्नरूपसे परमेश्वरका व्यपदेश करती हैं। उसमें पुरुषशब्द जीव 
वाचक है, कारण कि वह वेदिता होनेसे बाह्य और भीतरके पदार्थोंके जाननेके प्रसंगमें उसका प्रतिषेध 
संमव है। प्राज्ञ परमेश्वर है, क्योंकि सवज्ञत्व लक्षण प्रज्ञासे उसका नित्य सम्बन्ध है। उसी प्रकार 
उत्क्रान्तिमें मी 'अयं शारीर आत्मा० ( उसी प्रकार यह देही आत्मा प्राज्ञात्मासे अधिष्ठित हो शब्द 
करता हुआ जाता है ) इस प्रकार श्रुति परमेश्वरका जीवसे भिन्नरूपेण व्यपदेश करती है। उसमें भी 
शारीर जीव है, क्‍योंकि वह शरीरका स्वामी है। प्राज्ञ तो वही परमेश्वर है। इससे सुषुप्ति और 
उत्क्रान्तिमें | जीव और परमेश्व रका | भेदसे व्यपदेश होनेसे ऐसा ज्ञात होता है कि यहाँ परमेश्वर ही 
विवक्षित है । और यह जो कहा गया है कि आदि, मध्य ओर अन्तमें शारीरके लिज्रसे यह वाक्य 
जीव परक है, तो इसपर हम कहते हैं--उपक्रममें 'यो5यं विज्ञानमयः०” ( जो यह प्राणोंमें विज्ञानमय 
है ) संसारीका स्वरूप विविक्षित नहीं है | किन्तु जीवके स्वरूपका अनुवाद कर उसकी परत्रह्मके साथ 
एकताकी श्रुति विवक्षा करती है, क्‍योंकि 'ध्यायतीद०' (वह ध्यान करता-सा है, चलता-सा है) इत्यादि 
उत्तर अ्न्थकी प्रवृत्ति | आत्मामें ] संसारी धर्मोके निराकरण करनेमें लक्षित होतो है। उसी प्रकार 
उपसंहारमें भी उपक्रमके अनुसार ही 'स वा एष०” ( वह यह महान अजन्मा आत्मा, जो कि यह 
प्राणोंमें विशञानमय है ) यह श्रुति उपसंहार करती है। जो यह प्राणोंमें विज्ञानमय संसारी रकक्षित 
होता है वह यह महान्‌ अजन्मा आत्मा परमेश्वर ही है, ऐसा हमने प्रदिपादन किया है ऐसा अथ है। 
जो मध्यमें जाग्रदादि अवस्थाके उपन्याससे संसारीके स्वरूपकी विवक्षाकों मानता है, वह ऐसा'- है ज॑से 
पृवदिशाको भेजा गया पर प्रस्थान पश्चिम दिशाको करता है। [इस प्रकार परमात्मा परक उपदेशको 
जीव परक समझे ] क्‍योंकि जाग्रत्‌ आदि अवस्थाके उपन्याससे आत्मा. अवस्थावान्‌ अथवा संसारी है, 


सत्यानन्दी-दीपिका 


$9 इस प्रकार उपक्रम और उपसंहार आदि शारीरशब्दसे जीवके स्वरूपका अनुवाद 


कर प्राज्ञशब्दसे परमेश्व रके स्वरूपको प्रतिपादित करते हैं, जीवके स्वरूपको नहीं, क्योंकि जीव तो 
उपाधि विशिष्ट है, उसमें जन्म आदि रहितत्व मुख्यरूपसे सम्भव नहीं है। अत: “कतम आत्मेति' यह 
श्रुति परमात्माके स्वरूपका ही प्रतिपादन करती है । 


& जाग्रदादि अवस्थाओंका उपन्यास जीवके स्वरूपका प्रतिपादन करनेके लिए नहीं है। किन्तु 
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प्रतीचीमपि दिरां प्रतिष्ठेत। यतो न वुद्धान्ताद्रवस्थोपन्यासेनावस्थावत्त्वं संसारित्वं 
वा विवक्षति, कि तहिं * अवस्थारहितत्वमसंसारित्वं च । कथमेतदवगम्यते ? यत्‌ “अत 
ऊच्च विमोक्षायवर ब्रहि' इति पदे पदे पृच्छति | यज्च 'अनन्वागतस्तेन मवत्यसज्ली हायं पुरुष 
( बु० ४।३।१७, १५ ) इति पदे पढे प्रतिवक्ति। “अनन्वागतं पुण्येनाज्नन्वागतं पापेन तीणों हि 
तदा सर्वाब्शोकान्हृदयस्य भवति” (बरृ० ४।३। २२ ) इति च। तस्मादसंसारिस्वरूपप्रति- 
पादनपरमेवेतद्धाक्य मित्यवगन्तव्यम्‌ ॥ ४२ ॥ 
पत्यादिशब्देभ्यः ॥ ४३ ॥ 
सूत्ञाय---सवस्य वदी०' इत्यादि श्रुतिस्थ पति आदि छब्दोंसे यही सिद्ध होता है कि यहाँ 
असंसारी परमेश्व रके स्वरूपका ही निरूपण है । 
इतश्धासंसारिस्वरूपप्रतिपादनपरमेवे तद्वाक्यमित्यवगन्तव्यम्‌ । यदस्मिन्वाक्ये 
पत्यादयः शब्दा असंसारिस्वरूपप्रतिपादनपराः संसारिस्वभावप्रतिषेचनाश्वच भवन्ति। 
स्वस्थ वश्ञी सवस्थेशानः सवस्याधिपतिः' इत्येबंजातीयका असंसारिस्वभावप्रतिपादनतराः 
स न साधुना कमणा भूयान्न एवासाधुना कनीयान इत्येबंजातीयकाः संसारिस्वभावप्रति- 
घेधनाः । तस्मादसंसारी परमेश्वर इहोक्त इत्यवगम्यते ॥ ४४ ॥ 
इति श्रीमच्छड्डरमगवत्पादकृतो शारीरकमीमांसासाष्ये प्रथमाध्यायस्य तृतीयः पादः ॥ ३ ॥ 
ऐसी विवक्षा नहीं करती, किन्तु वह अवस्था रहित और असंसारी है ऐसी विवक्षा करती है। 
परन्तु यह किस प्रकार जाट! झःग्श ? इस प्रकार [ जनक ओर याज्ञवल्क्यका संवाद है ] 'अत ऊष्चे० 
( जनक-अब आगे मुझे मोक्षके लिए उपदेश कीजिए ) इस प्रकार पद पदपर ( वारम्वार ) जनक प्रश्न 
करते हैं और 'अनन्वागतस्तेन ०” ( उस अवस्थासे वह असम्बद्ध रहता है, क्योंकि यह पुरुष असज्भ है ) 
याजशवल्वय ऐसा ५. पदपर ( वारम्वार ) उत्तर देते हैं। “अनन्वागतं पुण्येन०” ( उस समय यह पुरुष 
पुण्यसे असम्बद्ध तथा पापसे भी असम्बद्ध होता है हृदयके सम्पूर्ण शोकोंको पारकर लेता है ) ऐसी श्रुति 
है। इससे ऐसा निश्चय करना चाहिए कि यह वाक्य असंसरीके स्वरूपका प्रतिपादत करनेके लिए है।।४२॥ 
इससे भी यही निश्चय करना चाहिए कि यह वाक्य असंसारीके स्वरूप प्रतिपादन परक हैं, 
क्योंकि इस वाक्यमें पति आदि शब्द असंसारीके स्वरूपका प्रतिपादन करते हैं और संसारीके स्वभाव 
( धर्मों ) का प्रतिषेध करते हैं. (सबको अपने वहशमें रखनेवाला सबका शासन करनेवाला वह सबका 


अधिपति है” इस प्रकारके शब्द असंसारीके स्वभाव प्रतिपादन प्रक हैं। 'स न साधुना०' ( वह पृण्य 
कमंसे बढ़ता नहीं और न पाप कमसे कम ही होता है ) इस प्रकारके शब्द संपतारी स्वमावका 
निषेध करते हैं । इससे ऐसा अवगत होता है कि असंसारी परमेश्वर ही यहाँ कहा यया है ॥ ४३ ॥। 


स्वामी सत्यानन्द्‌ सरस्वती कृत शाइरमाष्य-माषानुवाद के प्रथम अध्यायका तृतीय पाद समाप्त ॥३॥ 
“०-९ (0(-७:००-+- | 
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त्वम्‌! पदा्थके शोधन द्वारा जीव-ब्रह्मके अभेद प्रतिपादनके लिए है। इससे वह जीवके स्वरूपका 
बोधक लिज्भ नहीं है। राजा ज़नक और याज्ञवल्क्यके प्रद्नोत्तरसे असंसारी परमेश्वरका ही ज्ञान होता 
है । अतः 'कतम आत्मेति' इत्यादि श्रृतिवाक्य भी असंसारी परमेश्व रके स्वरूपका ही प्रतिपादन करते 
हैं जीवके स्वरूपका नहीं ॥ ४२ ॥ 


# इससे यह सिद्ध होता है कि शोधित 'तत्‌” और “त्वम' अथकी एकतामें ही बृहदारण्यकके षष्ठ 
अध्यायका समंनन्‍्वय है । इस अधिकरणका पृवपक्षमें कम कर्ता जीवकी स्तुतिरूप फल है और सिद्धान्तमें 
जीवका अनुवाद कर शोधित 'तत्‌' और त्वम' | वह तू है |] अथकी एकताका निरचय फल है ॥४३॥ 
स्वामी सत्यानन्द सरस्वती कृत 'सत्यानन्दी-दीपिका' के प्रथय अध्यायका तृतीय पाद समाप्त ॥३॥ 
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प्रथमाध्याये चतुर्थ: पादः । 
[ अन्न प्रधानविषयत्वेन संद्शिमानानामव्यक्ताजादिपदानां चिन्तनम्‌ ] 
प्रधान विषयक हैं ऐसे सन्देहसे युक्त अव्यक्त अजा आदि पदोंका इस पादमें विचार है । 
( १ आनुमानिकाधिकरणम्‌ ख्‌ू० १-७ ) 

#* ब्रह्मजिज्ञासां प्रतिज्ञाय ब्रह्मणो लक्षणमुक्तम्‌-जन्मा्स्य यतः! (ब०्सू०१।१।२) इति । 
तल्लक्षणं प्रधानस्यापि समानमित्याशड्ूच तदशब्दत्लेन निराकृतम---ईक्षते्नाशब्दम्‌! ( ब्रं० 
सू०१।१।५) इति । गतिसामान्य च वेदान्तवावयानां ब्रह्मकारणवादं प्रति विद्यते न प्रधान- 
कारणवादं प्रतीति प्रपश्चितं गतेन ग्रन्थेन। इदं व्विदानीमवशिष्टमाशडूचते-यदुक्त, प्रधान- 
स्याशब्दत्वं-तदसिद्वम,कासुचिच्छाखासु प्रधानसमपंणाभासानां शब्दानां श्रुयमाणत्वात्‌। 
अतः प्रधानख्य कारणत्वं वेदसिद्धमेव महद्धिः परमषिश्रिः कपिलप्रश्भतिप्निः परिग्रही तमिति 
प्रसज्यते; तथावत्तेषां शब्दानामन्यपरत्वं न प्रतिपायते तावत्खवेह्ं ब्रह्म जगतः कारणमिति 
प्रतिपादितमप्याकुली भवेत्‌ | अतस्तेषाम न्यपरत्वं दर्शायितुं परः संदर्भ प्रवर्तते-- 


आनुमानिकमप्येकेषामिति चेन्न शरीररूपकविन्यस्तगृहीतेदेशयति च ॥१॥ 

पदच्छेद--आनुमानिकम्‌, अपि, एकेषाम्‌, इति, चेत्‌, न, शरीररूपकविन्यस्तगुहीतेः, दर्शयति, च 

सूत्रार्थ-- ( एकेषाम्‌ ) कुछ शाखावाले 'महतः परमब्यक्तम०” इत्यादिमें (आनुमानिकमपि) 
अनुमानगम्य प्रधानको भी अव्यक्त दब्दसे स्वीकार करते हैं, इससे प्रधानमें अशब्दत्व सिद्ध नहीं होता, 
( इति चेन्न ) ऐसा यदि कहो तो युक्त नहीं है, ( थरीररूपकविन्यस्तगू हितेः ) क्‍योंकि 'शरीरं 
रथमेव तु” इस पूृववाक्यमें रथरूपकसे कल्पित शरीरका ग्रहण किया गया है, ( दर्शायति थ ) पूर्वापर 
ग्रन्थका पर्यालोचन प्रकृत शरीरको अव्यक्तशब्दसे ग्राह्म दिखलाता है । 


“अथातो” इस प्रथम सूत्रसे ब्रह्मजिज्ञासाकी प्रतिज्ञा कर जन्माद्यस्य यतः इस सुत्रसे उसका 
लक्षण कहा गया है । वह लक्षण प्रधानमें मी समान है, ऐसी आशा कर श्रुति प्रतिपादित न होनेसे 
“इक्षते्नाशब्दम' इससे उसका निराकरण किया गया है। सभी वेदान्त वाक्योंकी ब्रह्म कारणवादके 
प्रति समान गति ( ज्ञान ) है; प्रधानकारणवादके प्रति नहीं है, ऐसा पिछले ग्रन्थ [ गतिसामान्यात्‌ ] 
से विस्तार पृवंक कहा गया है। अब अवशिष्ट विषयक आश्यद्धा की जाती है--यह जो कहा गया है 
कि प्रधान अशब्द है वह अयुक्त है, क्‍योंकि कुछ एक शाखाओंमें ऐसे शब्द श्रूयमाण हैं जिनके 
तात्पयंका आमास प्रधान परक होता है। अतः ऐसी प्रसक्ति हो रही है कि प्रधानमें कारणत्व वेद 
सिद्ध है, उसोका कपिलादि महान्‌ परम ऋषियोंने ग्रहण किया है । तो जब तक उन शब्दोंका अन्यपरत्व 
प्रतिपादन न किया जाय तबतक सवज्ञ ब्रह्म जगत॒का कारण है ऐसा जो प्रतिपादन किया है वह बाधित 
हो जायगा। इसलिए उन शब्दोंका अन्यपरत्व दिखलानेके लिए अग्निम ग्रन्थ प्रवत्त होता है--- 

सत्यानन्दी-दीपिका 

# यहाँ प्रधान विषय यह है कि “अव्यक्त' दब्दका अथंविषयक सन्देह होने पर विचार करते 
हैं । पहले जैसे प्रसिद्ध जीव विषयक लिज्भका अप्रसिद्ध ब्रह्मविषयक लिज़से बाध कहा गया है, वसे यहां 
प्रकरणसे प्राप्त श्रौत क्रमसे श्रोत क्रमके समान स्मात॑ क्रमका बाघ भगवान सूत्रकार शच्धा पूर्वक 
दिखाते हैं--“आत्मानं रथिनं विद्धि! इत्यादि मन्त्रगत आत्मा, शरीर, बुद्धि आदि यह श्रोत क्रम है। 
इसीके तुल्य महत्‌, अव्यक्त, पुरुष यह सांख्य स्सृतिग्रन्थका क्रम है। वहां श्रौतक़रमसे स्मातंक्रमका 
बाध-- अव्यक्त छब्दसे प्रधानका ग्रहण न कर द्वारीरका ग्रहण करते हुए. भगवांनु सूंत्रकार दिखाते 
हैं । ईक्षव्यधिकरणमें यह दिखलाया गया है कि सम्पूर्ण वेदान्त वाक्य जगत्‌ कारणरूपसे ब्रह्मका ही 
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# आनुमानिकमप्यनुमाननिरूपितमपि प्रधानमेकेषां शाखिनां शब्दवदुपलशभ्यते । 
काठके हि पठ्यते---महतः परमव्यक्तम व्यक्तात्पुरुष: पर: (११३।११) इति। तत्र य एव यज्ञामानों 
यत्करमाश्चव मह॒द्व्यक्तपुरुषाः स्मृतिप्रसिद्धास्त एवेह प्रत्यभिज्ञायन्ते। तत्राव्यक्तमिति स्म्वति- 
प्रसिद्धेः, शब्दादिहीनत्वाच्व न व्यक्तमव्यक्तमिति व्युत्पक्तिसंभवात्‌, स्म्त॒तिप्रसिद्धं प्रधान- 
मभिधीयते | तस्य शब्दवत्त्वादशब्दत्वमनुपपन्नम। तदेवच जगतः कारण श्रुतिस्मृतिन्याय- 
प्रसिद्धि भ्य इति चेत-नेतदेवम्‌, न छोतत्काठक॑ वाक्य स्म्रतिप्रसिद्धयोमह॒द्व्यक्तयोरस्तित्व- 
परम्‌। न हछात्र याददां स्मृतिप्रसिद्ध स्वतन्त्र कारणं त्रिगुणं प्रधान तादशां प्रत्यभिज्ञायते । 

शब्दमाज छात्राव्यक्तमिति प्रत्यभिज्ञायते । स च इदाब्दो न व्यक्तमव्यक्तमिति योगिकत्वा- 
आनुमानिक--अनु मानसे निरूपित प्रधान भी जगत्‌ कारण कतिपय वेदिक शाखावालोंके 
मन्त्रोंसे प्रतितादित उपलब्ध होता है। जेसे कि 'महतः परम० ( महतसे अव्यक्त-मुल प्रकृति पर- 
सृक्ष्मतर हैं और अव्यक्तसे मी पुरए्ष पर-अतिसुक्ष्म है ) काठकमें ही पठित है। वहाँ जो नाम और 
जो क्रम-महत्‌, अव्यक्त और पुरुष सांख्यञ्ञास्त्रमें प्रसिद्ध हैं वे ही यहाँ कठश्र॒तिमें प्रत्यभिज्ञात होते 
हैं। उनमेंसे अव्यक्त शब्द सांख्य शास्त्रमें. प्रसिद्ध होने और शब्द आदि रहित होने तथा “न व्यक्त 
अव्यक्तम! 'जो व्यक्त न हो वह अव्यक्त है! इस व्युत्पत्तिके सम्मव होनेसे सांख्यशास्त्र प्रसिद्ध प्रधानका 
अभिधान करता है । इसलिए श्रति प्रतिपादित होनेसे उसे अशब्द कहना युक्त नहीं है| श्रुति, स्मृति ओर 
तक॑से यह सिद्ध है कि वही प्रधान जंगत॒का कारण है। सिद्धान्ती--यदि ऐसा कहो तो ऐसा नहीं है, क्योंकि 
यह कठश्रुति सांख्य स्मृति प्रसिद्ध महत्‌ और अव्यक्तके अस्तित्व विषयक नहीं है, कारण कि जैसा सांख्य 
शास्त्र प्रसिद्ध जगत्‌का स्वतन्त्र कारण त्रिग्ुणात्मक प्रधान है, वंसे यहाँ प्रत्यभिज्नात नहीं होता, किन्तु 
यहाँ तो केवल अव्यक्त शब्दमान्रकी प्रत्यभिज्ञा होती है, और वह दाब्द जो व्यक्त नहीं है वह अव्यक्त 
है, इस व्युत्पत्तिके अनुसार यौगिक होनेसे प्रधानसे भिन्न सूक्ष्म एवं अत्यन्त दुलक्ष्य पदाथमें भी 
सत्यानन्दी-दीपिका 
ध्रतिपादन करते हैं । प्रधान श्रुति प्रतिपादित नहीं है, ऐसी प्रतिज्ञा की गई है । सम्पूर्ण वेदान्त-वाक्योंका 
ब्रंह्यमें समन्वय है, ऐसा विस्तार प्‌वंक वर्णन किया गया है। यहाँ जो यह कहा गया है कि प्रधान 
श्रति प्रतिपादित नहीं है, वह युक्त नहीं है। इससे ईक्ष्यधिकरणकी इस अधिकरणके साथ आशक्षेप- 
संगति है। कपिल आदि महर्षि जनोंने अव्यक्त शब्दसे प्रधानको कारणरूपसे स्वीकार किया है । 
कुछ एक शाखाओंमें प्रधान परक शब्दामास मिलते हैं, अतः कारणता विषयक सन्देह उत्पन्न होता 
है कि प्रपच्चका कारण परमेश्वर है अथवा प्रधान ? अब इस प्रधान कारण वादका निराकरण करनेके 
लिए यह अग्रिम ग्रन्थ आरम्म होता है । 

$& कारयतस्तदुपलब्धे:' 'कायंसे कारणकी उपलब्धि होती है” इससे प्रधानको आनुमानिक- 

अनुमान गरम्य कहा गया है। जो पहले प्रधानको अदब्द-श्रुति अप्रतिपादित कहां गया है, वह युक्त 
नहीं है, क्योंकि 'महतः परमव्यक्तम” इस कठ श्रुतिमें प्रधानका ही अव्यक्त शब्दसे ग्रहण है। 'अजा- 
मेकां लोहितशुक्लक्ृष्णां बह्लीः प्रजाः सुजमानां सरूपाः ( र्वेत० '४॥५) ( अपने अनुरूप बहुत- 
सी प्रजा उत्पन्न करने वाली एक लोहित (रज) शुक्ल ( सत्त्व ) कृष्ण ( तम ) वर्णा अजा-बकरी-प्रकृति 
को एक अज ( बकरा-जीव ) सेवन करता हुआ भोगता है और दूसरा अज उस भुक्तमोगाकों त्याग 
देता है ) इस अन्य श्रतिमें प्रधानका अजा “न जायते इति अजा' दब्दसें ग्रहण किया गया है। और 
हेतुः प्रकृतिरुच्यते' ( गी० १३।२० ) ( प्रकृति-प्रधानको हेतुरूपसे कहा जाता है ) इत्यादि स्मृति 
है । 'यद॒ल्पं तत्‌ जडप्रकतिकम' 'जो परिच्छिन्न है वह जड़ प्रकृतिसे जन्य है' यह तक है। इसप्रकार 
उक्त श्रुति, स्मृति और तकंसे सिद्ध होता है कि प्रधान ही जगत्‌॒का कारण है ब्रह्म नहीं । 
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दन्‍्यस्मिन्नपि सूक्ष्मे सुदुलक्ष्ये च प्रयुज्यते। # न चाय॑ कस्मिश्विद्र॒ढः | या तु प्रधान- 
वादिनां रूढिः सा तेषामेव पारिभाषिकी सती न वेदाथनिरूपणे कारणभावं प्रतिपय्ते। 
न थ क्रममात्रसामान्यात्समानाथंप्रतिपत्तिभंवत्यसति तद्गपप्रत्यभिज्ञाने। न हाश्वस्थाने 
गां पर्यन्नश्वो5यमित्यमूढो5ध्यवस्यति । प्रकरणनिरूपणायां चात्र न परपरिकल्पित॑ 
प्रधान प्रतीयते; दरीर रूपकविन्य स्तग्ृहीतेः । शरीरं छात्र रथरूपकविन्यस्तमव्यक्तशब्देन 
परिग॒ृह्मते। कुतः ? प्रकरणात्परिशेषाचह्य । तथा ह्नन्तरातीतो ग्रन्थ आत्मशरीरादीनां 
रथिरथाद्रिपकक्लप्ति दशयति--आत्मानं रथिनं विद्धि शरीरं रथमेव तु । बुद्धि तु सारथि 
विद्धि मनः प्रग्नटमेव च । इन्द्रियाणि हयानाहुविषयांस्तेषु गोचरानू । आप्मेन्द्रियमनोयुक्त मोक्तेत्या- 
हुमंनीषिण: ॥” ( का० १।३।३, ४ ) इति। तेश्वेन्द्रियादिभिरसंयतेः संसारमधिगच्छति | 
संयतेस्त्वध्वनः पार तद्विष्णोः परम पदमाप्नोतीति दर्शायित्वा, कि तदध्वनः पारं विष्णोः 
परम पदमित्यस्यामाकाह्लायां, तेभ्य एव प्रकृतेभ्य इन्द्रियादिभ्यः परत्वेन परमात्मान- 
मध्वनः पार विष्णो: परम पद दशयति-'इन्द्रियेम्यः परा ह्ार्था अथेभ्यश्र परं मनः मनसस्तु परा 
बुड्धिब॒ द्वेरात्मा महान्परः ॥ महत: परमव्यक्तमव्यक्तात्पुरुष: परः:। पुरुषान्न, परं किचित्‌ सा काष्ठा सा 

प्रयुक्त हो सकता है, यह अव्यक्त शब्द किसी अथंमें रूढ नहों है, जो प्रधान वादियोंको रूढि है 
अर्थात्‌ प्रधान ही अव्यक्त शब्दवाच्य है वह उनकी पारिभाषिक होनेसे अपौरुषेय वेदार्थ निरूपण 


करनेमें कारणभावको प्राप्त नहीं हो सकती । वस्तुरूपके प्रत्यभिज्ञान न होनेपर केवल क्रमकी समा- 
नतासे समान अथंका ज्ञान नहीं होता । कोई भी बुद्धिमान्‌ पुरुष अववके स्थानमें वृषमकों देखकर 


यह अश्व है” ऐसा निश्चय नहीं करता, यहाँ प्रकरणका निरूपण करनेपर प्रतिपक्षीसे परिकल्पित 
प्रधानकी प्रतीति नहीं होती, क्‍योंकि यहाँ शरीररूपकके विन्यासका ग्रहण है। निस्सन्देह, यहाँ रथ- 
रूपकसे विन्यस्त शरीरका ही अव्यक्तशब्दसे ग्रहण किया जाता है, क्योंकि प्रकरण और परिशेष हैं । 
कारण कि उसी प्रकार “आत्मानं रथिनं विद्धि० ( तु आत्माको रथी और शरीरको रथ जान, बुद्धिको 
सारथि एवं मनको लगाम समझ, विवेकी पुरुष इन्द्रियोंकों अइ्व तथा उनके अव्वरूपसे कल्पित किए 


जानेपर विषयोंको उनके मार्ग बतलंते हैं और घरीर, इन्द्रियः एवं मनसे युक्त आत्माको भोक्ता 
कहते हैं ) यह अव्यवहित अतीत ग्रन्थ आत्मा शरीर आदिमें रथी रथ आदि रूपककी वलुप्ति (कल्पना ) 
दिखलाता है । उन असंयत इन्द्रियादिसे वह जन्म-मरण रूप. संसारको प्राप्त होता है और उन संयत 
इन्द्रिय आदिसे जन्म-मरण रहित उस विष्णके परम पदको प्राप्त होता है, ऐसा दिखलाकर जन्म मरण 
रहित वह विष्णुका परम पद कया है ? इस प्रकार नचिकेताकी यह आकांक्षा होनेपर [यमराज कहते हैं] 
“इन्द्रियेभ्यः परा० ( इन्द्रियोंकी अपेक्षा उनके विषय श्रेष्ठ हैं, विषयोंसे मन श्रेष्ठ है, मनसे बुद्धि पर है 
और बुद्धिसि भी महात््‌॒ आत्मा ( महत्‌ ) श्रेष्ठ है। महत्‌से अव्यक्त ( सूक्ष्म प्रकृति ) श्रेष्ठ है और 
अव्यक्तसे भी पुरुष पंर है। पुरुषसे पर और कुछ नहीं है । वही ( सृक्ष्मश्वकी ) ” पराकाष्ठा-अवधि है, 
वही परा-उत्कृष्ट गति है ) यह श्रुति उन प्रकृत इन्द्रिय आदिसे पर परमात्माको ही जन्म-मरण रहित 
सत्यानन्दी दीपिका हों 

# 'महतः परमव्यक्तम' यह क्रम भी समान अथैंका बोधक नहों हो सकता । किसो एक ज्ञाव 

पदा्थके स्थान. पर उससे भिन्न पदार्थों देखकर उस ज्ञात अथंका ज्ञान नहीं होता, जैसे अश्वके स्थान 


पर ग़ोको देखकर “यह अदर्व है, ऐसा ज्ञान किसी विवेकीको नहीं होता, वसे श्रुतिस्थक्रममें “अव्यक्त' 
- शब्दको देखकर सांख्य स्सृति कल्पित प्रधानसे भिन्न शरीररूपी अर्थंकों जानता हुआ बुद्धिमान पुरुष 
प्रधान विषयक ज्ञानको प्राप्त नद्ीं दोता। इसलिए प्रकरण कौर पएरिशेषरूप नियामकके विद्यमान 


होनेसे शरीरका ही अव्यक्त शब्दस ग्रहप करना चाहिये, क्योंकि श्रुतिने शरीर भादिमें रथ आदिकी 
साहइव्य कल्पना दिखलाई हैं। क्‍ 
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परा गतिः ॥! ( का० १।३।१०, ११ ) इति। &# तत्र य एवेन्द्रियादयः पूर्वस्यां रथरूपकक- 
व्पनायामश्वादिभावेन प्रकृतास्त एवेह परिग्रह्मन्त प्रकतहानाप्रकृतप्रक्रियपरिहाराय । 
तत्रेन्द्रियमनोबुद्धयस्तावप्पूर्वतत्रेह च समानशब्दा एवं। अर्था ये दाब्दादयों विषया 
इन्द्रियहयगोचरत्वेन निदिष्टास्तेषां चेन्द्रियेभ्यः परत्वम्‌; 'इन्द्रियाणां ग्रहत्व॑ विषयाणामति- 
प्रहत्वम! (बृ० ३२ ) इति श्रुतिप्रसिद्धे!।  विषयेभ्यश्व मनसः परत्वं; मनोमूलत्वाद्विष- 
यन्द्रियव्यवहारस्य । मनसस्तु परा बुद्धि: | चुद्धि द्यारुह्म भोग्यजातं भोक्तारमुपसपंति । 
'बुद्धेरात्मा महान्पर:', यः स “आपत्मानं रथिनं विद्धि' इति रथित्वेनोपक्षिप्त:। कुतः ? आत्म- 
शब्दात्‌। भोक्तश्च भोगोपकरणात्परत्वोपपत्ते:। महत्व चास्य स्वामित्वादुपपन्नम्‌। 
# अथवा---'मनो महान्मतिब्र्मा प्‌ बुंदिः ख्यातिरीखरः । प्रज्ञा संविद्वितिश्वव स्घ्ृतिश्र परिपव्यते ॥/ 
इति स्मृतेः, यो ब्ह्माणं विद्धाति पूव यो वे वेदांश्व प्रहिणोति तस्म” (इवबे० ६।१८ ) इति च 


विष्णका परम पद दिखलाती है। उस श्रुतिमें पहल्लेरथ रूपककी कल्पनामें अदव आदि रूपसे जो 
इन्द्रिय आदि प्रकृत हैं इस प्रकृतकी हानि और अप्रकृत ( प्रधान ) के कल्पनारूप दोषके परिहारके 
लिए उनका ही इस श्रुति वाक्यमें ग्रहण किया जाता है। उनमेंसे इन्द्रिय, मन और बुद्धि तो पूव 
वाक्यमें और यहाँ ( इन्द्रियेम्य: परा ) समान शब्दोंसे ही निर्दिष्ट हैं। अर्थ अर्थात्‌ शब्द आदि विषय 
जो इन्द्रियरूप अद्वोंके मार्गरूपसे निर्दिष्ट हैं, उनमें इन्द्रियोंसे परत्व है क्योंकि 'इन्द्रियाणां ग्रहस्व॑०* 
( ध्राण, रसना, वाक्‌ , नेत्र, श्रोत्र, मन, हस्त, त्वक , इन आठ इन्द्रियोंकों श्रुतिने ग्रह कहा है, 
क्योंकि पुरुष पशुकों ये इन्द्रियाँ अपने वशमें करती हैं, परन्तु ये इन्द्रियाँ मी गन्ध, रस, नाम, रूप, 
दब्द, काम, कर्म और स्पर्श आदि विषय सम्बन्धके विना स्वतः इस पुरुष पशुको अपने वशमें नहीं कर 
सकतीं, अत: इन गन्ध आंदि आठोंको अतिग्रह कहा है, इसलिए इन्द्रियाँ ग्रह हैं और विषथ अतिग्रह 
हैं ) ऐसा श्र॒तिमें प्रसिद्ध है। विषयोंसे मन श्रेष्ठ है, क्योंकि विषय और इन्द्रियोंका सम्पूर्ण व्यवहार 
मनके अधीन है, बुद्धि मनसे श्रेष्ठ है, कारण कि भोग्य समुदाय बुद्धिपर आरूढ होकर मोक्‍ताके पास 
जाता है । जो “आत्मानं रथिनं ०” ( आत्माको रथी जान ) इस प्रकार रथीरूपसे निर्दिष्ट महान्र आत्मा 
है वह बुद्धिसे श्रेष्ठ है, क्योंकि श्र्‌ तिमें आत्मशब्द है । मोगकी सामग्री ( बुद्धि आदि ) से भोक्‍ता उत्कृष्ट 
हो सकता है । स्वामी होनेसे वह महान्रु मी हो सकता है | अथवा 'मनो महान्मति०' ( सम्ष्टि बुद्धि 
मनन शक्ति, माविनिश्चय, व्यापिनी, ब्रह्मा-आत्मा, मोग्य वगंका आश्रय, तात्कालिक निश्चय, कोति- 
शक्ति, नियमन शक्ति, त्रकालिक निश्चय, संवित्‌-अभिव्यड्जिका, चित्‌ एवं स्मृति कही जाती 
है ) इस स्सृतिके अनुसार एवं “यो ब्रह्माणं०” ( जो सृष्टिके आरम्भमें ब्रह्माको उत्पन्न करता है ओर 
सत्यानन्दी दीपिका 

५ आत्मानं रथिनं विद्धि' इस मन्त्रसे रथ रूपककी कल्पनामें अदव आदि रूपसे जिन इन्द्रिय 
आदिका ग्रहण है, उनका ही “इन्द्रियेभ्यः परा ह्ार्था! इत्यादि मन्त्रमें ग्रहण है, इससे वे ही प्रकृत हैं 
उनका ग्रहण न करनेसे प्रकृतकी हानि और अप्रकृत प्रधानका कल्पनारूप दोष प्रसक्त होता है। 
उसके परिहारके लिए अव्यक्त शब्दसे प्रकृत शरीरका ग्रहण करना युक्त है अप्रकृत प्रधानका नहीं । 
आत्मानं रथिनं विद्धि! इस पूर्व मन्त्रमें तथा “इन्द्रियेभ्यः परा हार्था' इस उत्तर मन्त्रमें इन्द्रिय, मन 
ओर बुद्धि ये शब्द समान हैं ओर पूव॑मन्त्रमें विषय” शब्द है एवं उत्तर मन्त्र में अथथे' छाब्द है, 
इससे शब्द भेदसे अरथंकां भेद नहीं है, इसलिए उत्तर मन्त्रमें अथे शब्दसे भी विषयका ही ग्रहण करवा 
चाहिए । इस प्रकार इन दोनों मन्त्रोंकी एक वाक्यता सिद्ध होती है। श्र्‌ तिस्थ परत्व शब्द मोक्ता विष- 
यक है, क्योंकि मोग्य समुदाय मोक्ताके लिये होता है, अतः मोक्ता मोग्य समुदायसे महात्र्‌ और श्रेष्ठ है। 
# 'मनो महान्मतित्रह्मा०” ( संकल्परूप शक्तिसे हिरण्यगर्भंकी बुद्धिवा नाम मन है, व्यष्टि 
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श्रुतेः, या प्रथमजस्य हिरण्यगभस्य बुद्धि! सा सर्वासां बुद्धीनां परा प्रतिष्ठा । सेह मह[- 
नत्मेत्युडयते। सा चर पूवत्र बुद्धिँ्रहणेनेव ग्रहीता सती हिरुगिहोपद्र्यते; तस्या 
अप्यस्मदीयाभ्यो बुद्धिभ्यः परत्वोपपत्तेः। एतस्नस्तु पक्षे परमात्मविषयेणेव परेण 
पुरुषग्रहणेन रथिन आत्मनो ग्रहण द्वश्व्यम्‌; परमाथतः परमात्मविज्ञानात्मनोमेंदा- 
भावात्‌ । तदेव॑ शरीरमेवेक॑ परिशिष्यते । इतराणीन्द्रियादीनि प्रकरृतान्येव परमपददि 
दर्शायिषया समनुक्रामन्परिशिष्यमाणेनेहान्त्येनाव्यक्तशब्देन परिशिष्यमाणं प्रकृतं शरीरं 
दशयतीति गम्यते। शरीरेन्द्रियमनोबुद्धिविषयवेदनासंयुक्तस्य हाविद्यावतोी भोक्तः 
शरीरादीनां रथादिरूपककल्पनया संसारमोक्षगतिनिरूपणेन प्रत्यगात्मत्रह्मावगतिरिह 
विवक्षिता। तथा च 'एष सवषु भूतेषु गृढोत्मा न प्रकाशते । दृश्यते त्वग्रयया बुद्धचा सूक्ष्मया 
सूक्ष्मद्शिमि; ॥' (का० २।३।१२) इति वेष्णवस्य परमपदस्य दुरवगमत्वमुकत्वा तद्वगमार्थ 
योगं दर्शायति-- यच्छेद्वाडःमनसी प्राज्ञस्तग्च्छेज्ञान आत्मनि । ज्ञानमात्मनि महति नियच्छेत्तद्य- 
च्छेच्छान्त आत्मनि ॥ ( का० १।३।१३ ) इति। एतदुक्त भवति-वार्च मनसि संयच्छेत्‌ 
जो उसकी बुद्धिमें वेदोंका आविर्माव करता है ) इस श्रुतिके अनुसार प्रथम उत्पन्न हुए हिरण्यगभकी 
जो बुद्धि है, वह सम्पूण बुद्धियोंकी परम प्रतिष्ठा है, वही यहाँ महान्‌ आत्मा है, ऐसी कही जाती है। 
पहले मन्त्र ( आत्मानं रथिनं विद्धि ) में पठित बुद्धि छाब्दके ग्रहणस्े वह ग्रहीत होनेपर मी यहाँ 
पृथक उपदिष्ट है, क्योंकि उसमें मी अस्मदादि बुद्धियोंकी अपेक्षासे परत्व उपपन्न है। परन्तु इस पक्षमें 
अन्तिम आनेवाले परमात्मविषयक पुरुषशब्दके ग्रहणसे ही रथी आत्माका ग्रहण समझना चाहिए । 
कारण कि परमाथंसे परमात्मा और विज्ञानात्मामें कोई भेद नहीं हैं। इस प्रकार उनमें केवल एक 
शरीर ही शेष रह जाता है। यहाँ ऐसा ज्ञात होता है कि परम पदको दिखलानेकी इच्छासे पूव मन्त्रमें 
पठित अन्य इन्द्रिय आदिका अनुक्रमसे ग्रहण करती हुई कठ श्रुति यहाँ अवशिष्ट अन्तिम अव्यक्त 
दब्दसे परिशिष्ट प्रकत शरीरकों ही दिखलाुती है। अतः शरीर, इन्द्रिय, मन, बद्धि, विषय और 
वेदनासे सम्बद्ध अविद्यावान्‌ भोक्ताकें शरीर आदिको रथ आदिके साथ साहदु्य कल्पनाके द्वारा 
संसार गमन और मोक्ष प्राप्तिका निरूपणकर प्रत्यगात्माका ब्रह्म रूपसे ज्ञान कराना ही यहाँ विवक्षित है। 
और इसीप्रकार 'एब सर्वेषु०' ( सम्पूर्ण भतोंमें छिपा हुआ यह आत्मा प्रकाशमान नहीं होता, यह तो 
सूक्ष्मदर्शी पुरुषों द्वारा अपनी तीज्र एवं सुक्ष्म बुद्धिसे ही देखा जाता है अर्थात्‌ वे ब्रह्माकार वृत्तिसे 
साक्षात्कार करते हैं ) इसप्रकार विष्णुके परम पदकी दुविज्ञेंगता कहकर उसके ज्ञानके लिए “यच्छे- 
द्वाडमनसी० ( विवेकी पुरुष वाक्‌ इन्द्रियका मनमें लय करे, उसका प्रकाशस्वरूप बुद्धिमें लय करे, 
वुद्धिको महान्‌ आत्मामें लीन करे और उसको श्यान्त आत्मामें नियुक्त करे) इस प्रकार यह श्रुति योगको 


दिखलाती है । इसका तात्पयं यह है--वाणीका मनमें रूय करे अर्थात्‌ वाणी आदि बाह्य इन्द्रियोंके 
व्यापारका त्यागकर केवल मनेरूपसे अवस्थित रहे। विषयविकल्पाभिमुख मनका -मी विकल्पसम्बन्धी 


दी-दीपिका 
मनोंमें व्याप्त होनेसे. महान है, सन्देह निवत्तिका कारण होनेसे मति है, महत्त्ववाली होनेसे ब्रह्मा है, 


मोग्य समुदायका आश्रय होनेके कारण नगरी है, निश्चायात्मक होनेसे बुद्धि है, कीति दक्तिवाली 
होनेसे ख्याति है, नियमन शक्ति होनेसे ईब्वर है, लोकमें स्वोत्कृष्ट ज्ञानस्वरूप होनेसे प्रज्ञा है, पदार्थों 
की अभिव्यज्जिका होनेसे संवित्‌ है, चेतन्य प्रधान होनेसे चिति है, ज्ञात सर्वार्थंका अनुसंधान क रनेसे 
स्मृति है, इसप्रकार विद्वानों द्वारा कहो जाती है ) इस प्रकार श्रुति एवं स्मृतिमें प्रसिद्ध हिरण्यग्रभंकी 


बद्धिको महान्र आत्मा शब्दसे ग्रहण किया गया है। उसका ग्रहण करनेसे भी श्रुति समन्वित होती है । 
इसप्रकार प्रकरण और परिदेषसे अव्यक्त शब्दसे शरीरका ग्रहण करना चाहिए । सांख्य स्मृति कल्पित 
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वागादिबाहोन्द्रियव्यापारमुत्स॒ज्य मनोमात्रेणावतिष्ठेत ॥ मनो5पि विषयविकल्पाभिमुखं 
विकल्पदोषद्शनेन ज्ञानशब्दोद्तिायां बुद्धावध्यवसायस्वभावायां धारयेत्‌। तामपि 
बुद्धि महत्यात्मनि भोक्तयत्रयायां वा बुद्धों सूश्मतापादनेन नियच्छेत्‌। महान्तं त्वात्मान 
शान्त आत्मनि प्रकरणवति परस्मिन्पुरुषे परस्यां काष्टायां प्रतिष्ठापयेदिति च। तदेवं 
पूर्वापरालोचनायां नास्त्यत्र परपरिकल्पितस्य प्रधानस्यावकाइाः ॥१॥ 

सक्ष्म तु तदह त्वात्‌ ॥२॥ 

पदच्छेद--सु क््मम्‌ , तु, तदहंत्वात्‌ । 

सूत्ाथं---( सृक्ष्मम्‌ ) स्थूल शरीरके आरम्मक सृक्ष्ममृत ( सूक्ष्म शरोर ) का अव्यक्त शब्दसे 
ग्रहण है, ( तदहंत्वात्‌ ) क्योंकि वे अव्यक्त शब्दके योग्य हैं। ( तु ) शब्द शब्द निवृत्त्यथं है । 

48 उक्तमेतत्प्रकरणपरिशेषा भ्यां शारीरमव्यक्तशब्द न प्रधानमिति। इदमिदानीमा- 
शड़ुयते--कथमव्यक्तशब्दाहत्वं शरीरस्य ? यावताः स्थूलत्वात्स्पष्टतरमिदं शरीर ं व्यक्त- 
शब्दाहमस्पष्टवचनस्त्वव्यक्तशब्द इति। अत उत्तरमुच्यते--सूक्ष्मं त्विह कारणात्मना 
शरीरं विवक्ष्यते; सूक्ष्मस्याव्यक्तद्ब्दाहत्वात्‌ । यद्यपि स्थूलमिदं शरीरं न स्वयमव्यक्त- 
शब्दमहति, तथापि तस्य त्वारम्भकं भूतसूक्ष्ममव्यक्तशब्दमहेति । प्रकृतिशब्दश्व विकारे 
दृष्ठः। यथा 'गोमिः श्रीणीत मत्सरम्‌ ( ऋ० सं० ९।४६।४ ) इति। श्रुतिश्च--विद्धेद॑ तहांव्या- 
कृतमासीत्‌' ( ब्रृ० १।४।७ ) इतीदमेव व्याकृतनामरूपविभिन्न जगत्प्रागवस्थायां परित्यक्त- 
व्याकृतनामरूप॑ बीजशक्त्यवस्थमब्यक्तशब्दयोग्यं द्शयतिं ॥२॥ 


दोष दशंनसे ज्ञानशब्दसे कथित निरचयात्मक बुद्धिमें लय करे | उस ब॒द्धिका भी महान्र-आत्मा भीक्तामें 
अथवा समाधिके परिपाकसे उत्पन्न बुद्धिमें अधिक सूक्ष्मता संपादन द्वारा छलय करे । और उस महान 
आत्माका प्रकरण प्राप्त अन्तिम काष्ठा-अवधि झान्त आत्मा पर ब्रह्ममें लय करे अर्थात्‌ 'में ब्रह्म हैँ 


इसप्रकार अभेदरूपसे स्थितिका अनुमव करे। इसोप्रकार पूर्वापर वाक्‍्प्रोंकी पर्यालोचना करने पर सिद्ध 
होता है कि पृव॑पक्षी द्वारा परिकल्पित प्रधानका यहाँ कोई अवकाश ( स्थान ) नहीं है ॥ १॥ 


प्रकरण और परिशेषसे यह कहा गया है कि शरीर अव्यक्त शब्द वाच्य है प्रधान नहीं । अब 
यह आशा होती है कि जब स्थल होनेके कारण यह शरीर. अतिस्पश्टरूपसे व्यक्त शब्दके योग्य 
प्रतीत हो रहा है तो वह दरीर अव्यक्त शब्दके योग्य केसे हो सकता है ? अव्यक्त शब्द तो अस्पष्टका 
वाचक है । सिद्धान्ती--इसके उत्तरमें कहते हैं कि यहाँ अव्यक्त शब्द द्वारा कारणरूप होनेसे सुक्ष्म 
दरीर ही विवक्षित है, क्योंकि सूक्ष्म अव्यक्त शब्दके योग्य है । यद्यपि यह स्थूछ शरीर स्वयं अव्यक्त 
दब्दके योग्य नहों है, तो भी उसके आरम्मक [ आकाझद्य आदि | सूक्ष्ममत अव्यक्त शब्दके योग्य हैं। 
प्रकृति शब्द विकार अथ॑में प्रयुक्त हुआ देखा जाता है, जैसे 'गोमिः श्रीणीत सत्सरम्‌! ( गोके विकार 
दूधके साथ सोम रसका मिश्रण करे ) तो उसी प्रकार यहाँ श्रुति भी “तद्धेदं०' ( तब-प्रागवस्थामें यह 
जगत्‌ अव्याकृत-अव्यक्त था -) ऐसा यह परोक्षापरोक्षात्मक व्याकृत भिन्न-भिन्न नाम रूपवाला जगत्‌ 
भी जो कि सृष्टिके पूव अपने व्याकृत वाम रूपको परित्याग किया हुआ बीजदाक्ति रूप (संस्कार रूप ) 
से अवस्थित रहता है, उसको ही यहाँ श्रुति अव्यक्त शब्दके योग्य दिखलाती है ॥२॥ 

सत्यानन्दी-दीपिका 

प्रधानका नहीं, क्योंकि प्रधान श्रुति प्रतिपादित नहीं है । श्र्‌तिका तात्पय तो केवल जीवको ब्रह्मस्वरूप 
प्रतिपादन करनेमें हैं ॥| १॥ 

# जो वस्तु नेत्र आदि इन्द्रिय द्वारा स्पष्ट प्रतीत होती हो वह व्यक्त और जो स्पष्ट प्रतीत न हो 
वह अव्यक्त कहलाती है । यह स्थूल शरीर तो नेत्र आदि इन्द्रियोंस सेबको स्पष्टह्पसे प्रत्यक्ष है, अतः 
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क्‍ तदधीनत्वादथवत्‌ ॥ ३ ॥ 
पदच्छेद--वदधीनत्वात्‌, अथंवत्‌ । 
सूत्राथं--( तदधीनत्वात्‌ ) अव्यक्त ईश्वरके अधीन होनेसे स्वतन्त्र नहीं है, ( अथंवत्‌ ) 
जगतकी उत्पत्तिमें ईश्वरका सहायक होनेसे साथंक भी है । 
अन्राह-यदि' जगदिदमनभिव्यक्तनामरूपं बीजात्मकं प्रागवस्थमव्यक्तशब्दाह- 
मभ्युपगम्येत; तदात्मना च दारीरस्याप्यव्यक्तशब्दाहत्व॑ प्रतिज्ञायेत। स एव तहिं 
प्रधानकारणवाद एवं सत्यापय्ेत । अस्येव जगतः प्रागवस्थांयाः प्रधानत्वेनाभ्युपग- 
मादिति । ७8 अन्नोच्यते--यदि व्य॑ स्वतन्त्रां कांचित्पागवस्थां ज़गतः कारणत्वेनाभ्यु- 
पगच्छेम, प्रसच्जयेम तदा प्रधानऋरणवादम । परमेश्वराधीना त्वियमस्माशिः प्राग- 
वस्था जगतो5श्युपगस्यते, न स्वतन्त्रा । सा चावच्याभ्युपगन्तव्या। अथंवती हि सा। 
न हि तया विना परमेश्वरस्य स्रशुत्व॑ सिद्धथति; शक्तिरहितस्य तस्य प्रतृत्त्यनुपपत्तेः । 
मुक्तानां च पुनरनुत्पत्तिः । कुतः ? विद्यया तस्या बीजशक्तर्दाहःत्‌। अविद्यात्मिका हि 
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यहाँ पूर्वपक्षी कहते हैं--अनभिव्यक्त नामरूप वाला, पूर्वावस्थामें स्थित बीजात्मक यह जग्रत्‌ 
यदि अव्यक्त शब्दके योग्य माता जाय और उसरूपसे दशरीरमें भी अव्यक्त दब्दकी प्रयुक्तिकी प्रतिज्ञा की 
जाय तो ऐसा माननेसे उसी प्रधान कारणवादकी प्रसक्ति हो जायगी, क्योंकि सांख्यवादीने इस 
जगत्‌की प्रागवस्था ( कारणवस्था ) को ही प्रधानरूपसे स्वीकार किया है । सिद्धान्ती--इस विषयमें 
कहते हैं---यदि हम जगत्‌के कारणरूपसे. किसी एके स्वतन्त्र प्रागवस्थाको स्वीकार करें तो हम प्रधान. 
 क्ारणवादके अनुयायी हो सकते हैं, परन्तु हम तो जग्रतूकी इस प्रागवस्था ( कारणावस्था ) को 
परमेश्वरके अधीन स्वीकार करते हैं, स्वतन्त्र नहीं, वह तो अवश्य स्वीकार करनी चाहिए, क्योंकि 
वह प्रयोजन वाली है । उसके बिना निग्गुण निष्क्रिय परमेश्वर स्रश सिद्ध नहीं हो सकता, कारण 
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उसे अव्यक्त नहीं कहा जा सकता । यह पूव॑पक्षीका आशय है। सिद्धान्ती--यद्यपि यह ठीक है, तो भी 
काय और कारणके अभिन्न होनेसे मूल प्रकृति वाचक अव्यक्त छाब्दसे कार्यों लक्ष्य होता है! जैसे 
गोमिः श्रीणीत मत्सरम इस उद्धृत श्रुतिसि यह दिखलाया गया है कि प्रकृति वाचक गौ शब्द अपने 
विकार दृधमें प्रयुक्त हुआ देखा जाता है अन्यथा प्रकृति गोके साथ सोम रसका मिश्रण होना असंभव 
है। जैसे यहाँ प्रकृति गौ शब्द समानरूपसे गौ और स्व विकार दृषघमें प्रयक्त होता है, वेसे आकाश 
आदि सुक्ष्म भूतात्मक सूक्ष्म शरीर जो स्थल शरीरका कारण है, उसमें अव्यक्त शब्दका प्रयोग होता है 
तो यहाँ भी प्रकृति वाचक अव्यक्तदब्द समानरूपसे सूक्ष्मधरीर और स्वविकार स्थूलशरीरमें प्रयुक्त 
होना युक्त है ॥ २ ॥ 

# यह जो सुख दुःख मोहात्मक जगत्‌ है, वह सुखदुःखभोहात्मक कारणसे हो उत्पन्न होने 
योग्य है, क्योंकि काय॑ कारणात्मक होता है। इसमें सुखात्मकता सत्त्वसे, दुःखात्मकता रजसे और 
मोहात्मकता तभसे है । सत्त्व, रज और तमोमय कारणावस्थाका नाम सांख्यमतमें प्रधान हैं। जगव- 
की कारणावस्था मायाके स्वीकार करनेसे प्रधान कारणवादकी प्रसक्ति नहीं हो सकती, क्योंकि वेदान्त- 
सिद्धान्तमें माया अनित्य, अनिवंचनीय, मिथ्या और . परतन्त्र है, जब कि सांख्यमतमें प्रधान- नित्य 
निवंचनीय, सत्य और स्वतन्त्र है। कारणावस्था अव्यक्त मायाकों हम स्वतन्त्र कारण नहीं मानते 
तो प्रधान कारणवादकी प्रसक्ति कैसे हो सकती है? किन्तु अंव्याकृत नामरूपात्मकः कारणावस्था 


मायाको हम परमेश्वरके अधीन मानते हैं, बन्ध और मोक्षकी व्यवस्थाके छिए भी मायाको मानते हैं, 
अन्यथा असद्भ एक आत्मामें बन्ध मोक्ष व्यवस्था अनुपपन्न है । 


२८८ प्रक्मसूत्र-शाइ्ररभाष्य [ आ० ? पा० ४ 


बीजदाक्तिरव्यक्तदब्दनिदश्या परमेश्वराश्रया मायामयी महासुषुप्तिः यस्यां स्वरूप- 
प्रतिबोधरहिताः शेरते संसारिणों जीवाः | तदेतदव्यक्त'॑ क्चिदाकाशशब्दनिदिश्टम-- 
“एतस्मिन्नु खल्वक्षरे गार्ग्याकाश ओतइच प्रोतइच' ( बृ००।८।११ ) इति श्रुतेः | क्चिदक्षरदाब्दो- 
दि्तिम; अक्षरात्परतः पर/ ( मु० २।१।२ ) इति श्रुतेः। क्चिन्मायेति सूचितम; मायां तु 
प्रकृति विद्यान्मायिनं तु महेश्वरम्‌' (-इवे० ४।१०) इति भन्त्रवर्णात्‌। अव्यक्ता हि सा माया, 
तत्त्वान्यत्वनिरूपणस्याशक्यत्वात्‌ | तद्द महतः परमव्यक्तम्‌ : इत्युक्तम; अव्यक्तप्रभ- 
वत्वान्महतः, यदा हेरण्यगर्भी बुद्धिमंहान, यदा तु जीवो महान, तदाप्यव्यक्ताथीन- 
त्वाज़ीवभावस्य 'महतः परमव्यक्तम' इत्युक्तम्‌ । अवियया हाव्यक्तम | अविद्यावस्वेनेव 
जीवस्य सर्वः संव्यवहारः संततो वतंते। तच्चाव्यक्तगतं महतः परत्वमभेदोपचारातक्त- 
द्विकारे शरीरे परिकल्प्यते । सत्यपि शरीरवदिन्द्रयादीनां तह्विकारत्वाविशेषे शरीर स्यै- 
वाभेदोपचाराद्व्यक्तशब्देन ग्रहणम्‌ , इन्द्रियादीनां स्वशब्दे रेव ग्रही तत्वात्परिशिष््वाच् 
शरीरस्य । अन्ये तु वर्णयन्ति--द्विविध हि' शरीरं स्थूल सूक्ष्मं च। स्थू् यद्दिमुप- 
लभ्यते। सूक्ष्म यद्धत्तरत्र वक्ष्यते--वदन्तरप्रतिपत्ती रंहति संपरिष्वक्त: प्रइननिरूपणाभ्याम! 
( ३० ३॥॥।१ ) इतिं। तच्चोभ्रयमपि दारीरमविशेषात्पूवत्र रथत्वेन संकीतितम्‌। 
ह॒ह तु सूक्ष्ममव्यक्तशब्देन - परिग्रह्मयते; सूध्ष्मस्याव्यक्तशब्दाहंत्वात्‌ू। तदधीन- 
त्वाच्च बन्धमोक्षव्यवहारस्य जीवात्तस्य परत्वम्‌। यथार्थाधीनत्वादिन्द्रियव्यापा- 


कि शक्ति रहित परमेद्वरमें प्रवृत्ति उपफन्न नहीं हो सकती । मुक्त पुरुषोंके बन्धकी पुनः उत्पत्ति नहीं 


होती, क्योंकि विद्यासे उस बीज शक्तिका नाश (बाघ ) हो जाता है। अविद्यात्मक यह बीजशक्ति 
अव्यक्तदब्दसे निदिष्ट है, परमेश्वरके आश्रित मायामयी एवं महासुषुप्ति है, जिसमें स्वरूप ज्ञानसे 


रहित संसारी जीव सोते हैं । वह अव्यक्त कहींपर “एतस्मिन्नु० ( हे गागि ! इस अक्षरमें ही आकाश 
ओतम-प्रोत है ) इस श्रुतिमें आकाश दब्दसे निर्दिष्ट है। और कहीं पर “अक्षरात्परतः परः० ( सवश्रेष्ठ 
अक्षरसे भी उत्कृष्ट है ) इस श्रुतिसे अक्षर शब्दसे वणित है। कहीं पर 'ायां तु० ( प्रकृतिको तो 
माया जाने और महेश्वरको मायावी ) इस मन्त्रमें माया शब्दसे सूचित है । वह माया अव्यक्त ही है, 
क्योंकि वह सद्रप है अथवा असद्रप है, ब्रह्म से अभिन्न है अथवा भिन्न, इसप्रकार उसका निरूपण 
नहीं किया जा सकता । यदि महत्‌का अथ हिरण्यगर्भकी बुद्धि हो तो अव्यक्तसे महत्‌ उत्पन्न होता है. 
इसलिए 'महतः परमव्यक्तम' ( महत्से अव्यक्त उत्कृष्ट है ) यहाँ पर वही पूर्वास्था कही गई है। 
यदि महत॒का अथं जीव हो तो भी जीवभाव अव्यक्तके अधीन होनेसे “महतसे अव्यक्त श्रेष्ठ है? अर्थात्‌ 
अव्यक्तमें जीवसे परत्व कथन युक्त है। निश्चय यह अविद्या अव्यक्त है, अविद्योपाधि युक्त होनेसे ही 
जीवके सब व्यवहार सदा होते रहते हैं। अव्यक्तमें जो महत्से परत्व है उसकी अभेदोपचारसे उसके 


विकार शरीरमें कल्पना की जाती है। यद्यपि शरीरके समान इन्द्रिय आदिमें भी [अव्यक्त | विकारत्व 


समान है, तो मी अमेदोपचारसे अव्यक्त शब्दसे शरीरका ही ग्रहण होता है, क्योंकि इन्द्रिय आदिका 
[ इन्द्रियेभ्य: ] अपने वाचक दब्दसे ही ग्रहण किया गया है। केवल शरीर ही अवशधिष्ट है [ अतः 
उसका अव्यक्त दाब्दसे ग्रहण होता है ]। कुछ दूसरे आचार तो इस प्रकार वर्णन करते हैं कि शरीर 
दो प्रकारका है स्थूल और सूक्ष्म । [ नेत्र आदिसे ] जो यह उपलब्ध होता है वह स्थूल है और जो 
सृक्ष्म है उसे आगे “तदन्तरप्रतिपत्तौ०” इस सूत्रमें कहा जायगा। ये दोनों शरीर समानरूरसे पुव 
वाक्य (आत्मानं रथिनं विद्धि शरीरं रथमेव तु ) में रथरूपसे कहे गये हैं। [| इन्द्रियेभ्य: परा ह्र्था ] 


इस उत्तर मन्त्रमें अव्यक्त शब्दसे केवल सूक्ष्म शरीरका ग्रहण किया जाता है, क्योंकि सुक्ष्म अव्यक्त 
शब्दके योग्य है। जैसे इन्द्रियोंका व्यापार अर्थो-शव्दादि विषयोंके कधीन होनेसे अर्थोर्मे इन्द्रिय- 


परत्व है, वंसे बन्ध और मोक्ष व्यवहार सूक्ष्म शरीरके अधीन होनेसे उसमें जीवसे परत्व है। 


अधि० ९ सू० ३ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित २८९, 


रस्येन्द्रियेभ्य: परत्वमर्थानामिति। # तेरू-वेद्वक्तत्यम-अविशेषेण शरीरद्वयस्य पूर्वत्र रथ- 
त्वेन संकीर्तितत्वात्समानयोः प्रकृतत्वपरिशिष्टत्वयोः कथं सश््ममेव शरीरमिह गृह्मते,न पुनः 
स्थूलमपीति। आस्नातस्याथ प्रतिपत्तु प्रभवामः, नाउनातं पर्युनुयोक्त म्‌। आम्नातं चाव्यक्त- 
पद सूक्ष्ममेव प्रतिपादयितुं शकक्‍्नोति, नेतरत्‌; व्यक्तत्वात्तस्थेति चेत-ल; एकवाक्यताधी- 
नत्वादर्थ प्रतिपत्तेः न हीमे पूर्वोत्तरे आम्नाते एकवाक्यतामनापद् कंचिद्थ प्रतिपादयतः; 
प्रक्रतहानाप्रक्ृतप्रक्रिया प्रसज्ञत्‌। न चाकाह्ृगमन्तरेणेकवाक्यताप्रतिपत्तिर स्ति। तत्नाविशि- 
छायां दरीरद्वयस्य ग्राह्मात्वाकाह्नायां यथाकाह्ु संबन्घे5नभ्युपगस्यमान एकवाक्‍्यतैच बा- 
धिता भवति,कुत आम्नातस्याथ प्रतिपत्ति:१% न चेव॑ मन्तव्यम-दुःशोधत्वात्सूक्ष्मस्येव शरीर- 
स्पेह भ्रहर्ण स्थूलस्य तु दष्टबीभत्सतया सुशोधत्वादगप्रहणमिति। यतो नेवेह शोधनं कस्यचि- 
द्विवक्ष्यते। न ह्मञ्न शोधनविधायि किचिदाख्यातमस्ति । अनन्तश्निदि एत्वात्तु कि तद्ठिष्णो: 
सिद्धान्ती--वृत्तिकारके मतका निराकरण करते हैं--परन्तु उनसे यह कहना चाहिए कि पृव॑वाक्य 

[ आत्मनं रथिन विद्धि | में रथरूपसे दोनों शरीरोंका समानरूपसे कथन होनेके कारण दोनोंमें 
प्रकृतत्व परिशिश्त्व समान है तो यहाँ अव्यक्तशब्दसे केवल सूक्ष्मशरीरका ही ग्रहण क्यों किया जाता 
है और स्थूलका क्‍यों नहीं ? हम वेदका अथ जानने-ग्रहण करनेमें समर्थ हैं परन्तु वेदपर ( ननु नच ) 
नहीं कर सकते, वेदोक्त अव्यक्त शब्द सूक्ष्मका ही प्रतिपादन कर सकता है स्थुछका नहीं, क्योंकि वह 
व्यक्त है, ऐसा यदि कहो तो यह युक्त नहीं है, कारण कि अर्थज्ञान एक वाक्यताके अधीन है। ये 
दोनों पूव और उत्तर श्रुति वाक्य एक वाक्यता प्राप्त किये बिना किसी भी अथंका प्रतिपादन नहीं कर 
सकते, अन्यथा प्रकृतकी हानि और अपकृत प्रक्रियाका प्रसद्भध होगा अर्थात्‌ अव्यक्त शब्दसे प्रकृत 
संथूलशरीरका ग्रहण न करना अग्रकृत सृक्ष्म भूतात्मक सूक्ष्म शरीरका ग्रहण करना, यह प्रकृत हानि 
अप्रकृत प्रक्रिया रूप दोष प्रसक्त होगा । और आकांक्षाके विना एक वाक्यताका बोध नहीं होता। 
उन पूर्वोत्तर वाक्योंमें दोनों शरीरोंकी ग्राह्यत्वाकांक्षा समान होनेपर आकांक्षाके अनुसार सम्बन्ध 
स्वीकार न करें तो एक वाक्यता ही बाधित हो जायगी, तो श्र॒त्यथंका बोध कैसे होगा ? इस प्रकार नहीं 
मानना चाहिए कि अनात्मत्व निरचयरूप झोधन दुष्कर होनेसे सूक्ष्म शरीरका ही यहाँ ग्रहण है, नाना 
दोषोंसे दृषित प्रत्यक्ष घणाका विषय होनेसे अनामत्व निवचयरूप शोधन सुकर होनेके कारण स्थल 
शरीरका ग्रहण नहों है, क्योंकि यहाँ प्रकरणमें किसीका शोधत विवक्षित नहीं है, कारण कि यहाँ 
शोधनका विधान करनेवाला कोई क्रियापद नहीं है । विष्णका परम पद क्‍या है ? (आत्मनं रथिनं 
विद्धि ) इस वाक्‍्यके अनन्तर निर्दिष्ट होनेसे वही यहाँ विवक्षित है । क्योंकि यह इससे पर है, यह 


के . सत्यानन्दी-दीपिका हल े 
# वाक्योंकी परस्पर आकांक्षा होनेसे ही एक वाक्यता होती है, ओर उससे अथंका ज्ञान होता 


है, अन्यथा अथंबोधं नहीं होगा । अतः 'शरीरं रथमेव तु! इस प्रकृत शरीर द्वयका ग्रहण “इन्द्रियेभ्यः 
परा' इस मन्त्रमें किस पदसे है और अव्यक्तशब्दसे क्‍या ग्राह्म है ? इस प्रकार दो आकांक्षाओंके होनेसे 
पूर्वोत्तर वाक्‍्योंमें एक वाक्यता सम्मव है । शरीरशब्दसे प्रक्ृत दोनों,ही शरीर ग्राह्म रूपंसे आकांक्षाओंके 
समान विषय हैं। अव्यक्तशब्दसे दोनों शरीरोंका ग्रहण प्राप्त है। यदि आकांक्षाके अनुसार अन्वय 


स्वीकार न करें, तो अव्यक्तशब्दसे केवल सुक्ष्मशरीरका ग्रहण होगा स्थुलशरीरका नहीं, फिर तो एक 
वाक्यताका बाध हो जायगा । इश्नलिये अव्यक्तशब्दसे प्रकृत स्थुलशरीर ही ग्राह्म है । 


शा #यदि वृत्तिकारके मतसे अव्यक्तशब्दसे सूक्ष्म शरीरका भी ग्रहण हो तो हमारी कोई हानि 
नहीं है, क्योंकि अव्यक्तशब्दसे सूक्ष्मशरीरका ग्रहण करनेपर भी अनुमान निरूपित प्रधानका तो 
अव्यक्तंयब्दसे किसी प्रकार भी ग्रहण नहीं हो सकता है ॥३॥ 


२९.० ब्रह्मसूत्न-शाडूरभाष्य [ अ० १ पा० ४ 


परमं पदमितीदमिह विवक्ष्यते | तथाहीदमस्मात्परमिदमस्मात्परमित्युक्त्था 'पुरुषान्नपरं 
किंचित्‌' इत्याह। सर्वधापि त्वानुमानिकनिराकर णोप पत्ते स्तथा नामा स्तु,न नः किचिच्छिद्यतेरे 
ज्ञयत्वावचनाच ॥ ४ ॥। 
पदच्छेदू--जे यत्वावचनात्‌, च । 
सूच्रर्थ--इस प्रकरणमें अव्यक्तको ज्ञेय नहीं कहा गया है, इससे भी इस श्रुतिमें अव्यक्त- 
शब्दसे प्रधानका ग्रहण नहीं है । 

.._ ऑशेयत्वेन च सांख्ये प्रधान स्मयते गुणपुरुषान्तरज्ञानात्केवल्यमिति वदद्धिः। न 
हि शुणस्वरूपमज्ञात्वा गुणेभ्यः पुरुष स्यान्तरं शकक्‍यं ज्ञातुमिति। कचिच्व विभूतिविशेष- 
प्राप्तये प्रधानं जे यमिति स्मरन्ति । न चेदमिहाव्यक्त शे यत्वेनोच्यते। पदमात्र ह्व्यक्तशब्दः । 
नेहाव्यक्त ज्ञातव्यमुपासितव्यं चेति वाक्यमरित। न चानुपदिष्ठ पदाथज्ञानं पुरुषाथ- 
मिति शक्यं प्रतिपत्त॒म। तस्मादपि नाव्यक्तशब्देन प्रधानमभिधीयते। अस्माक॑ तु रथरूप- 
ककक्‍्ल्पशरीराय्नुसर णेन विष्णोरेव परम पदं दर्शायितुमयमुपन्यास इत्यनवद्यम्‌ ॥४॥ 

घदतीति चेन्न प्राशो हि प्रकरणात्‌ ॥५॥। 

पदच्छेद-- वदरति, इति, चेत्‌, न, प्राज्ञ), हि, प्रकरणात्‌ । 

सूत्नाथ--( वदति ) “महतः परं श्रवं निचाय्य” यह उत्तर वाक्य प्रधानको ज्ञेय कहता है 
(इति चेन्न) ऐसा यदि कहो तो यह युक्त नहीं है, ( प्रकरणात्‌ ) क्योंकि “पुरुषान् पर! इस आत्मप्रक- 
रणसे ( प्राज्ञो हि ) परमात्मा ही यहाँ ज्ञयरूपसे निर्दिष्ट है। 

अन्नाह सांख्यः-- शियत्वावचनात' इत्यसिद्धम्‌ , कथम्‌ * श्रूयते ह्यत्तरत्राव्यक्तशब्दो- 
इससे पर है अर्थात्‌ इन्द्रियोंस उसके विषय श्रेष्ठ हैं, विषयोंसे मन श्रेष्ट है, इस प्रकार कहकर 'पुरुषान्न० 
.( पुरुषसे कुछ श्रेष्ठ नहीं है ) ऐसा श्रूति कहती है। सब प्रकारसे अनुमान निरूपित प्रधानका निरा- 
करण उपपन्न होता है । तो भले ऐसा हो, इससे हमारी कुछ भी हानि नहीं है ॥३॥। 

सत्त्व आदि गुण और पुरुषके भेदज्ञानसे मोक्ष होता है, ऐसा कथन करनेवाले सांख्यमतानुयायी 
विद्वान प्रधानका ज्ञेयरूपसे स्मरण करते हैं, क्योंकि सत्त्वादि गुणोंके स्वरूप जाने विना केवल गुणोंसे 
पुरुषका भेद नहीं जाना जा सकता । अणिमा आदि ऐश्वय प्राप्तिके लिए प्रधान जश्ेय है, ऐसा भी 
कहीं कहीं स्मृतिमें कहते हैं । परन्तु | महतः परमव्यक्तम्‌ | इस मन्त्रमें अव्यक्तको ज्ञेयरूपसे नहीं कहा 
है, यहाँ अव्यक्तशब्द केवल एक पद है। अव्यक्त ज्ञातव्य है वा उपासितव्य है, यहाँ कोई ऐसा विधायक 
वाक्य नहीं है । और अनुपदिष्ट पदार्थज्ञान पुरुषार्थ है ऐसा नहीं जाना जा सकता। इससे भी 
श्रति अव्यक्तशब्दसे प्रधानका अभिधान नहीं करती, हमारे मतमें तो रथके साहश्यसे कल्पित शरीर 


आदिका अनुसरणकर विष्णका ही परम पद दिखलानेके लिए यह उपन्यास है, इस प्रकार कोई 
दोष नहीं है ॥३॥। 


यहाँ सांख्य कहते हैं--'ज्ञेयत्वावचनात' यह हेतु असिद्ध है, क्‍योंकि 'अशब्दमस्पशम०' 

( जो अशब्द, अस्प्श, अरूप, ऋयय, रसहीन, नित्य तथा गन्धरहित है । जो अनादि, अनन्त, महत्‌- 
सत्यानन्दी दीपिका 

*प्रधान श्र्‌ ति-तात्पयंका विषय न होनेसे शेय नहीं है और अव्यक्तशब्द वाच्य भी नहीं है । 

परन्तु शरीर भी तो शेयरूपसे पठित नहों है तो उसका यहाँ ग्रहण क्‍यों किया जाता है? हमारे मतमें 


तो केवल विष्णुपद ज्ञेय है, उसके दर्शनके लिए अव्यक्तशब्दस स्थलशरीरका ग्रहण करनेमें कोई 
दोष नहीं है ॥४॥ 


अंधि० १ सू० ६] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित २९१ 


द्तिस्य प्रधानस्य शेयत्ववचनम--अशब्दमस्पश मरूपमब्ययं तथा5रसं नित्यमगन्धबच्च यत्‌ ! 
अनादनन्तं महतः पर ध्रुवं निचाय्य त॑ रूत्युमुखात्परमुच्यते ॥” ( का० २।३।१५ ) इति। अन्न हि 
यादद्टं शब्दादिहीन प्रधान महतः पर स्मृतो निरूपितम, तादशमेव निचाय्यत्वेन निदिए्म, 
तस्मात्पधानमेवेदम, तदेव चाव्यक्तदब्द्निदिष्टमिति। अन्न घमः-नेह प्रधान निचाय्यत्वेन 
निर्दिष्टम । प्राज्ञो हीह परमात्मा निचाय्यत्वेन निदिष्ट इति गम्यते। कुतः ? प्रकरणात। 
प्राश्षस्य हि प्रकरणं विततं वतते; 'पुरुषान्न पर किंचित्‌ सा काष्ठा सा परा गति: इत्यादिनिद शत, 
एप सवषु भूतेषु गृढोत्मा न प्रकाशते” इति च दुर्शातत्ववचनेन तस्येव शञेयत्वाकाह्ुणत्‌। 
“च्छेद्ाड्मनसी प्राज्लः इति च तज्ञ्ञानायव वागादिसंयमस्य विहितत्वात, झत्युमुखपमोक्ष- 
णफलत्वाच्च। नहि प्रधानमात्र निचाय्य मृत्युमुखात्ममुच्यत इति सांख्येरिष्यते। चेतनाव्म- 
विज्ञानाद्धि म॒त्युमुखात्पमुच्यत इति तेषामभ्युपगमः | सवषु वेदाल्तेषु प्राज्लस्येबात्मनो5- 
'शब्दादिधमंत्वममिलप्यते | तस्मान्न प्रधानस्यात्र शेयत्वमव्यक्तशब्द्निदिश्त्वं वा ॥५॥ 


त्रयाणामेव चेवमुपन्यासः प्रशनश्र || ६ ॥ 
पद॒च्छेद्‌-- त्रयाणाम्‌, एव, च, एवम्‌, उपन्यास: , प्रदन:, च। 
सूचरार्थ---( एवम्‌ ) पूर्व और उत्तर वाक्योंके पर्यालोचनसे ( त्रयाणामेव ) अग्नि, जीव और 
परमात्मा इन तीनोंका ही ( उपन्यास ) वक्तव्यरूपसे उपन्यास है। ( प्रइनश्च ) और प्रइन भी उनके 
विषयमें है, इसलिए प्रधान अव्यक्तशब्द वाच्प्र नहीं है । 
# इंतश्व न प्रधानस्याव्यक्तशब्दवाच्यत्वं शे यत्वं वा। यस्मात्जयाणामेव पदार्थाना- 
मग्निज्जीवपरमात्मनामस्मिन्ग्रन्थे कठवर्ल्लीषु वरप्रदानसामर्थ्यौद्वक्तव्यतयोपन्यासो दश्यते। 





से पर, निरचल है उस तत्त्वका ज्ञान प्राप्कर पुरुष मृत्युमुखसे छूट जाता है ) इस उत्तरवाक्यमें 
अव्यक्तशब्दसे प्रतिपादित प्रधानका ज्ञेयरूपसे कथन है। सांख्यस्मृतिमें शब्द आदि रहित महतसे 
पर प्रधानका जेसा निरूपण है वैसा ही यहाँ जेयरूपसे निर्देश है। इसलिए यह प्रधान ही है और 
वही यहाँ . [ महतः परमव्यक्तम्‌ ) अव्यक्तशब्दसे निर्दिष्ट है। सिद्धान्ती--यहाँ हम कहते हैं--इस 
मन्त्र [ 'अदब्दमस्पशंम' ] में प्रधान ज्ञेयरूपसे निर्दिष्ट नहीं है, किन्तु प्राज्ञ परमात्मा ही यहाँ ज्ञेयरूपसे 
निदिष्ट है ऐसा ज्ञात होता है । किससे ? इससे कि उसका प्रकरण है। प्राज्ञका ही विस्तृत प्रकरण चला 
हुआ है, 'पुरुषान्न' ( पुरुषसे कुछ श्रेष्ठ नहीं है, वह परम सीमा है वह परम गति है ) इत्यादि निर्देश 
है। 'एप सवंषु०” ( सम्मू्ण भूतोंमें छिपा हुआ यह आत्मा प्रकाशित नहीं होता ) इस प्रकार दुर्शानतव 
कथनसे उसकी ही ज्ञेयहपसे आकांक्षा होती है, तथा 'यच्छेद्याइःमनसी ०” ( विवेकी पुरुष वाणीका मनमें 
लय करे ) इस प्रकार उसके ज्ञानके लिये हो वाणी आदिके संयमका विधान किया है, मृत्युमुखसे 
छुटकारा पाना ही ज्ञानका फल है। परन्तु सांख्योंने यह स्वीकार नहीं किया कि केवल प्रधानके ज्ञानसे 
मृत्युमुखसे मुक्त होता है । वे तो यह स्वीकार करते हैं कि चेतन आत्मके ज्ञानसे ही मृत्युमुखसे मुक्त 
होता है। सम्पूर्ण वेदान्तोंमें प्राज्ञ परमात्मामें ही अशब्दत्व आदि धर्मोका कथन है। इसलिए यहाँ प्रधान 
न ज्ञय है और न अव्यक्तशब्दसे निदिष्ट ही है ॥ ५॥। 

और इस कारणसे भी प्रधान अव्यक्तशब्द वाच्य अथवा ज्ञेय नहीं है, क्योंकि वर प्रदान 
सामथ्यंसे इस कठवल्लो प्रन्थमें वक्तव्यहूपसे अग्नि, जीव और परमात्मा इन तीन पदार्थोंका ही 

द सत्यानन्दी-दीपिका 

9 इस कठवलली ग्रन्थमें प्रधानके विषयमें न प्रइनन है और न उत्तर ही, इससे भी प्रधान 

अव्यक्तशब्द वाच्य नहों है। इसी बात को “तन्रयाणामेव” इस सूत्रसे भगवान्‌ सुत्रकार दिखलते हैँ । 
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तद्चिषय एवं च प्रइनः | नातो5न्यस्य प्रइदन उपन्यासो वा5स्ति। तत्न तावत्‌ 'स त्वमपिस्वग्य- 
मध्येषि रत्यो प्रत्नहि त॑ श्रदघानाय सहयम्‌ ( का० १।१।१३ ) इत्यग्निविषयः प्रदनः। येय॑ प्रेते 
विचिकित्सा मनुष्ये5स्तीत्येके नायमस्तीति चेके । एतद्वि्ामनुशिष्टस्त्वयाहं वराणामेष वरस्तृतीयः ॥' 
( का० 39।२० ) इति जीवविषयः प्रहनः। “अन्यत्न धर्मादन्यन्राधर्मादन्यत्रास्मात्कृताकृतात्‌ । 
अन्यन्न भूताच भव्यात्व यत्तत्पर्यसि तह्॒द्‌ ॥! ( का० १३२।१४ ) इति परमात्मविषयः । प्रति- 
वचनमपि 'लोकादिमपि तमुबाच तस्मे या इष्टका यावतीर्वा यथा वा ।” (का० .१।१।१५) इत्यग्नि- 
विषयम्‌ । 'हन्त त इदं प्रवक्ष्यामि गुहमं ब्रह्म सनातनम्‌ । यथा च मरणं प्राप्य आत्मा मबवति गौतम ॥ 
योनिसन्ये प्रप्यन्ते शरीरत्वाय देहिनः । स्थाणुमन्येडनुसंयन्ति यथाकम यथाश्रुतम! (का० २।७५६,७) 
इति । व्यवहितं जीवविषयम्‌ । न जायते स्रियते वा विपश्चित्‌' ( का० ११२।१८ ) इत्यादिबह- 
प्रपश्च॑ परमात्मविषयम। नेचं प्रधानविषयः प्रदनो5स्ति;अपृश्त्वाच्ानु पन्‍्यसनी यत्व॑ तस्येति। 
अचाह--यो5यमात्मविषयः प्रश्नो येय॑ प्रेते विचिकित्सा मनुष्येएस्तीति, कि स एवायमं 
'अन्यन्न धर्मादन्यन्नाधर्मात्‌! इति पुनरनुकृष्यते, किवा ततो 5न्यो 5 यम पूर्वः प्रश्न उत्थाप्यत इति। 
#$ किचातः स एवाय॑ प्रदनः पुनरनुकृष्यत इति यद्य॒च्येत, दयोरात्मविषययोः प्रश्नयो रेकता- 


उपन्यास देखा जाता है और तद्विषयक ही प्रश्न है, इससे अन्यका प्रइन अथवा उपन्यास नहीं है । 
उनमेंसे 'स त्वमप्िि०' ( नचिकेता--हे मृत्यो ! तुम स्वगके साधन भूत अग्निको जानते हो, सो मुझ 
श्रद्धालुके प्रति उसका वर्णन करो ) यह अग्निविषयक प्रदन है। “ययं प्रेते०” ( मृतक मनुष्यके विषयमें 
जो यह सन्देह है--कुछ छोग कहते हैं कि देह आदि संधातसे अतिरिक्त देहान्तर सम्बन्धी आत्मा 
है, कुछ एक कहते हैं कि इस प्रकारका आत्मा नहों है, तुमसे उपदेशको प्राप्त हुआ मैं इसे जान 
सके वरोंमें शेष यह तीसरा वर है ) यह जीवविषयक प्रश्न है। 'अन्यन्न धर्माद०” ( जो धर्मसे भिन्न,. 
अधमंसे मिन्न, कार्य-कारणसे अन्य, भूत, भविष्यत्‌ एवं वर्तमानसे अन्य है ऐसा तुम जिसे देखते 
हो उसे मुझसे कहो ) यह परमात्मविषयक प्रहन है। प्रतिवचन भी 'लोकादिमपक्‍्नि०' ( तब यमराजने 
लोकोंके कारणभूत उस अग्निका तथा उसके चयन करनेमें जसे बल्लौर जितनी ईटें होती हैं और जिस 
प्रकार स्थण्डिलमें उसका चयन किया जाता है उन सबका नतिकेताके प्रति वर्णन कर दिया ) यह 
अग्नि विषयक उत्तर है। 'हन्त त इदं ०” ( हे गौतम ! अब मैं फिर भी तुम्हारे प्रति उस गुह्मय और 
सनातन ब्रह्मका वर्णन करूँगा, तथा [ ब्रह्मको न जाननेसे | मरणको प्राप्त होनेपर आत्मा जंसा हो 
जाता है [ वह भी बताऊँगा ]। अपने कम और ज्ञानके अनुसार कितने देही तो शरीर धारण 
करनेके लिये किसी योनिको प्राप्त होते हैं और कितने ही स्थावर-भावको प्राप्त हो जाते हैं ) यह 
व्यवधानसे [ अविद्यासे आच्छादित ] जीव विषयक उत्तर है। न जायते०” ( यहं विद्वानु न' उत्पन्न 
होता है न मरता है ) इत्यादि बहुत विस्तृत परमात्मा विषयक प्रतिवचन है । इस प्रकार प्रधान 
विषयक प्रश्न नहीं है। अपृष्ट होनेसे उपन्यासके योग्य भी नहीं है। यहाँ पूव॑पक्षी कहते हैं--'येय॑ 
प्रेते०' यह जो आत्मविषयक प्रदन है, क्या उसकी “अन्यन्न घर्माद० यहाँ पुनः अनुवृत्ति है अथवा 
उससे अन्य यह अपूर्व-नवीन प्रदइन उठाया जाता है? इससे प्रकरणमें क्या आया ? [ येय॑ प्रेंते ] 
उस प्रशनकी [ अन्यत्र धर्माद ] इसमें अनुव॒ त्ति है, ऐसा यदि कहो, तो आत्मविषयक दो प्रर्नोंमें 
अभेद होनेसे अग्नि विषयक और आत्मविषयक इस प्रकार दो ही प्रश्न होते हैं, अत: ऐसा नहीं कहना 
सत्यानन्दी-दीपिका 
% यमराज और नचिकेताके संवादरूप वाक्योंकी प्रवृत्तिसे यही सिद्ध होता है कि “येय॑ प्रेते०' 
'अन्यत्र धर्माद० इन दोनों मन्त्रोंमें आत्मविषयक एक ही प्रधन है दो नहीं, जिसके आधारपर प्रधान 
विषयक नवीन प्रइतकी कल्पनाकी जाय । अतः यहाँ प्रधानका अवकाश नहीं है । 
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पत्ते रप्रिविषय आत्मविषयश्च द्वावेव प्रश्नवित्यतो न वक्तव्यं तयाणां प्रश्नोपन्यासाविति । 
अथान्योडयमपू्ः प्रइन उत्थाप्यत इत्युच्येत, ततो यथेव वरप्रदानव्यतिरेकेण प्रश्नकल्प- 
नायामदोषः, एवं प्रइनव्य तिरेक्रेणापि प्रधानोपन्‍्यासकल्पनायामदोषः स्यादिति। अच्चो- 
च्यते-नेवं वयमिह घरप्रदानव्यतिरेकेण प्रइन॑ कंचित्कल्पयाम:;वाक्यो पक्रमसामर्थ्यात। वर- 
प्रदानोपक्रमा हि सत्युनविकेतःसंवादरूपा वाक्यप्रवृत्तिरासमार्ते: कठबल्लीनां लक्ष्यते । 
#& मृत्युः किल नविकेतसे पित्रा प्रहिताय त्रीन्वरान्प्रददो । नचिकेताः किल तेषां प्रथमेन 
वरेण पितुः सोमनस्यं वर्वे, द्वितीयेनाशिविद्याम, तृतीयेनात्मविद्याम्‌, येय॑ प्रेते! इति वराणा- 
मेष वरस्तृतीय:” (को० १।१।२० ) इति लिज्ञात्‌। तत्र यद्यन्यत्र धर्मादित्यन्यो5य मपूर्व: प्रश्न 
उत्थाप्येत, ततो वरप्रदानज्यतिरेकेणापि प्रश्नषकव्पनाहाक्यं बाध्येत | नननु प्रष्ठव्यभेदादपूर्वों ५- / 
य॑ प्रचनो भवितुमहंति । पूर्वों हि प्रइनो जीवविषयः; येय॑ प्रेते विचिकित्सा मनुष्येषरस्ति- 
नास्तीतिविचिकित्सामिधानात्‌ ! जीवश्व धर्मादिगोचरत्वान्नान्यत्र घर्मादिति प्रइनमहंति | 
प्राशस्तु धर्मायतीतत्वादन्यत्र धर्मादिति प्रश्नमहंति। प्रश्नच्छाया च न समाना लक्ष्यते; 
पूर्वस्यास्तित्वनारितत्वविषयस्वादुत्तरस्य धर्माथ्ती तवस्त॒विषयत्वात्‌ | तस्मात्पत्य भिज्ञाना- 


चाहिए कि तीन पदाथ विषयक ही प्रश्न और उपन्यास है । ऐसा यदि कहो कि यह अपूर्व॑ प्रइव उठाया 
जाता है तो जैसे वर प्रदानसे अतिरिक्त प्रइनकी कल्पनामें [ तुमको ] दोष नहीं है, वंसे ही प्रश्नके 
विना भी प्रधानके उपन्यासकी कल्पनामें हमें दोष नहीं है। इस पर सिद्धान्ती कहते--यहाँ हम इस 
प्रकार वर प्रदान के अतिरिक्त किसी भी प्रशनकी कल्पना नहीं करते, क्योंकि वाक्यके उपक्रमकी सामथ्ये 
ही ऐसी है। वर प्रदान से लेकर कठवल्लीकी समाप्ति पर्यन्त यमराज और नचिकेताकी संवादरूप 
वाक्यप्रवत्ति ऐसी ही लक्षित होती है। पिता द्वारा भेजे हुए नचिकेताको यमराज ने तीन वर दीये । 
उनमेंसे प्रथम वरसे नचिकेताने पिताकी प्रसन्नता माँगी, द्वितीयसे अग्निविद्या और तृतीयसे आत्म- 
विद्या, क्योंकि “येय॑ प्रेते' और 'वराणामेष' ऐसा श्रुति लिज्धु है। उनमें “अन्यन्न धर्मात्‌”र यदि यह 
नवीन प्रइन उठाया जाय तो वर प्रदानसे अतिरिक्त प्रशनको कल्पना होनेसे उपक्रम वाक्यका वांध 
हो जायगा । परन्तु | जीव और ईश्वर रूप ] प्रष्टव्य पदार्थ के भेद होनेसे [ “अन्यत्र धर्मात' ] यह प्रश्न 
नवीन हो सकता है । पूर्व॑प्रदन जीव विषयक है, क्योंकि “येय॑ प्रेते! इस मन्त्रमें मृतक मनुष्यके 
विषयमें देहादि संघातसे भिन्न आत्मा है अथवा नहीं है! इस प्रकारकी श्भरका अभिधान है। और 
जीव धमं आदिका आश्रय होनेसे 'अन्यत्न धर्मात्‌र इस प्रश्नके योग्य नहीं है। प्राज्ञ तो धर्मादिसे 
अंतीत होनेके कारण “अन्यत्र धर्मात्‌' इस प्रइ्नके योग्य है। [ केवल प्रष्टव्य भेदसे प्रश्नका भेद॑ नहीं 
है | किन्तु दोनों मन्त्रोंमें प्रर्त साहश्य भी समान लक्षित नहीं होता, क्योंकि “येय॑ प्रेते' यह पुंव॑ प्रदन 
अस्ति तथा नास्ति ( है या नहीं है ) विषयक है और “अन्यन्न घर्मात” यह उत्तर प्रदन धर्मादि अतीत 
वस्तु विषयक है। अतः पृव॑मन्त्रमें प्रतिपादित वस्तुके उत्तर मन्त्रमें प्रत्यभिज्ञान के अमाव होनेसे प्रब्नोंमें 
सत्यानन्दी-दीपिका क्‍ 

# पूवपक्षी--जीव विषयक प्रदनमें देहादि संघातसे भिन्न आत्मा है अथवा नहीं है, यह संशय 
ओर धम आदिका आश्रयत्व प्रतीत होता है और परमात्मा धर्मादे से अतीत है, इस प्रकार प्रष्टव्यके 
भेदसे प्रदनोंका परस्पर भेद है | किच्च 'येय॑ प्रेतेण” और “अन्यन्न धर्माद०' इन दोनों मन्त्रोंमें प्रस्नोंके 
साहरयके अमावसे भी प्रइनोंका भेद है। इससे पिताकी प्रसन्नता, अग्निविद्या, जीवविद्या और परमात्म- 


विषयक विद्या इन चार प्रदनोंकी कल्पना करनी पड़ेगी, तदनुसार उत्तर मी चार होंगे, ऐसा माननेसे 
उपक्रम वाक्यका बाघ होगा । जसे यहाँ नवीन चतुर्थ प्रशनंकी कश्पताकी गई है, वंसे हम भी प्रधानकी 
सिद्धि मानते हैं । सिद्धान्ती---“जीवप्राज्ञयोः” आदिसे समाधान करते हैं । 


२९७ ब्रह्मसू अ-शाइूरभाष्य अ० *ै पा० ४ 


भावास्प्रस्नभेदः । न पूर्वस्येवोत्तरत्रानुकर्षणमिति चेत-न; जीवप्राशयोरेकत्वा भ्युपगमात्‌ । 
भवेत्पण्व्यभेदात्प्रश्नभेदो यदच्चन्यो जीवः प्राज्ञात्स्यात्‌ । न त्वन्यत्वमस्ति। तक्वमसीत्यादि 
भ्रत्यन्तरे भ्यः | इह च अन्यान्न धर्माव' इत्यस्य प्रशनस्य भप्रतिवचन “न जायते त्रियते वा 
विपश्चित्‌! इति जन्ममरणप्रतिषेधेन् प्रतिपाद्यममानं शारीरपरमेश्वरयोरभेद दशायति। सति 
हि प्रसड़े प्रतिषेधो भागी भवति। प्रसड्ृश्य जन्मरणयोः दशरीरसंस्पर्शाच्छारीर॒ स्य भवति न 
प्रमेश्वरस्य । तथा-'स्वप्नानत जागरितान्तं चोभी येनानुपश्यति । महान्त विभुमात्मानं मत्वा धीरो 
न शोचति ॥ ( का० २।४।४ )इति स्वप्नजागरितदशो जीवस्येव महत्त्वविभुत्वविशेषणस्य 
मननेन शोकविच्छेद॑ दर्शयन्न प्राशादन्यो जीव इति दर्शायति। प्राशविश्ञान(द्धि शोकविच्छेद्‌ 
इति वेदान्तसिद्धान्तः । # तथा इग्ने-यदेवेह तदमुत्र यदमुत्र तदन्विह। झूत्यो: स र॒त्युमाप्नोति य 
इह नानेव पश्यति॥! (का ० २४७।१०) इति जोवप्राशभेद्द प्टिम पवद्ति । तथा जीवविषय स्या- 
स्तित्यनास्तित्वप्रश्नस्यानन्तरम्‌ अन्यं वर॑ नचिकेतो वृणीष्व! इत्यारभ्य सृत्युना तेस्तेः कामेः 
प्रकोभ्यमानो5पि नचिकेता यदा न चचाल, तदेन मृत्युरभ्पयुद्यनिः श्रेयसविभागंप्रद शने न 
विद्याविद्याविध्नागप्रदर्शनेन व 'विद्याभीप्सिनं नचिकेतसं मन्‍्ये न त्वा कामा बहवो5लोलुपन्‍्त' 
परस्पर भेद है, ऐसा यदि कहो कि पूर्व प्रइनकी उत्तर वाक्यमें अनुवृत्ति नहीं है, तो यह कथन युक्त 
नहीं है, क्योंकि जीव और प्राज्ञमें एकत्व स्वीकार किया गया है, यदि जीव प्राज्ञसे अन्य होता तो 
प्रश्व्यके भेदसे प्रन्‍तका भेद होता, परन्तु 'तत्त्वमस्रि! इत्यादि अन्य श्रतियोंसे यह सिद्ध 'होता है-कि 
दोनोंमें भेद नहीं है, यहाँ मी “अन्यत्र धर्मांत्‌ इस प्रइनका “न जायते म्रियते०' (विद्वान न जन्मता है 
न मरता है) इस प्रकार जन्म-मरणके प्रतिषेधसे प्रतिपाद्यममान प्रतिववचत जीव ओर परमेश्व 
अभेद दिखलाता है । जन्म-मरणका प्रंसद्भ होनेपर ही प्रतिषेष युक्त होता है। धरीरके साथ सम्बन्धके 
होनेसे जीवात्मामें जन्म-मरणका प्रसद्भ होता है परमेश्व रमें नहीं होता । उसी प्रकार 'स्वप्रान्त जागरि- 
तान्‍्तं०' ( जिसके द्वारा स्वप्नमें प्रतीत: होदेवाले तथा जाग्रत्‌में - दिखाई देनेवाले दोनों प्रकारके पदार्थों 
को देखता है उस महान्‌ और विभु आत्माको जानकर बुद्धिमान पुरुष शोक नहीं करतां ) इस प्रकार 
स्वप्न और जाग्रत्‌ पदार्थोकी देखनेवाले महत्त्व एवं विभुत्व विशिष्ट जीवके चिन्तनसे हो द्योककी 
अत्यन्त निवृत्ति दिखलाते हुए यमराज प्राज्ञ-परमात्मासे जीव भिन्न नहीं है ऐसा दिखलाते हैं। यह 
वेदान्त सिद्धान्त है कि प्राज्ञके विज्ञानसे ही शोकका नाश होता है। उसी प्रकार आगे “यदेवेह०” ( जो 
तत्त्व इस-देहेन्द्रिय संघातमें मासता है वही अन्यत्र-देहादिसे परे भी है और जो अन्यत्र है वही इसमें 
है। जो मनुष्य इस तत्त्वमें नानात्व-सा देखता है वह. मृत्युसे मृत्यको-जन्म मरणको प्राप्त होता है ) 
इस प्रकार यह मन्त्र जीव और प्राज्ञमें भेददृष्टिका निषेध करता है। इस प्रकार नचिकेताके जीव 
विषयक अस्तित्व, नास्तित्व ( है, नहीं है ) प्रशनके अनन्तर “अन्यं बरं ०? ( हे नचिकेता ! आत्मविषयक 
वरको छोड़कर अन्य वर मांगों ) ऐसा आरम्मकर यमराजद्वारा पुत्र दारा आदि अनेक तत्‌ .तत्‌ कामना- 
ओंसे अत्यन्त प्रलोभित किया गया भी नचिकेता जब अपने वरसे विचलित न हुआ तब धमराजने अभ्युदय 
और मोक्षके विभांग-भेदके प्रदशनसे तथा विद्या और अविद्याके विभागके प्रदर्शनस्ते 'विद्याभीष्सिनं० 
सत्यानन्दी-दीपिका द 
# यदि जीव परमेश्व रसे भिन्न होता तो “येय॑ प्रेते' इस प्रइनका परमेश्वर विषयक "त॑ दुदंश गूढ़०” 


यह उत्तर किस प्रकार संगत होता, अतः दोनों मन्त्र एक आत्मविषयक हैं और उनमें आत्मविषयक 
एक ही प्रदन है । 'उद्रमन्तरं कुरुते अथ तस्य भयं मवति' (जो उस प्रत्यगभिन्न ब्रह्मतत्त्वमें अल्प- 
सा भेद करता है उसे संसार भय प्राप्त होता है ) इत्यादि श्रतियोंमें भेदकी निन्‍दा और भेंददर्शीको 
जन्म-मरणमय संसारकी प्राप्ति कही गई है । इसलिए यहाँ जीव-ब्रह्मका अभेद ही विवक्षित है.। 


अधि० ९ सू० ६ | भाषानवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित २९५ 


( का० १।२।४) इति प्रशस्य प्रदनमपि तदीयं॑ प्रशंसन्यदुवाच--तं दुदंश गूढमनुप्रविष्ट गुहाहित 
गहरेष्ट पुराणस्‌ । अध्यात्मयोगाधिगमेन देवं॑ सत्वा धीरों हघशोकों जहाति ॥' ( का० $।२।३२ ) 
इति, तेनापि जीवप्राज्योरभेद एवेह विवक्षित इति गम्यते | यत्प्रश्ननिमित्तां च॒ प्रशंसा 
महतीं मुत्योः प्रत्यपद्यत नचिकेता यदि तं विहाय प्रशंसानन्तर मन्यमेव प्रश्नमुपश्षिपेद- 
स्थान एव सा सर्वा प्रशंसा प्रसारिता स्यात्‌ | तस्मात्‌ -ेय॑ प्रेते' इत्यस्येव प्रच्नस्येतदन 
कर्षणम्‌ 'अन्यन्न धर्मात्‌! इति | यत्त प्रश्नच्छायावलक्षण्यमुक्तम , तददूषणम्‌ , तदीयस्येव 
विशेषस्य पुनः प्ृच्छयमानत्वात्‌ | पूर्वत्र हि देहादिव्यतिरिक्तस्यात्मनो स्तित्वं पृष्ठम्‌, उत्त- 
रतञ्ञतु तस्येवासंसारित्व॑ं पृूचछयत इंति; यावद्ध्नविद्या न निवतंते तावदर्मा दिगोच र त्वं जीव- 
सस्‍्य जीवत्वं च ननिवतते। तनिवृत्तों तु प्राश एव तत्त्वमसी ति श्र॒त्या प्रत्याय्यते। न चाबिद्या- 
वच्वे तदपगमे च वस्तुनः कश्चिद्वि शोषो एस्ति । यथा कश्चित्संतमसे पतितां कांचिद्रज्जमहि 
मन्यमानी भीतो वेपमानःपलायते, त॑ चापरो ब्रयान्मा भेषीनसायम्रही रज्जुरेवेति। सच 
तदुपश्रत्याहिकतं मयमुत्खजेद्दे पथुं पलायन च । न त्वहिवुद्धिकाले तदपगमकाले च वस्तुन 
कश्चिद्वि शोषः स्यात्‌ | तथेवेतदपि द्रष्टव्यम । ततश्व न जायते म्रियते वा! इत्येवमायपि भवत्य- 
स्तित्वप्रश्नस्य प्रतिवचनम्‌ । # सत्र त्वविद्याकल्पितजीवप्राज्षभेदापेक्षया योजयितव्यम्‌ | 


( मैं तुझ नचिकेताको विद्याभिलाषी मानता हूँ; क्‍योंकि तुझे बहुतसे भोगोंने मी नहीं लुभाया ) इस 
प्रकार नचिकेताकी प्रशंसा कर उसके प्रदनकी भी प्रशंसा करते हुए 'तं दुदंश०” ( उस कठिनतासे 
दोख पड़नेवाले, गृढ़ स्थानमें अनुप्रविष्ट , गृहा-बुद्धिमें स्थित, गह्नर-अनेक अनर्थोसे व्याप्त देहमें स्थित 
पुरातन देवको अध्यात्मयोगकी प्राप्ति द्वारा जानकर धी-बुद्धि मान पुरुष हष-श्ोकको त्याग देता है) ऐसा 
कहा है । इससे मी ऐसा ज्ञात होता है कि जीव और प्राज्ञ-परमात्माका अभेद ही यहाँ विवक्षित है । 
जिस प्रदनके कारण मृत्युने नचिकेताकी महती प्रशंसाकी यदि वचिकेता उसको छोड़कर प्रशंसाके 
अनन्तर अन्य ही प्रशनकों उठाता तो वह सब प्रशंसा अनुपयुक्त स्थानमें ही प्रसारित होगी अर्थात्‌ 
अनुपयुक्त स्थानमें की जानेके कारण व्यथं हो जायगी, इसलिए “येयं प्रेते! इस प्रशनकी ही “अन्यन्र 
धर्मात्‌' इस मन्त्रमें अनुवृत्ति है। जो यह कहा गया है कि दोनों प्रश्नोंमें साहश्य न होनेके कारण 
वैलक्षण्य है, वह दोष नहीं है, क्योंकि उसीका विशेष पुन: पूछा गया है। पूव॑वाक्य “येय॑ प्रेते, में 
देहादिसे अतिरिक्त आत्माका अस्तित्व ही पूछा गया है और उत्तर मन्त्र ( अन्यत्र धर्माव्‌ ) में . तो 
उसीका असंसारित्व पूछा जाता है, इसलिए जब तक अविद्या निद्त्त नहों होती तब तक जीवमें धर्मादि 
आश्रयत्व और जीवत्व निवृत्त नहीं होते । उसकी निवृत्ति होने पर तो वह प्राज्ञ ही है, ऐसी 'तत्त्मसि! 
इसप्रकारकी श्रतिसे प्रतीति कराई जाती है। अविद्याके योगसे अथवा अविद्याके निवृत्त होनेसे वस्तुमें 
कुछ भी विशेष नहीं आता ।. जैसे अंधकारमें पड़ी किसी रज्जुमें सप॑ समझकर कोई पुरुष भयसे काँपता 
हुआ वहाँसे मागता है। उससे यदि कोई अन्य विज्ञपुरुष कहे कि मय मत करो - यह सप॑ नहीं है 
किन्तु रज्जु है, तब वह पुरुष उसका वचन सुनकर संज्ञान जन्य मय, कपन और पलायन त्याग 
देता है। परन्तु सर्प बुद्धि कालमें अथवा उसकी निवृत्तिकालमें वस्तु (रज्जुमें) कोई विशेषता नहीं है, उसी 
प्रकार यहाँ भी समझना चाहिए । इसके अतिरिक्त जीव ब्रह्मके अभेद होनेसे “न जायते प्रियते वा! 
इत्यादि भी अस्तित्व प्रश्नका प्रतिवचन है। [ जीव ब्रह्म एक होनेपर भी ] अविद्यासे कल्पित जीव 

सत्यानन्दी-दीपिका 
# जीव ब्रह्मका अभेद होनेसे ब्रह्मविषयक प्र॒इनका तृतीय वरमें अन्तर्माव है। प्रधानकी कल्पनामें 


तो कोई भी वर प्रदानादि नहीं हैं, और प्रधान अनात्मा है, अतः उसका आत्मविषयक तृतीय वरमें 
अन्तर्भाव भी सम्मव नहीं है, यही प्रधानमें विषमता है । इससे प्रधान अव्यक्त शब्द वाज्य नहीं है ॥॥६॥। 


२९६ ब्रह्मसूज-शा डर भाष्य [ अ० है पा० ४ 


एकत्वेषपि हयात्मविषयस्य प्रदतस्थ प्रायणावस्थायां देहव्यतिरिक्तास्तित्वमात्रविच्चिकित्स- 
नात्कतृत्वादिसंसारस्वभावानपोहनाज् पूर्वस्थ पर्यायस्य जीवविषयत्चमुत्प्रे क्ष्यते । उत्त- 
रस्य तु धर्माद्त्ययसंकोतनात्पाशविषयत्वमिति। ततश्र युक्तापम्निजीवपरमात्मकल्पना। 
प्रधानकल्पनायां तु न वरप्रदानं न प्रइनो न प्रतिवत्चननमिति वेषस्यम ॥६॥ 
महद्वच्च ॥७॥। 

पदच्छेद--महद्वत्‌, च । 

सूत्रा्े -- बुद्धेरात्मा महानु परः” इसमें पठित “महत्‌” शब्द जंसे सांख्याभिमत तत्त्वका 
वाचक नहों है, वसे वंदिक अव्यक्तशब्द मी प्रधानका वाचक नहीं 

# यथा महच्छब्दः साख्येः सत्तामात्रे पि प्रथमजे प्रयुक्तो न तमेव वैदिके८पि 
प्रयोगे"भिछत्त । 'बुदेेरात्मा महान्परः ( का० १।३।१० ), 'महान्त॑ विभुमात्मानम! ( का० 
१।२।२२ ), 'विदाहमेत॑ पुरुष महान्तम! (श्व० ३॥८ ) इत्येबमादावात्मशब्दप्रयोगादि भ्यों 


हेतुभ्यः | तथा5व्यक्तशब्दो5पि न वेदिके प्रयोग प्रधानमयिधातुमरहति । अतश्न नास्त्या- 
लुमानिकस्य शब्दवत्त्यम्‌ ॥७॥ 


( २ चमसाधिकरण सू० ८-१० ) 
चमसवदविशेषात्‌ ॥८॥ 

पदच्छेद---चमसवत्‌, अविशेषात्‌ । 

सूच्नाथ--( चमसवत्‌ ) अरवाग्विलश्वमसः चमस ( यज्ञपात्र ) के समान ( अविशेषात्‌ ) 
अविशेष होनेसे श्रुतिपठित अजाशब्द भी प्रधानका वाचक नहीं है अर्थात्‌ जंसे अर्वाग्बिलत्व सामान्य 
धर्म हेनेसे चमंसका वाचक नहीं है, बसे अजात्व धमं भी सामान्य होनेसे प्रधानका वाचक नहीं है । 

& घुनरपि प्रधानवाद्यशब्दत्वं प्रधानस्यासिद्धमित्याह | कस्मात्‌ ? मन्त्रवर्णात्‌-- 
अजामेकां लोहितशुकुृकृष्ण बह्ी: प्रजा: रुजमानां सरूपाः । अजो शव को जुषमाणोअ<नुशेते जहात्येनां 
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ब्रहमके भेदकी अपेक्षा सूत्रकी योजना करनी चाहिए । यद्यपि आत्मविययक प्रइन एक ही है तो भी मरणा- 
वस्थामें देहसे भिन्न आत्मामें अस्तित्वमात्रका संशय होने तथा कतृत्वादि संसार स्वभावका निषेध न 
होनेसे पू्व॑ पर्याय ( प्रइन ) में जीव विषयक उत्प्रेक्षाकी जाती है । उत्तर पर्यायमें तो धर्मादिके राहित्यका 
प्रतिपादन होनेसे वह प्राज्ञविषयक है । इसलिए अग्नि, जीव और परमात्माकी कल्पना य॒कत है। प्रधानकी 
कल्पनामें तो न वर प्रदान है, न प्रश्न है और न प्रतिवचन है, इस प्रकारकी यहाँ विषमता है ॥६९॥ 
जसे सस्याचार्यों द्वारा सत्तामात्र, प्रथमोत्पन्न महत्तत्त्व अर्थमें प्रयकत महत्‌ शब्द “बुद्धेरात्मा!० 
( बुद्धिसि महान आत्मा श्रेष्ठ है ) 'महान्तं०” ( महान विभु आत्माको ) “वेदाहमेतं०” ( मैं इस महान 
पुरुषको जानता हूँ) इत्यादिमें आत्मशब्द प्रयोग आदि हेतुओंसे वैदिक प्रयोगमें उसी अथंका 


अभिधान नहीं करता, उसी प्रकार अव्यक्त शब्द भी वंदिक प्रयोगमें प्रधानका अमिधान नहीं कर 
सकता, इसलिए अनुभानगम्य प्रधान श्रति प्रतिपादित नहीं है ॥७॥ 


प्रधानवादी फिर भी कहता'है कि प्रधानको अशब्द-श्रुतिसे अप्रतिपादित कहना असिद्ध है, किससे ? 
इससे कि “अजामेकां!० ( अपने अनुरूप बहुत-सी प्रजा उत्पन्न करनेवाली, लोहित, शुक्ल, कृष्ण वर्णा 
एक अजा ( बकरी-प्रकृति ) को एक अज ( बकरा-जीव ) सेवन करता हुआ भोगता है और दूसरा 
सत्यानन्दी-दी पिका 
& 'श्रीतः अव्यक्तदष्दी न सांस्यासाधारणतत्त्वगोचरः बेद्किशब्दत्वात्‌ महच्छब्द्बत्‌' । 'श्रौत 
अव्यक्त शब्द सांख्यके असाधारण प्रधानतत्त्वका प्रतिपादन नहीं करता है, क्योंकि वेदिक शब्द 
है, जसे महत्‌ शब्द ।' इस प्रकार यह सिद्ध हुआ कि प्रधान' श्रुति प्रतिपादित नहीं है ॥७॥ 


अधि० २ खू० ८ ) भाषानुवाद-सत्यानन्दो-दीपिकासहित २९७ 


भुक्तमोगाम जो 5न्य;! ( रवे० ७।५) इति । अन्र हि मन्त्र लोहितशक्लुक्रप्णशब्द रजः्सक्त्वतमां- 
स्यभिथीयंन्ते | लोहितं रजञः:; रज्नात्मकत्वात्‌। शुक्ल सत्तवं; प्रकाशात्मकत्वात्‌। रृष्णं 
तमः; आवरणात्मकत्वात्‌। तेषां साम्यावस्थापवयवधमेंब्येपद्श्यते लोहितशुक्ककृष्णेति। 
न जायत इति चाजा स्यात्‌ ; मूलप्रक्ृतिरविकृति इत्युभ्यूपगमात्‌ | नन्‍वजाशब्द्रछागाया 
रूढः | बाढम्‌ ; सा तु रूढिरिह नाभ्रयितुं शक्या; विद्याप्रकरणात्‌। सा च बह्ढीः प्रजास्म्- 
गुण्यान्विता ज़नयति । तां प्रकतिमज एकः पुरुषो जुषमाणः प्रीयमाणः सेवमानो वा5न्ु 
शते। तामेवाविद्यया 5 5व्मत्वेनोपगम्य सुखी दुःखी सूढो5हमिव्यविवेकतया संसरति। 
अन्यः पुनरजः पुरुष उत्पन्नविवेकज्ञानो विरक्तो जहात्येनां प्रकृति भुक्तमोगां कृतभोगा पवर्गों 
परित्यज्ति-मुच्यत इत्यथः । तस्माच्छुतिमूलेव प्रधानादिकरपना कापिलानामिति। एवं 
प्राप्ते ब्रमः--नानेन मत्तरेण श्रतिमत्त्यं सांख्यवादस्य शक्यमाश्रयितुम्‌। न हछायं मन्त्रः 
स्वातन्त्येण कंचिदपि वादं समयथंयितुमुत्सहते; सर्वत्रापि यया कयाचित्कल्पनया ५ जा त्वादि- 
संपादनोपपत्तें:, सांख्यवाद एवेहाभिप्रेत इति विशेषावधारणकारणाभादात्‌। चमसवत्‌ | 
यथा हि अर्वाग्बिलश्रमस ऊध्वबुध्न:' ( ब्ृ० २।२।३ ) इत्यस्मिन्मन्त्रे स्वातन्ज्येणायं नामासों 
अज उस भुक्त मोगाको त्याग देता है ) ऐसा मन्त्र है। इसी मन्त्रमें लोहित, शुक्ल, और #ृष्णशब्दोंसे 
रज, सत्त्व और तमका अभिधान होता है । लोहित, रागात्मक होनेसे रज, शुक्ल प्रकाशात्मक होनेसे 
सत्व और कृष्ण आवरकात्मक होनेसे तम है। उनके अवयव धमोसे लोहित, शुक्ल, कृष्णरूप साम्या- 
वस्था कही जाती है। “न जायते इति अजा” जो उत्पन्न नहीं होती वह अजा है” क्‍योंकि “मूलप्रकृतिर- 
विकृति:' ( मुलप्रकृति किसीका कार्य नहीं होती ) ऐसा सांख्य लोग स्वीकार करते हैं। परन्तु अजा- 
दब्द तो बकरीमें रूढ है ? यह सत्य है, परन्तु यहाँ उस रूढिका आश्रय-ग्रहण नहीं किया जा सकता 
क्योंकि यह विद्याका प्रकरण है.। वह अजा अपने अनुरूप त्रिग्ुणान्वित-सुख, दुःख मोहात्मक देव मनुष्य 
पशु आदि बहुत प्रजाओंको जन्म देती है। एक अज-पुरुष उस प्रकृति पर प्रेम रखता हुआ और 
उसका सेवन करता हुआ उसके पास शयन करता है अर्थात्‌ अविद्यासे उसीको आत्मरूपसे मानकर 
'मैं सुखी दुःखी एवं मृढ हैँ” इस प्रकार अविवेकसे जन्म मरणको प्राप्त होता है। परन्तु उत्पन्न हुए 
विवेक ज्ञानवाला अन्य अज-विरक्त पुरष जिसने मोग और अपवर्ग सम्पादनकर लिया है, ऐसी भुक्त 
मोगा प्रकतिका परित्याग करता है उससे मुक्त हो जाता है, ऐसा अथ है । इसलिए कपिलमतानुयायियों- 
की प्रधानादि कल्पना श्रुतिमूलक ही है। सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैं--“अजामेकां? 
इस मन्त्रसे सांख्यवाद श्रति-प्रतिपादित है ऐसा स्वीकार नहीं किया जा सकता, क्योंकि यह मन्त्र 
स्वतन्त्ररूपसे किसी भी वादका समथन करनेमें उत्साह नहीं करता । सभी वादोंमें जिस किसी कल्पनासे 
अजात्वादिका सम्पादन' उपपन्न होता है। सांख्यवाद ही यहाँ अभिप्रेत है ऐसा विशेषका निरचायक 
कोई कारण-प्रमाण नहीं है। चमसके समान ! “अर्वाग्बिलइ्चमस! ( जो नीचेकी ओर छिद्रवाला 
ओर ऊपरकी ओर उठा हुआ चमस है ) इस मन्ञ्रमें स्वतन्त्ररूससे यह चमस नामक यज्ञपात्र 


सत्यानन्दी-दीपिका 


# सिद्धान्तमें पहले अव्यक्तदशब्दसे स्थलशरीरका ग्रहण किया गया है, अब लोहित आदि 
धमवाचक पदोंसे तेज, जल और अन्न ( पृथिवी ) रूप धर्मीको भगवान सूत्रकार दिखलाते हैं। इस 
अधिकरणका “अजा!' पद विषय है। विद्याके प्रकरणमें. रूढि अर्थंका सम्भव न होनेसे यौगिक 'अजा' 
पद प्रधान परक है अथवा मायापरक है ? ऐसा संशय होनेपर पूर्वाधिकरणमें केवल अव्यक्तशब्दसे 


प्रधानकी प्रत्यभिज्ञा न होनेपर भी यहाँ तो त्रिगुणत्व आदि लिड़ोंसे युक्त प्रधानकी प्रत्यभिज्ञा होनी 
चाहिए । इसे प्रकार प्रत्युदांहरणसंगेतिसि 'पुनरपि” इत्यादिसे पुवपक्षकों उपस्थित करते हैं॥ ८ ॥ 


२९८ बत्रह्मसूत्र-शाइ्ूर भाष्य [ आ० १ पा० ४ 


चमसो5भिप्रेत इति न शक्‍यते निरूपयितुम। सर्वत्रापि यथाकथ्थंचिदर्वाग्बिलत्वादि- 
कल्पनोपपत्तेः । एवमिहाप्यविशेषः 'अजामेकाम' इत्यस्य मन्त्रस्य । नास्मिन्मन्त्रे प्रधान- 
मेवाजा5 भिप्रे तेति शक्‍यते नियन्तुम्‌ ॥८॥ 

तत्न तु इदं तच्छिर एव शार्वाग्बिलअ्रमस ऊध्वंबुध्नः इति वाक्यशेषाज्चमसविशेष- 
प्रतिपक्तिभंवति । इह पुनः केयमजा प्रतिपत्तव्येति ? अच्र ब्रूमः-- 

ज्योतिरुपक्रमा तु तथा हयथीयत एके ॥९॥ 

पदच्छेद--ज्योतिरुपक्रमा, तु, तथा, हि, अधीयते, एके । 

सूच्राथ--( ज्योतिरुपक्रमा ) तेज जिसके उपक्रम-आरम्ममें है उसी तेज, जल और जन्नरूप 
प्रकृतिका ही अजाशब्दसे निश्चय करना चाहिए, प्रधानका नहीं, ( हि ) क्‍योंकि ( तथा ) बसे ही 


( एके ) छान्‍्दोंग तेज, जल और अन्नरूप प्रकृतिका रोहित आदि रूप ( अधोयते ) कहते हैं । ( तु ) 
शब्द अवधारणाथक है । 


*# परमेश्वरादुत्पन्ना ज्योतिप्रमुखा तेजोबन्न लक्षणा चतुर्विधस्य भूतभ्रामस्य प्रकृति 
भूतेयमजा प्रतिपत्तव्या । तुशब्दो पवधारणाथः भूतत्रयलक्षणेवेयमजा विज्ञेया, न गुणत्रय- 
लक्षणा । कस्मात्‌ ? तथा छोके शाखिनस्तेजोबन्नानां परमेश्वरादुत्पत्तिमाम्नाय तेषामेव 
रोहितादिरूपतामामनन्ति-यदग्ने रोहितं रूप॑ तेजसस्तद्ग पं यच्छुकू तद॒पां यत्कृष्णं तदन्नस्य' इति 
तान्‍्ये वेह तेजोबन्नानि प्रत्यभिज्ञायन्ते रोहितादिशब्द्सामान्यात्‌। रोहितादीनां च शब्दानां 

रूपविशेषषु मुख्यत्वाद्भाक्तात्वाचगुणविषयत्वस्य। असंदिग्धेन च संदिग्धस्य निगमन न्याय्यं 


अभिप्रेत है ऐसा निरूपण नहीं किया जा सकता, क्योंकि सवंत्र हि किसी न किसो प्रकार अर्वाग्बि- 
लत्वकी कल्पना हो सकती है; वसे यहाँ मी 'अजामेकां' इस मन्त्रमें कोई विशेष अर्थ प्रतिपादित नहीं 

है, इसलिए इस मन्‍्त्रमें अजाशब्दसे प्रधान ही अभिप्रेत है, ऐसा नियमन नहीं किया जा सकता ॥८॥। 
परन्तु उसमें तो 'इदं तच्छिर'० ( वह यह सिर है जो कि अधोमुख ओर ऊपरकी ओर उठा 


“8 गोलाकार है ) इस प्रकार वाक्यशेषसे चमस विशेषकी प्रतीति होती है, किन्तु यहाँ अजापदसे 
को समझना चाहिए, इसपर हम कहते हैं-- 


जो परमेश्व रसे उत्पन्न हुई है, तेज प्रमुख-तेज, जल एवं अन्नरूप है, जरायुज, आण्डज, स्वेदज, 
उड्डिज्जरूप चार प्रकारके भूत समृहका कारणरूप है वह यहाँ अजापदसे समझना चाहिए। सूत्रस्थ 
तु शब्द अवधारण ( निश्चय ) अथ्थमें प्रयुक्त है। .यह अजा तेज, जल, अन्न भूत त्रयात्मक समझनी 
चाहिए न कि गुण त्रयात्मक-प्रधाने, क्योंकि उसी प्रकार छन्दोग शाखावाले तेज, जल और अन्नकी 
परमेश्वरसे उत्पत्ति कहकर “यदग्नेरोहित॑ रूपं०” ( जो अग्निमें रोहित-रक्त रूप है वह तेजका है, जो 
- शुक्‍्लरूप है वह जलका है, जो कृष्णरूप है वह अन्न-प्रथिवीका है ) इस प्रकार उन तीनोंके ही रोहित 
आदि रूप कहते हैं । इस अजामन्त्रमें उन तेज, जल, और अंन्नकी ही लोहित, शुक्ल और कुष्णरूपसे 
प्रत्यभिज्ञा होती है, क्योंकि रोहित आदि शब्द दोनों मन्त्रोंमें समान हैं। रोहितादि शब्द रूपविदेषोंमें 
मुख्य हैं और गुणविषयमें गोण हैं अर्थात्‌ रोहित आदि छाब्दोंका मुख्य अथे तो तेज आदिका रूप 
सत्यानन्दी-दीपिका 
९ जेसे 'अजामेकां०” इस मन्त्रमें अजा सम्पूर्ण कायकी प्रकृति कही गई है, वसे छान्‍्दोग्य श्र॒तिमें 
प्रतिपादित तेज, जल और अन्न भी सम्पूर्ण कायके कारण कहे गये हैं, क्योंकि दोनों मन्त्रोंमें रोहित 
आदि शब्द समानरूपसे पाये जाते हैं, रोहित एवं लोहितका एक ही अथ॑ है। छान्दोग्य श्रुति असंदिग्ध 
है, अतः उससे 'अजामेकां' इस संदिग्ध वाक्याथंक्रा निर्णय करना न्याय संगत है, इसलिए अजापदसे 
भूत त्रयात्मक तेज, जल एवं अन्नका ही ग्रहण करना चाहिए, सांख्य अभिमत प्रधानंका नहीं । 


अधि० २ खू० १० ] भाषाजनुंवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित २०९, 


न्यन्ते। # तथेह्यापि 'ब्रह्मवादिनों बरदन्ति । कि कारण बह्म' (इवे० ११) इत्युपक्रस्य ते ध्यान- 

योगानुगता अपब्यन्देवात्मशक्ति स्वगुणनिगूढाम्‌' (इंवे० १।३) इति पारमेश्वर्याः शक्तेः समस्त- 
जगद्वधिधायिन्या वाक्योपक्रमेष्वगमात्‌ । वाक्यशेषे५पि 'मार्यां तु प्रकृति विद्यान्मायिनं तु 
महेश्वरम' इति यो योनि योनिमधितिष्टत्येक:ः ( इवे० ४।१०, ११ ) इति च तस्या एवावग- 
मान्न स्वतन्त्रा काचित्प्रकृतिः प्रधानं नामाजाम-न्त्रे णाम्नायत इति शाक्‍्यते वक्तम। प्रकर- 
णात्त सेव देवी दाक्तिर्व्याक्तनामरूपा नामरूपयोः प्रागवस्थानेनापि मन्त्रेणाभ्नायत 
इत्युच्यते | तस्याश्य स्वविकारविषयेण त्ररूप्येण तर रूप्यमुक्तम ॥९॥ 

कथं पु]नस्तेज्ञोबन्नात्मना त्रेरूप्येण जिरूपा5जा प्रतिपत्त' शकक्‍्यते ? यावता न 
तावत्तेज्ञोबन्ने प्वजाकृतिरस्ति । न च तेजोबन्नानां जातिश्रवणादजातिनिमित्तो5प्यजा- 
शब्दः संभवतीति । अत उत्तर पठति-- 

कल्पनोपदे शाच्च मध्वादिवदविरोधः ॥१०॥ 

पदच्छेद- कल्पनोपदेशात्‌, च, मध्वादिवत्‌, अविरोधः । 

सूत्रा्थ--( कल्पनोपदेशाच्च ) तेज, जल और अन्नरूप प्रकृतिमें साहश्य सूचित करनेके लिए 
कल्पनासे अजात्वका उपदेश किया गया है, ( मध्वादिवत्‌ ) जैसे मधु भिन्‍न आदित्यमें मधुत्वका उपदेश 
है, वंसे अजा भिन्‍न प्रकृतिमें अजात्वका उपदेश होनेसे ( अविरोध: ) विरोध नहीं है, अतः प्रधान श्रति- 
प्रतिपादित नहीं है । 
विशेष है सत्व आदि गुण तो गोण अथ है, और असंदिग्धवाक्यसे संदिग्धवाक्याथका निगमन-निणय 
करना न्याय्य संगत मानते हैं। उसो प्रकार यहाँ मी “्रह्मत्रादिनो०? ( ब्रह्मवेत्ता लोग कहते हैं-- 
जगत्‌का कारणभूत ब्रह्म कैसा है ? ) ऐसा उपक्रमकर 'ते ध्यानयोगानुगता० ( उन ऋषियोंने ध्यान 
योगका अनुवरतनकर अपने गुणोंसे अत्यन्त छिपी हुई देवात्मशक्तिका साक्षात्कार किया ) इस प्रकार 
वाक्यके उपक्रममें सम्पुण जग्रत्‌को उत्पन्त करनेवाली परमेश्व रकी शक्ति अवगत होती है। वाक्यशेषमें 
मी 'मायां तु०' ( प्रकृतिको माया जानो और महेश्व रको मायावी ) और यो योनिं०” ( जो परमात्मा 
अकेला हो प्रत्येक योनिका अधिष्ठाता है ) इस प्रकार उसी शक्तिकी अवगति होनेसे प्रधान नामकी 
कोई स्वतन्त्र प्रकृति अजामन्त्रसे कही जाती है ऐसा नहीं कहा जा सकता । ऐसा कहा जाता है कि 


प्रकरणसे तो वही दवी शक्ति अव्याकृत नामरूपवाली, नाम और रूपकी पूर्वावस्था इस मन्त्रसे भी कही 
जाती है, त्ररूप्य स्वविकार विषय ( आश्रय ) से उसको भी त्रेरूप्य कहा गया है ॥९॥ 


[ रूढिको लेकर यहाँ शच्डा है ] जब तेज, जल और अन्‍्नमें अजाकी जाति नहीं है तो तेज 
जल एवं अन्न त्ररूप्य होनेसे अजा त्रिहृप किस प्रकार समझी जा सकतीं है। [ न जायते इति अजा 
इस यौगिकको लेकर कहते हैं | तेज, जल और अन्नकी उत्पत्तिके श्रवण होनेसे उनमें जन्मामाव 
निमित्तक अजाशब्दका प्रयोग संमव नहीं है। इसलिए उत्तर सूत्र कहते हैं-- 

सत्यानन्दी-दीपिका 

& ब्रह्मवादियोंने विचार किया कि शुद्ध ब्रह्मससे इस विचित्र नामरूपात्मक जगत्‌की उत्पत्ति तो 
असम्भव है, क्योंकि वह निविकार है + किज्च ब्रह्मससे मिन्‍न केवल जड़से भी जगतकी उत्पत्ति नहीं हो 
सकती, क्योंकि जड़में कार्य विषयक ज्ञान आदि नहीं होते, अतः मायारूप सहायक कारण सहित ब्रह्म 
जगतृका कारण है। अनभिव्यक्त नाम-रूप होनेके कारण मायाकों अव्याकृत कहा गया है। माया 
एक होनेपर भी उसकी अविद्यारूप शक्तियाँ अनन्त हैं, वही उपाधि है। इस अविद्यारूप उपाधिसे 
ब्रह्म ही जीव कहलाता है, वस्तुतः जीव ब्रह्मसे भिन्‍न कोई वस्तु नहीं है। मायाके विकार तेज, जल 
और अस्न ( पृथिवी ) ये क्रमसे रक्त, शुक्ल और कृष्णरूप हैं, इस प्रकार कार्यकी अपेक्षा माया भी 


३००७ ब्रह्मसूच-शाड्ड रभसाष्य | आ० र पा० ४ 


नायमजाकृतिनिमित्तो उज्ञाशब्दः। नापियोगिकः। कि तहिं! कब्पनोपदेशो 5यम्‌ । 
अजारुपकक्लपतिस्तेजोबन्नलक्षणायाश्रवराचरयोनेरुपदिश्यते । यथा हि. लोके यदच्छया 
काचिदजा लोहितशुक्लकुष्णवर्णा स्थाह्हुबकरा सरूपबकरा च,त। च कश्चिदजो जुषमाणो ५- 
नुशयीत, कश्निचेेनां भुक्तभोगां जह्यात्‌, एवमियमपि तेजोबन्नलक्षणा भूतअक्वतिस्त्रिवर्णा 
बहु सरूपं चराचरलक्षणं विकारजातं जनयति, अविदुषा च क्षेत्रशेनोपभुज्यते, विदुषा च 
परित्यज्यत इति। # न चेद्माशड्लितव्यम-एकः क्षेत्रशो ५ चुशेते5न्‍यो जहातीत्यतः प्ेत्रज्मे दः 
पारमाथिकः परेषामिषः प्राप्नोतीति। न होय॑ क्षेत्रक्षभेदप्रतिपिपादयिषा, कितु बन्धभीक्षव्य- 
वस्थाप्रतिपिपादयिषा त्वेषा। प्रसिद्ध तु भेदमनूद बन्धमो क्षव्यवस्था प्रतिपायते, भेदस्तूपाधि 
निमित्तों मिथ्याज्ञानकल्पितो न पारमाथिकः एको देवः सव भूतेषु गूढ: सवेब्यावी स्व भूतान्तरास्मा' 
इत्यादिश्रुतिभ्यः। मध्वादिवत्‌, यथा 'आदिर्यस्यामधुनो मधुत्वस््‌( छा० ६।६) 'बाचश्राधेनोधें नुत्वम्‌' 
(बृ० ७५८), 'द्ुलोकादीनां चानप्मीनामपक्‍ित्वम्‌ (बृ० 4।२॥९) इत्येवंजातोयकं॑ कल्प्यते, एचमिद्‌- 
मनजाया अज़ात्वं कब्प्यत इत्यर्थ। तस्मादविरोधस्तेजोबन्नेष्वजाशब्द्प्रयोगस्य ॥१०॥ 


| अजामेका ] यह अजाशब्द जातिनिमित्तक रूढि नहीं है ओर यौगिक भी नहीं है, किन्तु यह 
काल्पनिक उपदेश है । चराचर जगतके कारण भूत तेज, जल और अन्नरूप प्रकंतिमें अजा साहश्य 
कल्पनाका उपदेश्य है। जैसे लोकमें देववश रक्त, शुक्‍्लू, कृष्ण वं्ण कोई एक ऐसी अजा-बकरो हो उसे 
समानरूपवाले बहुतसे बकरे हों, उसपर कोई एक अज-बकरा प्रेम करता हुआ उसके पीछे-पीछे फिरे और 
कोई एक अज भोग भोगके अनन्तर उसे त्याग दे, वंसे हो यह तेज, जल और अन्तरूप त्रिवर्णात्मक 
भूतप्रकृति मी समान रूपवाले चराचरात्मक विकार समूहको उत्पन्त करती है। अविद्वान क्षेत्रज्ञ 
इसका उपभोग करता है और विद्वान इसका परित्याग करता है। यह आशा यहाँ नहों करनी 
चाहिए कि एक क्षेत्रज्ञ सेवन करता हुआ इसके पास शयन करता है और दूसरा इसका परित्याग 
करता है, इससे पारमा्थिक क्षेत्रज्ञ भेद जो पर-सांख्यको इष्ट है, वह प्राप्त होता है, क्योंकि यह 
क्षेत््षक भेदका प्रतिपादन करनेकी इच्छा नहीं है, किन्तु बन्ध-मोक्ष व्यवस्थाका प्रतिपादन करनेकी 
इच्छा है । लोक प्रसिद्ध भेदका अनुवादकर बन्ध-मोक्ष व्यवस्थाका प्रतिपादन किया जाता है। भेद तो 
उपाधिनिमित्तक और मिथ्याज्ञानसे कल्पित है, पारमाथिक नहीं है । क्योंकि 'एको देव:०” ( एक देव 
सम्पूर्ण भूतोंमें गूड, सबमें व्यापक और सब भूत्तोंका अन्तरात्मा है ) इत्यादि श्रुतियाँ हैं। मधु आदिके 
समान, अर्थात्‌ जेसे मधुसे भिन्‍न आदित्यको मधु कहा गया है, धेनुसे भिन्‍न वाणोमें धेनुशब्दकों प्रयोग 
किया गया है, ओर अनग्नि द्युआदि लोकोमें अग्नि शब्दका प्रयोग किया गया है, इस प्रकारकी कल्पना 
की जाती है, वसे ही यहाँ मी अनजा-अजासे भिन्नमें यह अजात्वकी कल्पनाकी गई है, ऐसा अथ है । 
इसलिए तेज, जल ओर अन्नमें अजाशब्दके प्रयोगका विरोध नहों है ॥१०॥ 

सत्यानन्दी-दीपिका 
रक्त, शुक्ल एवं क्रंंष्णरूप कही जाती है । इसलिए “अजामेकां' इस मन्त्रसे अव्याकृत मायाका ग्रहण 
करना युक्त है, प्रधानका नहीं ॥९।) 

# पूवपक्षी---“न जायत इति अजा' यह यौगिक अर्थ भुख्य है, अतः इससे प्रधानका ग्रहण 
करना युक्त है ? सिद्धान्ती--रूढा्थंकी अपेक्षा न करनेवाले यौगिक अथंसे रूढा्थमें आश्रित गुणोंको 
लेकर की हुई लक्षणा अधिक बलवती होती है, यह नियम है, क्‍योंकि गुणोंके आधारपर रूढि रहती 
है, इसलिए जैसे मधु आदि दाब्दोंसे प्रसिद्ध मधु आदिके आश्वित गुणवृत्तिक्प लक्षणासें आदित्य 
आदिका ग्रहण होता है, वे से रोहित आदि गुण वाचक शब्दोंके साथ अजाशब्दके सहोचारणसे 
सम्थित तथा रूढिमें आश्चित गरुणवृत्तिरूप लक्षणासे यौगिक अथे प्रधानका बांधकर तेज, जल और 


अधि० ३ सू० ११]  भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ३०१ 


( ३ संख्योपसंग्रहाधिकरणम खू० ११-१३ ) 
न संख्योपसंग्रहादपि नानाभावादतिरेकाच ॥११॥ 

पदच्छेद--न. संख्योपसंग्रहात्‌ु, अपि, नानामावात्‌, अतिरेकात्‌, च । 

सूत्रा्थ---( संख्योपसंग्रहादपि ) “यस्मिन्पञ्न पदञ्चजजना आकाशश्व प्रतिष्ठितः इस मन्त्रमें 
श्रूयमाण संख्यावाचक पदसे पच्चोस संख्याका ग्रहण करनेपर भी ( न ) प्रधान श्रुति-प्रतिपादित नहीं है, 
( नानाभावाद्‌ ) क्योंकि नाना भाव है ( अतिरेकाच्व ) आत्मा और आकाश अतिरिक्त कहे गए हैं, इससे 
सप्तविद्यति तत्त्व मानने पड़ेंगे। इससे तो अपसिद्धान्त होगा, अतः प्रधान आदि तत्त्वोंका ग्रहण युक्त नहीं है । 

& एवं परिहतेषप्यजामन्त्रे पुनरन्यस्मान्मन्त्रात्सांख्यः प्रत्यवतिष्ठते । “यस्मिन्पन्न 
पश्चजना आकाशश्र प्रतिष्ठित । तमेव मनन्‍य आत्मानं विद्वान्ब्ह्यासश्धतो5र्ूेतसम्‌ ( बु० ४।४।१७ ) 
इति । अस्मिन्मन्त्र पश्च पश्चजना इति पश्चसंख्याविषया5परा पश्चसंख्या श्रयते; पश्चशब्द- 
दृयद्शनात्‌। त एते पश्चपश्चकाः पश्चविशतिः संपयन्ते । तथा पश्च|वशतिसंख्यया यावन्तः 
संख्येया आकाह्ुयन्ते तावन्त्येव च तत्त्वानि सांख्येः संख्यायन्ते--'मूलश्रकृतिरविक्ृतिमह- 
दाद्याः प्रकृतिविक्ृतय: सप् | षोडशकश्च विकारो न प्रक्ृतिन विकृतिः पुरुष: (सांख्यका० ३) इति। तया 
श्रतिप्रसिद्धयया पश्चविशतिसंख्यया तेषां स्मृतिप्रसिद्धानां पश्चविशतितत्त्वानामुपसंग्रह[- 

व्याप्त पुनः श्रुतिमत््वमेव प्रधानादीनाम्‌ | & ततो ब्रूमः--न खंख्योपसंग्रहादपि प्रधानादी नां 


इस प्रकार अजामन्त्रमें सांख्याभिमत प्रधानादिका परिहार होनेपर भी अन्य भन्त्रके आधारपर 
सांख्य पुनः पूवपक्ष करता है---यस्समिन्पन्ञ पदश्नजना०? ( जिसमें पाँच पच्चवजन और [ अव्याक्ृत संज्ञक ] 
आकाश भी प्रतिष्ठित है, उस आंत्माको ही मैं अमृत ब्रह्म मानता हैँ । उस ब्रह्मको जाननेवाला मैं अमृत 
ही हैं ) इस मन्त्रमें 'पश्च पदञ्नजना' इस प्रकार पाँच संख्या विषयक दूसरी पाँच संख्याका श्रवण है, 
क्योंकि दो वार पन्च॒शब्द देखनेमें आता है, वे ये पाँच पंचक मिलकर पच्चीस होते हैं। एवं पच्चीस 
संख्यासे जितने सांख्यवालोंकी आकाँक्षा होती है उतने ही तत्त्व सांख्योंने गिने हैं--“मूलप्रकृति ०! 
( मूल प्रकृति अविक्ृति है अर्थात्‌ किसीकी विकृति नहीं है, मह॒दादि सात प्रकृति और बिक्ृति दोनों हैं, 
सोलह तत्त्व विकार ही हैं, पुरुष न प्रकृति है और न विक्वति ही ) श्र॒ति प्रसिद्ध उस पच्चीस संख्यासे उन 


स्मृति प्रसिद्ध पच्चीस तत्त्वोंका उपसंग्रह होनेसे प्रधान आदि श्रुति-प्रतिपादित हैं, ऐसा पुनः प्राप्त हुआ । 
सिद्धान्ती--इस विषयमें हम कहते हैं--संख्याके संग्रहसे भी प्रधानादि श्रति-प्रतिपादित हैं 


सत्यानन्दी-दीपिका 

अन्न रूप अवान्तर प्रकृतिका अजाशब्दसे ग्रहण करना चाहिए । अतः यह सिद्ध हुआ कि अजा मिन्न तेज, 
जल और अन्नमें अजा शब्द विरुद्ध नहीं है और प्रधान अजाशब्दसे गृहीत न होनेसे श्रुति-प्रतिपादित नहीं 
है । वाक्योंके समन्‍्व॑यकी असिद्धि पृवपक्षमें फल है ओर सिद्धान्तमें उसकी सिद्धि फल है ॥१०॥ 

+ “यस्मिन्पश्व पञ्च जना:' इस मन्त्रमें पठित पत्चजनशब्द यौगिक है अथवा रूढ़, यह निश्चय 
न होनेसे सांख्य तत्त्वोंका प्रतिपादन करता है अथवा अन्य पदाथका, ऐसा संशय उत्पन्न होता है। जंसे 
तत्त्वविद्याके प्रकरणमें प्रसिद्ध अजा बकरीरूप अथमें तात्पय न होनेसे अजामन्त्रतत अजापदसे रूढ़ि 
अथेका त्यागकर तेज आदिका ग्रहण किया गया है, वसे ही “यस्समिन्पश्न पदञ्नजना:' इस मन्त्रमें पंचजन 
शब्दसे मनुष्योंमें तात्पयंके अमाव होनेसे रूढिका त्यागकर सांख्याभिमत पच्चीस तत्त्वोंका ग्रहण करना 
चाहिए, इस प्रकार दृष्टान्तसंगतिसे मन्त्रको उद्धतकर एवम इत्यादिसे पृवपक्ष करते हैं। इस प्रकार 


मुल प्रकृति, महत्‌ , अहड्भार, शब्दादि पाँच तन्मात्राएं ये सात, एकादश इन्द्रियाँ, एवं पांच स्थ लभूत ये 
सोलह केवल विकार और पुरुष सांख्यशास्त्रमें २५ तत्त्व गिने जाते हैं ।! इसलिए प्रधान आदि श्रति 
प्रतिपादित हैं । 


३०२ श्रह्मस्यर्तन-शाइ्व रभाष्य [| आ० १ पा० ४ 


श्रतिमर्वं प्रत्याशा कतंव्या | कस्मात्‌ ! नानाभावात्‌ । नाना हो तानि पश्चविशतिस्तत्वानि 

नषां पञश्चशः पश्चशः साधारणो घर्मोपस्ति, येन्न पञश्चविद्वतेरन्तराले पराः पश्च पश्चसंख्या 
निविशेरन। न हो कनिवन्धनमन्तरेण नानाभूतेषु द्वित्वादिकाः संख्या निविदन्ते। अथोच्येत 
पञ्चनविशतिसंख्येवेयमवयवद्धारेण रूक्ष्यते, यथा 'पश्च सप्त च वर्षाणि न वबष शतक्रतु:' इति 


ऐसी आशा नहीं करनी चाहिए, किससे ? इससे कि नानाभाव है अर्थात्‌ ये .पच्चीस तत्त्व नाना-पृथक्‌ ही हैं, 
इनमें प्रत्येक पत्च कका साधारण धर्म नहीं है, जिससे कि पच्चीस संख्याके बौचमें दूसरी पाँच-पाँच संख्याए 
अन्तभूत हों, क्योंकि किसी एक अनुगत घमके विना पृथक भूत पदार्थोमें द्वित्व आदि संख्या प्रविष्ट नहीं 
होती । यदि कहो कि ज॑से 'पशञ्च सप्त च वर्षाणि०. ( पाँच और सात वर्ष अर्थात्‌ बारह वर्ष इच्ध्ने- 
सत्यानन्दी-दीपिका 

%# “यस्मिन्पश्ञ पश्चजनाः” इस मन्त्रमें पच्चीस संख्याके . ग्रहण करनेसे मी प्रधान आदि श्रुति 
प्रतिपादित नहीं हैं, क्योंकि पुरुष, प्रधान, महत्‌ आदि भिन्न-भिन्न पदार्थ हैं, इनमें अनुगत कोई एक धम 
नहीं है, अतः भिन्न-भिन्न पदार्थोमें द्वित्व संख्या पत्च-पच्च दो बार संख्याका प्रवेश भी नहीं होता अर्थात्‌ 
इतर पतन्चकमें न रहनेवाले पाँच-पाँच तत्त्वोंमें अनुगत साधारण धर्मका अभाव ही यहाँ पृथगूमाव 
विवक्षित है। यद्यपि पाँच ज्ञानेन्द्रियोंमें ज्ञान कारणत्व, पाँच कर्मे निद्रयों में कमंकारणत्व और पाँच 
तन्मात्राओंमें स्थूलप्रकतित्व है, तोमि 'यस्मिन” इस प्रकार आत्मा और आकाशके पृथक कथनके 
कारण सत्त्व, रज, तम, महत्‌ और अहंकार इत पाँचोंका एक समूह, मन और चार भूतोंको मिलाकर 
इन पाँचोंका एक और समूह, इन दोनों पँचकोंमें प्रत्येकमें अनुवृत्त इतर पँचकोंसे व्यावृत्त धर्म नहीं है । 
क्योंकि 'पञ्नजन” एक समस्त पद है। “यस्मिन्पञ्ञ पंञ्नजुना:' इस मन्त्रमें पच्चजन शब्द समस्त पद है, 
क्योंकि संहितामें उदात्त, अनुदात्त और स्वरित भेदसे स्वर तीन होते हैं । ब्राह्मणमें उदात्त और 
अनुदात्त दो ही स्वर होते हैं। यह नियम ऐत्तरेय ब्राह्मण, सामवेद ब्राह्मण, शुक्ल यजुर्वेद-शतपथ 
ब्राह्मणमें माना जाता है। इसलिए इस मन्‍्त्रमें प्रथम पत्चशब्द आदयदात्त है द्वितीय पत्चशब्द 


सर्वानुदात्त है और जनआब्द अन्तोदात्त है, द्वितीय पश्चचचब्द और जनशब्दमें समासके बिना अन्त्य आकार 
उदात्त और उसके पूव व्ण अनुदात्त नहीं हो सकते। 'समासस्य” ( पा० सू० ६१।२२३ ) इस 


सूत्से समासका अन्त उदात्त होता है और “अनुदा्त पदमेकव्जस! (पा० सू० ६।१।१५८ ) इस सूत्रसे 
जिस पदमें जिस वणके स्थानमें उदात्त अथवा स्वरितका विधान है, उस एक वर्णको छोड़कर उस 
पदके शेष सब स्वर उदात्त होते हैं, ऐसा विधान है, इसलिए मन्त्रमें अन्त्य स्वर उदात्त होनेसे एक 
पदत्वका: निश्चय होता है। “छन्दोगा बह्ुचाइचव तथा वाजसनेयिनः ऊचनीचस्वरं प्राहुः स बेभाषिक 
उच्यते ॥” 'सामवेद, ऋग्वेद, शुक्ल यजुर्वेद इनके ब्राह्मण ग्रन्थोंमें उदात्त और अनुदात्त स्व॒रको 
भाषिकस्वर कहते हैं" उसमें 'स्वरितो$नुदात्तो वा' इस सूत्रसे जो मन्त्र दशामें स्वरित अथवा अनुदात्त 
रहता है, वह ब्राह्मणदशामें उदात्त होता है, ऐसा अपवाद स्वीकार किया है, इर्साडए अन्त्य आकारसे 


पूवस्थित अनुदात्त स्वरोंको ब्राह्मणदशामें उदात्तत्व प्राप्त हुआ, डदात्तमनुदात्तमनन्त्यम्‌ इस सृत्रसे 
मन्त्रदद्यामें अन्त्य भिन्न एवं अग्रिम पदसे मिलकर उच्चायमाण उदात्तस्वरमें अनुदात्तत्वका 
विधान है । इसलिए यहाँ नकारोत्तरवर्त्ती, आकार अग्रिम आकाशश्व' पदके साथ मिलकर पठयमान 


अनुदात्त होता है, यह मनन्‍्त्रानुदात्त स्वरमाषिक है। इससे एक पदत्वका निश्चय: होता है। पद्च 
'पञ्चजना: इसमें अन्तोदात्त मान्त्रिक स्वर है, और “यस्मिन्पश्न पश्चजना:' इसमें अन्तानुदात्त ब्राह्मस्वर 
है, दोनों प्रकारसे पदके एक होनेके कारण समास सिद्ध होता है। पृवपक्षमें प्चजन शब्द व्यस्त है, 
सिद्धान्तमें एक समस्त पद है, क्योंकि इसमें एक स्वर और एक विभक्तिका भी नियम है । अतः आंज्य 
ग्रहण मन्त्रमें 'पश्चानां त्वा पदश्चजनानां यन्त्राय धघर्न्नाय गृह्ामि' ( हे आज्य ! पाँच देवताओंके कममें 
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द्वादशवाषिकीमनाबुर््टि कथयन्ति, तद्गदिति | तदपि नोपपचद्यते; अयमेवास्मिन्पक्षे दोषों 
यल॒क्षणाश्रयणीया स्यात्‌ | परश्चात्र पश्चणशब्दो जनशब्देन समस्तः पश्चजना इति; भाषि- 
कस्वरेणेकपदत्वनिश्चयात्‌ । प्रयोगान्तरे च 'पञ्चानां त्वा पञ्जजनानाम्‌' (तै० १।६।२।२) इत्ये- 
कपयेकस्वयेकविभक्तिकत्वावगमात्‌ । # समस्तत्वाच्य न वीप्सा 'पञ्च पञ्च' इति । न च पञ्च- 
कद्दयद्रह्ण पञ्च पश्चेति। नच पश्चसंख्याया एकस्याः पश्चसंख्यया परया विशेषणं पश्च 
पञ्चका इति; उपसर्जनस्य विशेषणेनासंयोगात्‌ । नन्वापन्नपश्चसंख्याका जना एव पुनः 
पश्चसंख्यया विशेष्यमाणाः पश्चविशतिः प्रत्येष्यन्ते। यथा पश्च पश्चपूल्य इति पश्चविशति- 
पूलाः प्रतीयन्ते; तद्गत्‌। नेति ब्रूम: युक्त यत्पञ्नपूलीशब्दस्य समाहाराभ्िप्रायत्वात्कतीति 
सत्यां भेदाकाज्लायां पश्च पश्चपूल्य इति विशेषणम्‌, इह तु पश्चजना इत्यादित एव भेदोपा- 
दानात्कतीत्यसत्यां भेदाकाह्नायां न पश्च पश्चजना दति विशेषणं भवेत्‌। भवदंपीदं विशेषणं 
वृष्टि नहींकी ) यहाँ बारह वर्षकी अनावृष्टि कहते हैं, व॑ंसे [ पञ्च पत्च ] इस अवान्तर अवयव संख्या 
द्वारा पच्चीस संख्या ही लक्षित होती है, यह कथन भी युक्त नहों है। इस पक्षमें यही दोष है कि 
लक्षणा ग्रहण करनी पड़ती है । और यहाँ अन्य पशचशब्द जनशब्दके साथ समस्त होकर पत्चजन हुआ 
है, कारण कि भाषिकस्वरसे एकपदत्व निरचय होता है । एवं “पन्चानां त्वा पत्चनजनानाम ( तुझे पच्च- 
पत्च जनके ) इस अन्य प्रयोगमें एक पद, एक स्वर और एक विभक्ति प्रतीत होती है। समस्त पद 
होनेसे पञ्च पच्च ऐसी वीप्सा ( दो बार कथन ) भी नहीं है ओर इससे पतच्च प॒थ्च इस प्रकार दो 
पतञ्चकोंका भी ग्रहण नहीं है। किच् 'पश्च पञ्चका: ( पाँच पंचक ) इस प्रकार एक पाँच संख्याका 
दूसरी पाँच संख्याके साथ विशेषण-अन्वय नहीं होता, क्योंकि ( एक ) विशेषणका अन्य विशेषणके 
साथ सम्बन्ध ( अन्वय ) नहीं होतां, पूृ०-परन्तु पाँच संख्याको प्राप्त हुए जन ही फिर पाँच संख्यासे 
विशेष्यमाण होकर पच्चीस प्रतीत होंगे । जैसे कि 'पश्च पत्नपूल्य:” (पाँच पूली पत्चक) यहाँ पच्चीस पूली 
प्रतीत होती हैं। इसके समान प्रकरणमें मी समझना चाहिए। सि०-हम कहते हैं कि यह ठीक नहों है, 
क्योंकि पश्च पूली शंब्दमें समाहार अभिप्रेत होनेसे कितनी प्चपुली हैं इस प्रकार भेंदकी आकांक्षा होने 
पर 'पश्च पदत्चपूल्य: (पांच पूली पंचक ) इंस प्रकार पाँच पूलीका विशेषण पुनः पाँच युक्त है। 
परन्तु यहाँ तो 'पञ्चजना: (पाँच जन ) ऐसा आरभम्मसे ही भेद ( विशेषण ) का ग्रहण है, 
अतः कितने इस प्रकार भेदकी आकांक्षा न होनेपर 'पञ्च पश्चजना:' ( पाँच पँचजन ) इस तरह 
प्चजनका पत्च ( संख्या ) विशेषण नहीं हो सकता । यदि विशेषण हो तो भी केवल पाँच संख्याका 


सत्यानन्दी-दीपिका कसम 
यन्त्ररूपसे अवस्थित, ऐहिक और पारलोकिक भोग धारण करनेमें समर्थ अपने शरीरकी रक्षाके लिए 
तुझे ग्रहण करता हैँ ) यह यजमानकी उक्ति है। इसमें मी पत्चजन शब्द समस्त है । 


& 'पश्चजनाः' यदि यह समस्त पद न हो तो दो परच्चशब्दोंस उक्त दो पद्चत्वोंका परस्पर 
अन्वय है अथवा उनका जन पदाथके साथ अन्वय है अथवा पः्चत्व विशिष्ट जनोंके साथ अन्य 
पत्च॒त्वका अन्वय है ? इनमेंसे प्रथम पक्ष तो युक्त नहीं है, क्योंकि एक प्च संख्या दूसरी पाँच संख्याका 
विशेषण नहीं होती, कारण कि विशेषणका विशेषणके साथ साक्षात्‌ अन्वय नहीं होता, सब॑ अप्रधान 
विशेषणोंका प्रधान विशेष्यके साथ अन्वय होता है । यदि अप्रधान-गुणोंका भी अन्वय मानें तो वाक्य 
भेद हो जायगा। दूसरा पक्ष भी युक्त नहीं है, क्योंकि उसमें दस संख्याकी प्रतीति होती है पच्चोसकी 
नहीं । तीसरे पक्षमें दृष्टान्त द्वारा पच्चीस संख्याकी प्रतीति होती है । इसमें हृष्टान्तको विषम कहकर 
शद्भाका 'नेति ब्र॒मः' इत्यादिसे सिद्धान्ती निराकरण करते हैं। 'पश्चानां पूछानां सुमहारः पश्चपूल्य: 
यहाँ पर 'संख्यापूर्वों द्विगुःः ( पा० सृ० २।१।५२ ) इस सूत्रसे समासका विधान है । अनन्तर “द्विगोः” 
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पश्चसंख्याया एव भवेत्‌, तत्र चोक्तो दोषः | तस्मात्पञश्च पश्चजना इति न पश्चविशतितत्त्वा- 
भिप्रायम्‌ | अतिरेकाच्च न पश्चविशतितत्त्वाभिप्रायम्‌। अतिरेको हि भवत्यात्माकाशाभ्यां 
पतच्चविशतिसंख्यायाः। आत्मा तावदिह प्रतिष्ठा प्रत्याधारत्वेन निर्दि ४: यस्मिन्निति सप्तमी- 
सूचितस्य “तमेव मन्य आत्मानम' इत्यात्मत्वेनाुकषंणात्‌ । आत्मा च चेतन: पुरुषः । स च 
पश्चावशतावन्तनंत एवेति न तस्येवाधारत्वमाधेयत्वं च युज्यते। अर्थान्तरपरि प्रहे च तक्त्व- 
संख्यातिरेकः सिद्धान्तविरुद्धः प्रसज्येत । # ठथा आकाशश्र प्रतिष्ठित” इत्याकशस्थापि 
पश्चविशतावन्तर्गतस्य न पृथगुपादानं न्‍्याय्यम | अर्थान्तरपरिय्रहे चोक्त दूषणम्‌। कथं च 
संख्यामात्रश्नवणे सलटयश्रुतानां पश्चविशतितर्वानामुपसंग्रहः प्रतीयेत ? जनशब्दस्य तत्तवेष्व- 
रूढत्वात्‌। अर्थान्तरोपसंग्रहेएपि संख्योपपत्तें:। कथं तहिं पश्च पश्चजना इति ? उच्यते- 
होगा | जनपदका नहीं ] इस पक्षमें तो दोष ( उपसर्जनश्य विशेषणेनासंयोगात्‌ ) कहा गया है । 
इसलिए “पशञ्ञ पञ्जनजनाः' यइ प्रयोग पच्चीस तत्त्वके अभिप्रायसे नहीं है, और संख्याकी अधिकतासे 
मी पच्चीस तत्त्वके अभिश्रायसे नहीं है, क्योंकि आत्मा और आकाशको लेकर पच्चीस संख्यासे अधिक 
होता है | यहाँ तत्त्वोंकी प्रतिष्ठाके आधाररूपसे आत्माका निर्देश है, क्योंकि 'यस्मिन! इसे सप्तमी 
अर्थात्‌ सप्तम्यन्त 'यत्‌” पदसे सूचितका 'तमेव मन्ये०” ( उसीको मैं आत्मा मानता हूँ ) इस प्रकार 
आत्मरूपसे अनुकर्षण है। आत्मा चेतन पुरुष है ओर वह सांख्याभिमत पच्चीस तत्त्वोंके अन्तगंत ही 
है, इसलिए उसीमें आधाराधेयमाव अयुक्त है। तत्त्वोंसे भिन्न अथंका ग्रहण किया जाय तो सांख्य- 
सिद्धान्तसे विरुद्ध तत्त्वसंख्यामें अधिकता प्रसक्‍त होगी । इसी प्रकार पच्चीस तत्त्वोंके अन्तभृत आकाशका 
'आकाश्श्र प्रतिष्ठित: ( और आकाश प्रतिष्ठित है.) इस प्रकार पृथक ग्रहण अयुक्त है। अन्य अथंका 
ग्रहण करनेपर तो उक्त दोष ( अधिक संख्या ) है। संख्या मात्रका श्रवण होनेपर श्रुति अप्रतिपादित 
पच्चीस तत्त्वोंका संग्रह किस प्रकार प्रतीत होता है ? क्योंकि जनशब्द तो तत्त्वोंमें रूढ़ नहीं है, अन्य 
अथंका संग्रह करनेसे भी संख्या उपपन्न होती है, तो 'पश्च षन्चजना:' यह किस प्रकार है? कहते हैं--- 


सत्यानन्दी-दीपिका 
इस सूत्रसे 'डीप '.( ईकार ) का विधान होनेसे सम]हारकी प्रतीति होनेपर समाहार ( समुदाय ) 


कितने हैं ? इस आकांक्षामें 'पत्च' इस प्रकार अन्य पदका अन्वय होना युक्त है। परन्तु 'पशञ्चजना 
इसके अन्तमें 'डीप' न होनेसे पतच्चपुल्ली ( धानके गट्_ुकी पुली कहा जाता है ) के समान समाहारकी 
प्रतीति नहीं होती, और जनपदमें पहले ही पञ्चत्वका ग्रहण होनेके कारण संख्याकी आकांक्षा न होनेसे 
“पच्च' इस दूसरे पदका अन्वय नहीं हो सकता, क्योंकि अन्वय आकांक्षाके अवीन होता है। यदि मानें 
तो एक विशेषणका अन्य विशेषणके साथ अन्वय नहीं होता किन्तु प्रधानके साथ ही होता है, इस 
न्‍्यायके साथ विरोध होगा । वस्तुतः 'पञ्नजना:” यहाँ तो 'पश्च चामी जना इति पदञ्चजनाः “सप्त्षि' 
'दक्षिणाग्निः आदिकी तरह कमंघायं समास है, 'पञ्मपूली' की तरह समाहार नहीं है। पतञ्चजन 
घटकी भूत पंच संख्या जनोंकी व्यावतंक है, पांच संख्यासे ही जनोंका भेद प्रतीत होता है । समाहारका 
यहाँ मान नहीं है, अत: कितने समुदाय हैं, इस प्रकारकी आकांक्षाके न होनेसे 'पश्च पद्चजनाः:' इस 
पच्च संख्याको 'पत्चजन' का विशेषण मानकर पच्चीस संख्याका लाम नहीं हो सकता । सूत्रस्थ 'नाना- 
मावात्‌” इस पदकी व्याख्या कर अब “अतिरेकात्‌' की व्याख्या करते हैं--यदि पच्चीस संख्या मानें तो 
आत्मा और आकाशको लेकर पच्चीससे अधिक सताईस संख्या हो जायगी, जो सांख्य सिद्धान्तके विरुद्ध है। 
& “यस्मिन! इस प्रकार आत्मामें तत््वोंकी आधारताका वर्णन भी विरुद्ध होगा, क्योंकि सांख्य 
मतमें महत्‌ आदि तत्त्वोंका आधार स्वतन्त्र प्रधान ही है, असज्भ पुरुष तत्त्वोंका आधार नहीं है। 
कि सांख्यमतमें जगत्‌कों सत्य माना गया है, इससे “जगत्‌में मिथ्यात्व बोधक 'नेहनानास्त किल्लन 
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'दिक्संख्ये संज्ञायाम्‌ ( पा० सू० २।१।५० ) इति विशेषस्मरणात्संज्ञायामेव पञ्चशब्दस्य 
जनदब्देन समासः । ततश्व रूढत्वाभिप्रायेणेब केचित्पश्च॑जना नाम विवध््यन्ते, न सांख्य- 
तत्त्वाभिप्रायेण। ते कतीत्यंस्यामाकाह्लायां पुनः पश्चेति प्रयुज्यते। एश्चजना नाम ये केचित्ते 
सर पच्चेवेत्यथं: । सप्तर्षयः सघेति यथा ॥११॥ 

के पुनस्ते पश्चजना नामेति ? तद॒च्यते-- 

प्राणादयों बाक्यशेषात्‌ ॥१२॥ 

पदच्छेद -प्राणादयः, वाक्यशेषात्‌ । द 

सूत्राथ--( प्राणादयः ) यहाँ पत्चजन शब्दसे प्राण, चक्षु, श्रोत्र, अन्न और मन कहे गये हैं, 
( वाक्यशेषात्‌ ) क्‍योंकि “प्राणस्य प्राण०” इस वाक्यशेषमें स्थित हैं । 

# यस्सिन्पशञ्न पश्मजना: इत्यत उत्तरस्मिन्मन्त्रे ब्रह्मस्वरूपनिरूपणाय प्राणादयः पश्च 
निद्ष्टाः-- प्राणस्य प्राणमुत चक्षुषश्रक्षुरुत श्रोश्रस्य श्रोन्नमन्नस्यान्नं मनसो ये मनो विदु:” इपति। 
तेषत्न वाक्‍्यशेषगताः संनिधानात्पश्चजना विवक्ष्यन्ते | कथं पुनः प्राणादिषु जन शब्द प्रयो गः? 
तत्त्वेषु वा कथं जनशब्द्प्रयोगः ? समाने तु प्रसिद्धयतिक्रमे वाक्यशेषवश्ञात्प्रणादय एव 
ग्रहीतव्या भवन्ति । जनसंबन्धाच् प्रणादयों जनदब्दभाजों भवन्ति | जनवचनश्च पुरुष- 

शब्दः प्राणेषु प्रयुक्त---ति वा एते पद्म ब्रह्मपुरुषा: ( छा० ३।१३।६ ) इत्यत्र | 'प्राणो ह पिता 
'दिक्संख्ये०” ( दिशा और संख्या वाचक शब्दोंके संज्ञा ( नाम ) अथंमें सुबन्त उत्तर पदके साथ 
समास होता है ) इस विशेष सूत्रसे संज्ञामें पच्च शब्दका जनपदके साथ सम्रास्त है। वस्तुतः रूढित्वके 
अभिप्रायसे कुछ पञ>चजन नाम यहाँ विवक्षित हैं सांख्याभिमत पच्चीस तत्त्वोंके अभिप्रायसे नहीं । वे 
कितने हैं? इस प्रकारकी आकाँक्षा होनेपर उसके उत्तरमें यहाँ पुनः पन्‍्च शब्दका प्रयोग किया गया 
है । ज॑से सप्तषि सात हैं, वंसे पत्चजन नामवाले जो कोई हैं वे मी पाँच ही हैं, ऐसा अथ्थ है ॥११॥ 


पुनः वे पश्चजन नामके कोन हैं ? वह कहते है-- 
'यस्सिन्पन्न ०' ( जिसमें पाँच. पत्च जन हैं ) इससे अग्निम मन्त्रनें ब्रह्मस्वरूपका निरूपण करनेके 


लिए 'प्राणस्य प्राणमुत०' (जो उसे प्राणके प्राण, चक्षुके चक्षु, श्रोन्रके श्रोत्र, अन्नके अन्न, तथा 
मनके मनको जानते हैं वे ब्रह्मज्ञ हैं) इस प्रकार प्राणादि पाँच निदिष्ट हैं। संनिहित होनेके कारण 
वाक्यशेषमें स्थित वे प्राण आदि “यस्मिन ” इस मन्त्रमें पचचजन शब्दसे विवक्षित हैं। पू्पक्षी-- 
प्राणादिमें जन शब्दका प्रयोग केसे है ? सिद्धांन्ती--तत्त्वोंमें जनशब्दका प्रयोग कैसे है? प्रसिद्धि-रूढिका 
दोनों पक्षोंमें त्याग समान होनेपर भी वाक्यशेषके बलसे [ पत्चजनशब्दसे.] प्राण आदि पाँच ही 
ग्रहण योग्य हैं और मनुष्यके साथ सम्बन्ध होनेसे मी प्राण आदि जनशब्दके भागी होते हैं। “ते वा 
'शत्रे०” ( वे ये पाँच ब्रह्मपुरुष हैं) इसमें जनवाचक पुरुष शब्द प्राणोंमें प्रयुक्त है। और उसी प्रकार 
'प्राणो ह पिता०” ( प्राण पिता है, प्राण माता है ) इत्यादि ब्राह्मण है। समासके बलसे संमुदायको 


सत्यानन्दी-दीपिका 
इत्यादि वाक्यशेषके साथ विरोध होगा । अत: “यरिसिन्प्रश्ध पश्चजनाः इस मन्त्रसे सांख्य सिद्ध पच्चीस 
_तत्वोंकी सिद्धि नहीं हो सकती है। पृव॑पक्षमें ब्रह्ममें उद्धत वाक्‍्योंक समनवयकी असिद्धि फल है, 
सिद्धान्तमें 'प्राणस्य प्राणमृत' इत्यादि वाक्‍्योंके समन्‍्वयकी सिद्धि फल है ॥११॥ 

९ यहाँ पश्चजनशब्दसे प्राण आदि पाँचका ग्रहण करना चाहिए सांल्‍्याभिमत तत्वोंका नहीं, 
क्योंकि 'जायन्ते इति जना:” इस व्युत्पत्तिसे कार्यमात्रका वाचक जन शब्द है अथवा मनुष्योंमें मी 
जनशब्द प्रसिद्ध है। पृव॑ंपक्षी--जायन्ते इति.जना:” “जो उत्पन्न होते हैं वे जन हैं' इस व्युत्पत्तिके 
अनुसार महत्‌ आदि ओर उनके जनक होनेसे प्रधान भी जनझब्द वाच्य हो सकता है, इस प्रकार 
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प्राणोह माता' ( छा० ७।१५।१ ) इत्यादि च ब्राह्मणम। समासबलाच् समुदायस्य रूढत्वम- 
विरुद्धम्‌ के कथं पुनरसति प्रथम पप्रयोगे रूढिः शक्‍्या ५५ श्रयितुम ? शकयोद्धिदा दिवदित्याह- 
प्रसिद्धार्थंसंनिधाने ह्प्रसिद्धार्थः शब्द प्रयुज्यमानःसमभिव्याहाराक्तद्विषयो नियम्यते;यथा 
उद्धिदा यजेत', यूपं छिनत्ति', 'वेदिं करोति' इति | तथाइयमपि पश्चजनशब्दः समासान्वाख्या- 
नादवगतसंज्ञाभावः संक्याकाब्ली वाक्यरोषसमभिव्याहतेषु प्राणादिषु वर्तिष्यते। केश्वित्त 
देवाः पितरो गन्धर्वा असुरा रक्षांसि च पश्च पत्चजना 'व्याख्याताः। अन्येश्व चत्वारो 
वर्णा निषादपशञ्चञमा: परिग्रहीताः | कचिच्च “यत्पात्जजन्यया विशा' (ऋ० सं० 4।५३।७ ) इति 
प्रजापरः: प्रयोगः पश्चजनशब्दस्य दरश्यते । तत्परिग्रहेषपीह न कश्निद्वि रोधः आचायंस्तु न 
पश्चविद्यतेस्तत्त्वानामिह प्रतीतिरस्तीत्येवंपरतया 'प्राणादयो वाक्यशेषात्‌' इति ज़गाद ॥।११॥ 
भवेयुस्तावत्प्राणाद्यःपश्चजना माध्यंदिनानाम्‌ , य5न्न॑ प्राणादिष्वामनन्ति । कां ण्वा- 

ना लुकथं प्राणादयः पश्चजना भवेयुय5च्नं प्राणादिषु नामननन्‍्तीति £ अत उत्तरं पठंति-- 


रूढ माननेमें कोई विरोध नहीं है । परन्तु पत्चवजनशब्दके :%रथम प्राणादिमें प्रयोगकी असिद्धि होनेसे 
रूढिका किस प्रकार आश्रय किया जा सकता है? ऐसा कहा है कि उदज्धिद्‌ आदिके समान पत्च जन 
शब्दकी भी रूढि हो सकती है। प्रसिद्धाथंक पदके सन्निधानमें प्रयुक्त हुए अप्रसिद्धाथ वाचक शब्दका 
समभिव्याहारके बलसे तद्विषयक अथ होता है ऐसा नियम है । जसे “उद्धिदा यंजेत' ( पशुकाम॑ना 
वाला उख्टूद्‌ नामक याग करे ) “यूपं छिनत्ति' ( यूपंका छेदनसे संस्कार करे ) और “वेदि करोति' 
( वेदिका संस्कार करे ) इत्यादिमें होता है, वैसे ही यह 'पञ्जजन' शब्द भी समासके कंयनसे संज्ञा- 
मावको प्राप्त होकर संज्ञीकी आकांक्षा करता हुआ वाक्यशेष और समभिव्याहत-सहोच्चरित प्राण 
आदियें प्रवृत्त होगा । कई एक लोगोंने तो ऐसा व्याख्यान किया है कि देव, पितर, गन्धंबं, अंसुर.और 
राक्षस ये पाँच पतच्चजन हैं। दूसरोंने चार वर्ण और पाँचवें. निषाद ( ब्राह्मणके द्वारा शूद्धासि उत्पन्न, 
सनन्‍्तान ) का ग्रहण किया है। और कहोंपर “यत्पाश्चजन्यया विंशा' इस प्रकार पंचजैन शन्दका: 
प्रयोग प्रजाफके लिए दिखाई देता है। उसका ग्रहण करनेपर भी कोई विरोध नहीं है । आचायने तो , 
पच्चीस तत्त्वींकी यहाँ प्रतीति नहीं होती, इस अभिप्रायसे 'प्राणादुयी वाक्यशेषात्‌' यह सूत्र कहां है. १२॥ - 


प्राण आदिमें अन्नका पाठ करनेवाले जो माध्यन्दिन शाखावाले हैं उनके - मतमें तो प्राणादि 
पच॒जन मले हों, परन्तु काण्वशाखावाले जो प्राण आदिमें अन्चका पाठ नहों करते, उनके मंतमें तो 
प्राण आदि पच्चजन किस प्रकार होंगे ? इसके ७ए उत्तर पढते ( कहते ) हैं-- 


सत्यानन्दी-दीपिका 


यौगिक अथका सम्मव होनेपर रूढिका आश्रयकर लक्षणाका प्रयास क्‍यों किया जाय॑ ? सिद्धान्ती--यहाँ 


समासके बलसे प्राण आदि सनुदायमें प्चजन शब्द रूढ माननेमें भी कोई विरोध नहीं है, इसलिए 
यहाँ यौगिक अथका ग्रहण करना युक्त नहीं है । अंब इसपर पृवपक्षी “'कथम” आदिसे आशक्षेप करते हैं । 


# परन्तु पच्च जनशब्दकी प्राणादिमें पहले लोकिक प्रसिद्धि नहीं है, तो फिर पत्च॒ जनशब्दकी 
प्राण आदिमें रूढि क्‍यों ग्रहण की जाती है ? समाधान-- यह नियम नहीं है, क्योंकि '"स्युः पुर्मासः 
पशञ्चजना:” यह अमरकोश है और प्रसिद्ध अर्थ वाचक दब्दके समीपमें प्रयुज्यमान अप्रसिद्ध अर्थ 
वाचक दब्दका सहोच्चरित होनेसे वही अथं होता है जो प्रसिद्धाथं वाचक बेब्दका होता है.। जैसे 
'उन्निदा यजेत' यद्यपि उड़िद बब्द वक्षोंमें प्रसिद्ध है, तो .मी यहाँ सन्निहित और सहोच्चरित “यज़ेत' 
पदफे योगसे यह “उद्धिद्‌' छब्द उद्धिद्‌ नामके यागमें रूढ है। 'यूपं छिनत्ति” यहाँ 'छिनत्ति' पदके 
समभिव्याहारसे 'यूप' शब्द दारूमें रूढ है। 'वेदि करोति .यहाँ 'करोति' पदके योगसे “बेदि' शब्द 
संस्कार योग्य स्थण्डिल विशेषमें रूढ- है अर्थात्‌ गाहपंत्य और आहवनीयके मध्यमें चार अंगुल पृथिवी- 
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ज्योतिषेकेषामसत्यन्ने ॥ १३ ॥ 

पदच्छेदू-ज्योतिषा, एकेषाम्‌, असति, अन्ने । 

सूत्राथ--( एकेषाम्‌ ) काण्वशाखावालोंके पाठमें पूर्वोक्त प्राणादिमें ( अन्ने असति ) अन्न 
के न होनेके कांरण ( ज्योतिषा ) 'तहँवा” इस पूव॑वाक्यस्थ ज्योतिसे पश्चसंख्याकी पूर्ति करनी चाहिए । 

अखत्यपि काण्वानामान्ने ज्योतिबा तेषां पश्चसंख्या पूयत | ते5पि हि 'यस्मिन्पञ्ञ 
पञ्जजना:' इत्यतः पूर्वेस्मिन्मन्त्रे ब्रह्मस्वरूपनिरूपणायेव ज्योतिरधीयते--तद्देवा ज्योतिषों 
ज्योति: इति | कथं पुनरुभ्येषामपि तुल्यवद्दि ज्योति: पव्यमानं समानमन्त्रगतया पश्च- 
संख्यया केषांचिद्ग॒ह्मयते केबांचिन्नेति ? अपेक्षाभेदादित्याह। माध्यंदिनानां हि समानमन्त्र- 
पठितपआाणादिपश्चजनलाभान्नास्मिन्मन्त्रान्तरपठिते ज्योतिष्यपेक्षा भव॒ति । तदलाभात्त 
काण्वानां भवत्यपेक्षा । अपेक्षाभेदात्य समाने5पि मनन्‍्त्रे ज्योतिषों ग्रहणाग्रहणे। यथा 
समाने5प्यतिराते वचनभेदात्षोडशिनो अभ्रहणाग्रहणे, तद्धत्‌ । तदेव॑ न तावच्छृतिप्रसिद्धि: 
कायित्प्रधानविषयास्ति | स्मृतिन्यायप्रसिद्धी तु परिहरिष्येते ॥१३॥ 

( ४ कारणत्वाधिकरणम्‌ सू० १४-१५ ) 
कारणत्वे न चाकाशादिषु यथाव्यपदिशेक्तेः ॥१४॥ 

प्रदचछेद--कारणत्वे, न, च, आकाशादिषु, यथाव्यपदिष्टोक्ते: । ल्‍_ ि 

काण्वशाखावालोंके पाठमें प्राणस्त प्राणमुत' इस मन्त्रमें अन्नका ग्रहण न होनेसे भी ज्योतिसे 
उसकी पन्च संख्याक्री पूति हो जायगो, क्‍योंकि वे भी “यस्सिन्पन्ञन पश्चजना:' इस मन्त्रसे पृव॑मन्त्रमें 
ब्रह्मस्वरूपका निरूपण करनेके लिए ही 'तद्दवा ज्योतिषां०” ( उस आदित्यादि ज्योतियोंके ज्योतिःस्वरूप 
अमृतकी देवग़ण आयु” इस प्रकार उपासना करते हैं ) इस प्रकार ज्योतिका अध्ययन करते हैं। 
परन्तु दोनों शाखावालोंके पाठमें समानरूपसे पढ़ी हुई इस ज्योतिका एक ही मन्त्रमें प्राप्त पाँच संख्यासे 
कुछ लोग-काण्वशाखावाले क्यों ग्रहण करते हैं और कुछ लोग-माध्यन्दिन श्याखावाले क्‍यों ग्रहण नहीं 
करते ? कारण कि अपेक्षा-आकाँक्षाका भेद है, ऐसा कहते हैं। [ प्राणस्य प्राणमुत | इस एक हो 
मन्त्रमें अन्नका ग्रहण होनेसे प्राणादि पाँच जनका. माध्यन्दिनोंकों लाभ होनेके कारण पृवमन्त्रमें पठित 
ज्योतिकी अपेक्षा नहीं होती । अन्नका ग्रहण न होनेसे एक ही मन्त्रमें प्राणादि पंच जनका लाभ न 
होनेके कारण काण्वशाखावालोंको ज्योतिकी अपेक्षा होती है अर्थात्‌ चार होनेपर मी पाँचवाँ कौन 
है? ऐसी अपेक्षा रहती है। जैसे एक ही अतिरात्रसत्रमें वचनभेदसे कहों षोडशी ( यज्ञपात्र ) का 
ग्रहण होता है और कहींपर ग्रहण नहीं होता, वंसे अपेक्षाके भेदसे एक हो मन्त्रमें पठित ज्योतिका 
ग्रहण और अग्रहण होता है। इस प्रकार प्रधान विषथक कोई भी श्रुतिप्रसिद्धि नहीं है, स्मृति और 
न्यायप्रसिद्धिका तो आगे परिहार करेंगे ॥१३॥। 
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* को खोदकर संस्कृत किया गया स्थान वेदि कहलाता है, वेसे 'पदञ्नजन' शब्द भी दिक्संख्ये संज्ञायाम' 
इस सूत्रद्वधारा समस्‍्तपद होनेसे किसीकी संज्ञामें रूढ ज्ञात होता है, संज्ञीकी आकांक्षा होनेपर सनच्नहित 
वाक्यशेष और समभिव्याहारके बलसे 'पशञ्चजन' शब्द प्राण आदिमें रूह निश्चित होता है। कि 
पाँच प्राण, पाँच ज्ञानेन्द्रिय, पाँच कर्मेन्द्रिय, पाँच भूत और अविद्या, अस्मिता, राग्र, द्वेष, अभिनिवेश 
ये पाँच क्‍लेश, इन पच्चीसका यहाँ 'पतञ्च पदञ्नजनाः” शब्दसे ग्रहण हो सकठा है, और 'जायन्ते ह्र्ति 
जना:” इस योगवत्तिका भी यहाँ सम्मव है, क्योंकि प्राण आदि उत्पत्तिवाले हैं। इस प्रकार सांख्या- 


भिसत पच्चीस तत्त्वोंसे भिन्‍्तर जिस अर्थ परक 'पञ्नजन” छाब्दकी व्याख्याकी जाय तो कोई विरोध नहीं 
है, इस आशयसे आचायेने 'प्राणादयों वाक्यशेषात' इस सूत्रकी रचनाकी है ॥१२॥ 
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सूत्राथं--( कारणत्वे ) ब्रह्मके जगत्‌ कारण होनेमें तो (न ) कोई विरोध नहीं है, क्योंकि 
( आकाशादिषु ) यृज्यमान आकाशादि पदार्थोंके विषयमें ( यथाव्यपदिष्टोक्ते: ) यादृश ईश्वर एक उप- 
निषद्में कारणरूपसे व्यपंदिष्ट है, (च) और ताहश ही अन्य उपनिषद्में मी कारणरूपसे कथित है। 
प्रतिपादितं ब्रह्मणो लक्षणम्‌ , प्रतिपादितं च ब्रह्मविषयं गतिसाभरान्यं वेदान्त- 
वाक्यानाम्‌। प्रतिपादितं च प्रधानस्या दाब्दत्वम्‌। तत्रेद्मपरमादाडूचते-न जन्मादिकारणत्व॑ 
ब्रह्मणो ब्रह्मविषयं व गतिसामान्यं वेदान्तवाक्यानां प्रतिपादायितुं शक्यम । कस्मात्‌ ? विगा- 
नद्र्शानात्‌। प्रतिवेदान्तं ह्न्यान्या सुष्टिर्पलभ्यते; क्रमादिवेचित्र्यात्‌। तथा हि--कचित्‌ 
'आत्मन आकाझ; संभूत/ (तै० २।१) इत्याकाशादिका सूष्टिराम्नायते। कचित्ते जञआादिका- 
'तत्तेजो5स जत' (छा० ६।२।३) इति। क्चित्प्राणादिका--'स प्राणमस्रजत प्राणाच्छुद्धाम! (प्र०६।४) 
इति कचिदक्रमेणेव लोकानामुत्पत्तिराम्नायतें--स इमाँहोकानस्जत । अभ्मो मरीचीमंरमापः' 
(ऐ० ड० ०$२) इति। तथा कचिदसत्पूर्विका रृष्टिः पठयते--“असद्दा इदमग्र आसीत्ततो वे 
सदजायत' (तै० २।७) दृति। 'असदेवेदमग्र आसीत्तत्सदासीत्तत्सममवत्‌' (छा० ३।१९।१) इति च। 
कचिद्सद्वादनिराकरणेन सत्पूविका प्रक्रिया प्रतिज्ञायते-त्ेक आहुरसदेबेदमग्न आसीत' इत्युप- 
क्रम्य 'कुतस्तु खलु सोम्यैवं स्पादिति होवाच कथमसतः सज्जायेतेति सच्वेब सोम्येदमग्र आसीत्‌” ( छा० 
['जन्मायस्य यतः इत्यादि सूत्रोंसे जगद्‌ जन्मादिकारणत्व] ब्रह्मका लक्षण कहा जां चुका है 
[ “गतिसामान्यात्‌' इत्यादि सूत्रोंसे | सब वेदान्तवाक्य समानरूपसे ब्रह्म के ही कारणत्व बोधक हैं, यह भी 
कहा जा चुका है। एवं [ ईक्षतेर्नाशब्दम्‌ इत्यादि सूृत्रोंसे'] प्रधान श्रुति प्रतिपादित नहीं है, यह मी कहा गया 
है । अब यहाँ दूसरी आश्डू2ः होती है--ब्रह्म जगत॒के जन्मादिका कारण है, सम्पूर्ण वेदान्तवाक्योंकी 
ब्रह्म विषयक कारण गति-ज्ञान समान है, ऐसा प्रतिपादन नहों किया जा सकता है। किससे ? इससे कि 
विग्ञान-विरोध देखा जाता है । प्रत्येक उपनिषद्में क्रमादिके वेचित््यसे भिन्न-भिन्न तृष्टि उपलब्ध होती है। 
जसे कि कहींपर “आत्मन आकाशः०” ( आत्मासे आकाश उत्पन्न हुआ ) इस प्रकार आकाशपूवंक 
सृष्टि कही गई है । कहींपर “तत्तेजोड्सजत' ( उसने तेज उत्पन्न किया ) इस प्रकार तेजपृव॑क सृष्टि, 
कहींपर 'स प्राणमस्रजत०” ( उसने प्राण उत्पन्न किया, प्राणसे श्रद्धा उत्पन्न की ) इस प्रकार प्राण 
पूर्वक सृष्टि कही गई है। कहींपर 'स इमॉल्लोकानसजत०” ( उसने इन लोकोंकी सृष्टिकी-जलमय- 
शरीरवाछा स्वग्रंलोक, सूयंकिरणसे व्याप्त अन्तरिक्षकोक, मनुष्यलोक और जलमय पाताल छोक ) 
इस भ्रकार क्रमके विना ही लोकोंकी सृष्टि कही गई है। उसी प्रकार कहींपर “असद्दा०” ( पहले यह 
( जगत्‌ ) असत्‌ ही था। उसीसे सत्‌-तामरूपात्मक व्यक्त उत्पन्न हुआ ) और “असदेवेदुमम्र ० ( पुबमें 
यह असत्‌ ही था, वह सत्‌ हुआ, वह संम्यक अभिव्यक्त हुआ अर्थात्‌ अंकुरित हुआ ) इस प्रकार 
असत्‌ प्‌वक सृष्टि कहो गई है। कहींपर असद्वादकका निराकरणकर “तद्धंक आहुरसदे ०” ( उस जगत्‌ 
कारणके विषयंमें किन्हींने ऐसा भी कहा है कि आरम्भमें यह असत्‌ हो था ) इस प्रकार उपक्रमकर 
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&8 पूव ग्रन्थके साथ इस अधिकरणकी संगति कहनेके लिए “प्रतिपादितम इत्यादिसे वृत्तका 


अनुवाद करते हैं। पूवके तीन अधिकरणोद्वारा प्रधानको श्रुति अप्रतिपदित कहनेसे जग्रत्कारणत्व 
लक्षणसे ब्रह्म ही बुद्धिस्थ होता है, उसी बुद्धिस्थ निगुंण ब्रह्ममें वेदान्तवाक्योंका समन्वय है, इस प्रकार 
प्‌वग्रन्थसे सिद्ध किया गया है। उसमें छक्षण और समन्वय दोनों हो अधिद्ध हैं, क्योंकि श्रतियोंका 
परस्पर विरोध देखनेमें आता है। इस प्रकार पव॑ ग्रन्थके साथ इस अधिकरणकी “तत्र' इत्यादिसे 


आक्षपसंगति कहते हैं । पूर्वपक्षी सृष्टि विषयक विरोध दिखलाकर अब “तथा” आदिके कारण: विषयक 
विरोध भी दिखाते हैं । हे मर कम 
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६।२।१,२) इति। कचित्‌ स्वयंकतकेव व्याक्रिया जगतो निगद्यते- तद्वेंदं तद्यव्याकृतमासीत्तन्नाम- 
रूपाभ्यामेव व्याक्रियते (ब॒०१।४।७) इति। एवमनेकथा विप्रतिपत्तवेस्तुनि च विकल्पस्था नु पप- 
त्तेनवेदान्तवाक्यानां जगत्कारणावधारणपरता न्याय्या। स्म्ृतिन्याय प्रसिद्धि भ्यां तु कार- 
-णान्तरपरिय्रहो न्‍्याय्य इति। *एवं प्राप्ते न्ूमः-सत्यपि प्रतिवेदान्तं सज्यमानेष्वकाशादिषु 
क्रमादिद्वारके विगाने न स्नष्टरे किश्विद्धिगानमस्ति। कुतः? यथाव्यपदि ष्टोक्तेः। यथाभूतो 
हयकस्मिन्वेदान्ते सर्वज्ञः सर्वश्वरः सर्वात्मेकी <द्धितीयः कारणत्वेन ब्यपदिष्टस्तथाभूत एव 
वेदान्तान्तरेष्वपि व्यपद्च्यते। तद्यथा- सत्य ज्ञानमनन्तं ब्रह्म' (तै०२।१) इति। अन्न तावज्ज्ञान 
ब्देन परेण च तद्विषयेण कामयितृ्त्ववचनेन चेतन ब्रह्म न्यरूपयत्‌, अपर प्रयोज्यत्वेने ध्व रं 
कारणमत्रवीत्‌ | तद्विषयेणेव परेणात्मशब्देन शरीरादिकोशपरस्परया चान्तरजलुप्रवेशनेन 
स्वंषामन्तः प्रत्यगात्मानं निरधारयत्‌। बहुस्यां प्रजायेय' (त०२।६) इति चात्मविषयेण बहुभ- 
वनानुशंसनेन रःज्य मानानां विकाराणां स्रष्टरभेद्मभाषत। तथा इदं सवेमसजत | यदिद॑ किज्न 
(तै०२।६) इति समस्तजगत्खश्टिनिदशेन प्राक्सुष्ट रद्धितीयं स्रष्टारमाचछे । # तदत्र यल॒क्षणं 
ब्रह्म कारणत्वेन विज्ञातं, तल्लक्षणमेवान्यत्रापि विज्ञायते-'सदेव सोन्येद्मश्र आसोदेकमेवाद्विती 
'कुतस्तु खलु' (किन्तु हे सोम्य ! ऐसा कैसे हो सकता है, भला असतूसे सत्‌ कंप्ते उत्पन्न हो सकता है, 
अतः हे सोम्य ! पूर्वमें यह एकमात्र अद्वितीय सत्‌ ही था, ऐसा [ आरुणिने ] कहा ) इस प्रकार 
सत्पृबंक सृष्टिकी प्रतिज्ञा की जातो है। कहोंपर 'तद्धेदंं> ( वह यह जगत्‌ सृष्टिके पृवं अव्याकृत था । 
वह नाम रुूपसे ही व्याकृत-व्यक्त हुआ ) इस प्रकार जगतुकी अभिव्यक्ति स्वयं कतृंक-अपने आप ही 
कही जाती है ! इस प्रकार अनेक रीतिसे सृष्टि आदि विषयक श्रुतियोंका परस्पर विरोध होनेसे और 
वस्तुमें विकल्पकी अनुपपत्ति होनेसे वेदान्तवाक्योंमें जगत्‌ू-कारणकी अवधारणपरता युक्त नहीं है, 
अत: स्मृति और न्याय प्रसिद्धिसे ब्रह्मसे मिन्न कारणका ग्र हण करना युक्त है। सिद्धान्ती--ऐसा व्राप्त 
होनेपर हम कहते हैं--प्रत्येक उपनिषद्में सृज्यमान आकाश आदियें क्रम आदि द्वारक विरोध होनेपर 
भी ख्रष्टाके विषयमें कुछ भी विरोध नहीं, किससे ? इससे कि जेसा एकत्र स्रष्टाका व्यपदेश है वसा 
अन्यत्र मी है । एक उपनिषद्में जसा सवज्ञ, सर्वेश्वर, सर्वात्मा, एक, अद्वितीय ब्रह्म कारणरूपसे व्यप- 
दिष्ट है, वंसा ही अन्य उपनिषदोंमें मी व्यपदिष्ट है । जसे “सत्य ज्ञानमनन्तं ब्रह्म' यहाँ ज्ञानशब्दसे उस 
ब्रह्म विषयक [सो5कामयत] कामयितृत्व वचनसे चेतन ब्रह्मक/ निरूपण करती हुई #ति ईश्वर को स्वतन्त्र- 
रूपसे कारण कहती है । अनन्तरोक्त ब्रह्मविषयक आत्मशब्दसे और दरीर आदि कोश परम्परा द्वारा 
सबके अन्तर अनुप्रवेश करनेसे सबके भीतर प्रत्यग्रात्माका निर्धारण किया है । “बहु स्यां०' (मैं बहुत हो 
जाऊं अर्थात्‌ मैं उत्पन्न हो जाऊ ) इस प्रकार आत्मविषयक अनेक स्वरूप होनेके कथनसे सृज्यमान 
विकारोंका स्रष्टासे अभेद कहा है। उसी प्रकार “इदं सव०” ( उसने यह जो कुछ है इस सबकी 
रचनाकी ) इस प्रकार समस्त जगत्‌की सृष्टिके निर्देशसे सृष्टिके पुव केवल अद्वितीय खरष्टाकों श्रति 
कहती है । जिस प्रकार यहाँ तेत्तिरीय उपनिषदमें जो सवज्ञत्व आदि लक्षणवाला ब्रह्म जगत्‌-कारण- 
_रुपसे विज्ञात है उस प्रकारके लक्षणवाला ब्रह्म 'सदेव सोम्य०! (हे सोम्य ! पहले यह सारा प्रपश्च एक- 


त्यानन्दी-दीपिका 
# कार्य विषयक विरोध होनेसे कारण विषयक विरोध नहीं हो सकता, अन्यथा अतिप्रसंग्र हो 


जायग्ा अर्थात्‌ प्रतिदिन स्वप्न सृष्टियाँ नाना प्रकारकी होती हैं, इससे "मैं वही है' इस प्रकार जिस 
द्रष्टाकी प्रत्यभिज्ञा होती है उसमें मी नानात्व प्रसक्त होगा। यह दोष सवंत्र छागू होनेसे केवल अनिष्ट 
ही होगा । सृष्टिमें विरोध मानकर स्रष्टामें अविरोध दिखलाया गया है। सृष्टि विषयक भी विरोध 
नहीं है, अब इसे 'समाधास्यति' आदिसे कहते हैं । 


३१० ब्रेंह्सूत्र-शाइू रभाष्य | अ० १ प(०४ 


यम्र॒', 'तदेक्षत बहु स्यां प्रजायेयेति | तत्तेजो5सजत' (छा० ६।२।?,३) इति | तथा “आत्मा वा इद्मेक 
एवाग्र आसीज्ञान्यत्किचन मिषत्‌। स ईक्षत लछोकान्न सजे' (ऐप_० उ० ४।१।१,२) इति च; एवंजायीय- 
कस्य कारंणस्वरूपनिरूपणपरस्य वाक्यजातस्य प्रतिवेदन्तमविगीताथंत्वात्‌ । कायविषयं 
तु विगानं दश्यतेकविंदाकाशादिका सरष्टिः कचित्ते ज़आदिकेत्येवंजातीयकम्‌। नच कायवि- 
षयेण विगानेन कारणमपि ब्रह्म सर्ववेदन्तेष्वविगीतमधिगम्यमानमविवशक्षितं भवितुमहे- 
तीति डाक्‍्यते वक्तम; अतिप्रसज्ञात्‌। # समाधास्यति चाचायंः कार्यविषयमपि विगान॑ 
न वियदश्न ते: (ब्र० सू० शा३।१) इत्यारभ्य । भवेदपिकायस्थ विगीतत्वमप्रतिपायत्वात्‌ । 
नदहायय॑ सध्यादिप्रपश्च प्रतिपिपादयिषितः। नहि तत्पतिबद्धः कश्ित्पुरुषार्थों दश्यत श्रयत 
वा। न च कव्पयितु शक्‍यते; उपक्रमोपसंहाराभ्यां तंत्र तत्र ब्रह्मविषये्वाक्येः साकमेक- 
वाक्यताया गमस्यमानत्वात्‌। दशयति च खष्टयादिअपश्चस्य ब्रह्मप्रतिपत्यथताम्‌--अन्नेन 
'सोम्य झुद्"ेनापो मूलमन्विच्छाद्धिः सं।म्य शुद्धेन तेजो मूछकन्विच्छ तेजसा सोम्ब शुद्भेन सन्मूल 
मन्विच्छ' (छा० ६।८।४ ) इति। मुदादिदश्न्तेश्व कायस्य कारणेनाभेद॑ वदितु रूश्यादि 
- प्रपश्चञः श्राव्यत इति गम्यते । तथाच संप्रदायविदों वद्न्ति--ग्गल्लोहविस्फुलिड्ञाय: सृश्टियां 


मात्र अद्वितीय सत्‌ ही था ) 'तदेक्षत०” ( उस-सत्‌ने ईक्षण किया मैं बहुत हो जाऊं अनेक प्रकारसे 
उत्पन्न होऊँ । इस प्रकार ईक्षण कर उसने तेज उत्पन्न किया ) उसी प्रकार “आत्मा वा०” ( सृष्टिके 
पूर्व यहु सब जगत्‌ केवछ आत्मरूप ही था, दूसरा कोई सचेष्ट पदार्थ नहीं था, उसने ईक्षग किया कि 
मैं लोकोंकी सृष्टि करूँ ) इस प्रकार अन्यत्र-छान्दोग्यादि उपनिषदोंमें मी जाना जाता है। क्योंकि कारण- 
स्वरूप निरूपण परक इस प्रकारके वाक्य समुदायका प्रत्येक उपनिषद्में अथें विषयक अविरोध है । 
परन्तु कहीं आकाशकी प्रथम सृष्टि, कहीं तेजकी प्रथम सृष्टि इस प्रकारका कार्य विषयक विरोध तो 
देखा जाता हैं । कायं विषयक विरोध होनेसे मी सब वेदान्तोंमें अविरुद्धरूपसे प्रतीयमान कारण ब्रह्म 
भी अविवक्षित होना योग्य है ऐसा नहीं हो सकता, क्योंकि ऐसा माननेपर : अतिप्रसक्भ हो जायगा । 
“न वियदश्र॒ते .” इस सूत्रसे आरम्मकर कार्य विषयक विरोधका भी आचाय॑े समाधान करेंगे | वेदान्त 
प्रतिपाद्य न होनेके कारण काये विषयक विरोध भले ही हो, परन्तु यह सृष्टि आदि प्रपच्च वेदान्त- 
वाक्योंसे प्रतिपादन करनेकी इच्छाका विषथ ही नहों है । क्योंकि प्रंपञ्च से सम्बद्ध कोई मी पुरुषाथ 
न देखा जाता है और न सुना जाता है और न उसकी कल्पना ही की जा सकती हैं। कारण कि 
उपक्रम और उपसंहारसे ततू-तत्‌ उपनिषदोंमें स्थित ब्रह्मविषयक वाक्योंके साथ सृष्टिवाक्योंकी एक 
वाक्यता अबगत होती है । 

अन्नेन सोम्य शुद्गेन ० ( हे सोम्य ! अन्नरव्प का्यंसे जलरूपमूलकों खोज-प्राप्तकर, हे सोम्य ! 
जरूरूप काय लिजुसे तेजरूप मुलको प्राप्तकर और हे सोम्य ! तेजरूप कार्यसे सद्रप मूलका नि£ंचयकर) 
इसप्रकार श्रुति ब्रह्मज्ञानकी प्राप्तिके लिए सृष्टि आदि प्रप>च दिखलाती है। ऐसा ज्ञात होता है कि मृत्तिका 
आदि दृष्टान्तों द्वारा कायंका कारणके साथ अभेद कहनेके लिए श्रति सृष्टि आदि प्रपञ»च श्रवण कराती 
है। झल्लोह॒विस्फुलिज्ञाद्:० ( [ उपनिषदोंमें ] मृत्तिका, छोहखण्ड और विस्फुलिज्भादि दृष्टान्तों 

सत्यानन्दी-दीपिका 

& ब्रह्ममें 'सत्यं ज्ञानमनन्त' इसका उपपादन करनेके लिए ही जगत्‌ कारणत्वका अध्यारोप 
किया है । वेदोंमें सृष्टिका जो भिन्न-भिन्न वर्णन है वह स्वप्नसृष्टिके समान है अर्थात्‌ जैसे स्वप्न सृष्टिमें 
उत्पत्ति-क्रमका नियम नहीं है, वसे जाग्रत्‌ प्रपठचमें मी नहीं है । स्वप्न प्रपत्धकी तरह यह सारा 
जाग्रत्‌ प्रपश्च मी भ्रममात्र है। इसलिए सृष्टि आदिके प्रतिपादनमें श्रुतिका तात्पयं नहीं है, किन्तु 


अ्रध्ि० ४ सू० १५ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ३११ 


चोदिताउन्यथा । उपाय: सो5व॒ताराय नास्ति भेदः कथंचन ॥ ( माण्टू० ३।१५ ) इति । ब्रह्मप्रति- 
पत्तिप्रतिबद्धं तु करे श्रयते-- ब्ह्मविदाष्नोति परम्‌ (तै० २।१) 'तरति शोकमाव्मवित्‌ ' ( छा० 
७॥१।३ ) दमेव विदित्वाअतिरूत्युमेति (श्वै० ३।८) इति। प्रत्यक्षावगर्म चेदं फलम्‌॥। तत्वमसि 
इत्यसंसार्याव्मत्वप्रतिपत्तों सत्यां संसार्याव्मत्वव्यावृत्तें! ॥ १४ ॥ 

यत्युनः कारणविषयं विगान॑ दशितस्‌--- असह्दा इद्मग्र आसीत' इत्यादि, तत्परिहतें- 
व्यम्‌ । अन्नोच्यते-- 

समाकर्षात्‌ ॥ १५ ॥ 

सूत्राथं-- असदेवेदमग्र आसीत्‌” इसप्रकार अनभिव्यक्त नाम रूप वाची असत्‌ शब्दसे सत॒का 
ही आकषंण होता है, अतः असत्‌ कारण विषयक आश्यस्धूका यहाँ अवकाश नहीं है । 
| असहद्ठा इदमग्र आसोत्‌' ( तै० २।७ ) इति नात्रासबन्निरत्मक॑ कारणत्वेन श्राव्यते । 
यतः असन्नेव स भवति। असदब्नह्मेति वेद चेत्‌। अस्ति ब्रह्मेति चेह्नेद । सन्तमेनं ततो विदु: इत्यस- 
द्वादापवादेनास्तित्वलक्षणं ब्रह्मान्नमयादिकोशपर म्पर या प्रत्यगात्मानं निर्धाय 'सो$कामयत 
इति तमेव प्रकृतं समाकृष्य सप्रपश्चां स्टष्टि तस्माच्छावयित्वा तत्सत्यमित्याचक्षते' इति चोप- 
संहृत्य 'तदप्येष छोको मवति' इति तस्मिन्नेव प्रकृतेषथ स्छोकमिममसुदाहरति- असद्दा इदमग्र 
आसीत' इति । यदि त्वसन्निरात्मकमस्मिज्छलोके भिप्रेयेत ततो इन्‍्यसमाक षणे 5न्यस्योदा- 


द्वारा भिन्न-भिन्न प्रकारसे सृष्टिका निरूपण किया है वह [ ब्रह्मात्मंक्यमें | बुद्धि प्रवेश करनेका उपाय- 
मात्र है, वस्तुतः उनमें कुछ भी भेद नहीं है ) इसप्रकार संप्रदायविदू-आचाये गौड़पाद कहते हैं । 
तब्रह्मविदाप्नोति परम॒० ( ब्रह्मवित्‌ परब्रह्मको प्राप्त होता है ) 'तरति०” ( आत्मवित्‌ शोकमय संसारसे 
मुक्त हो जाता है 'वमेव०” ( उसे ही जानकर पुरुष मृत्युको पार करता है ) इसप्रकार ब्रह्मज्नानसे 
सम्बद्ध फलकी श्रति है ) ब्रह्मज्ञानससे विद्वानुको परमानन्दकी प्राप्ति, शोककी निवृत्ति और मृत्युका 
अतिक्रमणरूप फल प्रत्यक्ष अनुमवरमें आनेवाला है, क्योंकि जब “तत््वमसि' इसप्रकार असंसारी 
आत्मत्वका अपरोक्ष अनुमव होता है तब संसारी आत्मल्रकी निवृत्ति हो जाती है ॥ १४ ॥ 

परन्तु असद्वा० ( सृष्टिके पहले यह असत्‌ ही था ) इत्यादि जो कारण विषयक विरोध 
दिखलोाया गया है, उसका परिहार करना चाहिए । इसपर सूत्रकार कहते हैं-- 

अंसद्वा० ( सृष्टिके पहले यह असत्‌ ही था ) इस तैत्तिरीय श्रतिमें स्वरूप रहित असत॒का 
कारणरूपसे. श्रवण नहीं कराया जाता है, क्योंकि “असन्नेव स मवति०” ( यदि पुरुष ब्रह्म असत्‌ है, 
ऐसा जानता है तो वह स्वयं भी असत्‌ हो जाता है, यदि ऐसा जानता है कि ब्रह्म 'सत्‌' है तो ब्रह्मवेत्ता 
उसे सत्‌ समझते हैं ) इसप्रकार असद्वादके अपवादसे सत्स्वरूप ब्रह्मको अन्नमय आदि कोशपरम्परासे 
प्रत्यग्रात्मरूपसे निर्धारणकर 'सो5कामयत” ( उस परमात्माने कामना की ) इस प्रकार उसी प्रकृत 
ब्रह्यका समाकषणकर उसीसे विस्तृत सृष्टिका श्रवण कराकर “तत्सत्यमि०” ( वह सत्य है ऐसा लोग 
कहते हैं ) इसप्रकार उपसंहारकर 'तद॒प्येष०” ( उसके विषयमें ही इलोक है ) इसप्रकार उसी प्रकृत 
ब्रह्मरूप अ्थमें 'असद्वा इदमग्र आसीत्‌” इस मन्‍्त्रकों उदाहरणरूपसे कहते हैं। यदि इस इलोकमें 
स्वरूपरहित असत्‌ अभिप्रेत हो तो अन्यका समाकर्षण होनेपर अन्यका उदाहरण देनेसे वाक्य 

क्‍ सत्यानन्दी-दीपिका 

अध्यारोपापवादाभ्यां निष्प्रपञ्च: प्रपज्च्यते' ( अध्यारोप और अपवाद द्वारा निष्प्रपन्न ब्रह्मका प्रपच्च- 
रूपसे वणन किया गया है ) इस प्रकार अध्यारोप और अपवादरूपसे अद्वितीय ब्रह्मके प्रतिपादनमें 
ही तात्पय है ॥ १४ ॥। 


३१२ ब्रह्मसूतचर-शा डर भाष्य [ आ० १ पा० ४ 


हरणाद्संबद्धं वाक्यमापदेत | तस्मान्नामरूपव्याक्ृतवस्तुविषयः प्रायेण सबच्छब्दः प्रसिद्ध 
इति तद्दब्याकारणाभावापेक्षया प्रागुत्पत्ते: सदेव ब्रह्मासद्विसीदिध्युपचर्यते। एपेव “असदे- 
वेदमम्न आसीत्‌ (छा० ३।१९।१) इत्यत्रापि योजना; तत्सदासोत' इति समाकषंणात्‌। अत्यन्ता- 
भावाभ्युपगमे हि 'तत्सदासीत' इति कि समाकृष्येत ? पतड़ेक आहुरसदेवेदमग्र आसीत्‌' ( छा० 
६।२।१) इत्यत्रापि न श्र॒त्यन्तराभिप्रायेणायमेकी य मतोपन्यासः क्रियायामिव वस्तुनि विकल्प- 
स्यासंभवात्‌। तस्माच्छूतिपरिग्रहीतसत्पक्षदार््याये वायं मन्दमतिपरिकल्पितस्यासत्पक्षस्यो- 
पनन्‍्यस्य निरास इति द्रष्टवव्यम । 'तद्धेदं तहांव्याकृतमासीत्‌' (बृ० १।४।७) इत्यत्रापि न निर ध्यक्षस्य 
जगतो व्याकरण कथ्यते, 'स एप इह प्रविष्ट आ नखाग्रेभ्य: इत्यध्यक्षस्य व्याकृतकार्यानुप्रवे- 
शित्वेन समाकर्षात्‌ | निरध्यक्षे व्याकरणाभ्युपगमे ह्यनन्तरेण प्रकृतावरूम्बिना स इत्यनेन 
सर्वन।म्ना कः कार्यानुप्रवेशित्वेन समाकृष्येत ? चेतनस्य चायमात्मनः दरीरे७जुप्रवेश 
श्रयते | अनुप्रविष्ठस्थ चेतनत्वश्रवणात्‌-पहचयंश्रक्षु श्यण्व्श्रोत्रं मन्वानो मनः' इति | क अपि च॑ 
_यादशमिद्मद्य्वे नामरूपाभ्यां व्याक्रियमाणं जगत्साध्यक्षंव्याक्रियत एवमादेसग5पीति 
असम्बद्ध हो जायगा अर्थात्‌ जिस सत्‌ प्रकृंका यहा समाकंषण किया गया हे उसस भिन्न असतूका 
उदाहरण होनेसे यह वाक्य असम्बद्ध हो जायगा। इसलिए नाम-रूपसे अभिव्यक्त कसतुमें प्रायः सत्‌ 
शब्द प्रसिद्ध है, अतः सृश्सि पहले नाम-रूपके व्याकृतामावकी अपेक्षासे सत्‌ ही ब्रह्म असत्‌-सा था 
ऐसा उपचार किया जाता है अर्थात्‌ गौणवुत्तिसे असत्‌ शब्दसे उपचार किया जाता है। “असदेवेदमग्र 
आसीत' इस मन्‍्त्रमें मी यहो योजना है, क्योंकि “तत्सदासीत्‌” ( वह सत्‌ था ) इस वाक्य घटक 
“'तत्‌' पदसे पूवंवाक्य गत 'सत्‌” का समाकषंण-ग्रहण है। यदि अत्यन्तामावरूप असत्‌को स्वीकार 
करें तो 'तत्सदासीव” इसमें किसका समाकषंण करेंगे अर्थात्‌ स्वरूप शनन्‍्य असत्‌का समाकर्षण 
असंमव है और असत्‌का सद्रपसे ग्रहण करना भी असंगत है। 'तद्धक०” ( उसीके विषयमें किन्‍्हींने 
ऐसा भी कहा है कि सृष्टिके पहले यह असत्‌ ही था ) इसमें भी अन्य श्रुतिके अभिप्रायसे यह किसी 
एकीयमतका उपन्यास नहीं है अर्थात्‌ इस मन्त्रका किसी शाखावाले कारणकों असत्‌ कहते हैं' 
यह अथ नहीं है, क्‍योंकि क्रियाके समान वस्तुमें विकल्पका संमव नहों है, इसलिए यहाँ यह समझना 
चाहिए कि श्रतिसे परिगृहीत सत्‌ पक्षकों हृढ़ करनेके लिए मन्दमति पुरुषोंसे परिकल्पितं असत्‌ 
पक्षका उपन्यासकर यह परिहार है। द्धेंदं०” ( उत्पत्तिसे पूव यह जग़त्‌ अव्याकृत था ) इसमें भो 
अध्यक्ष रहित जगत॒का व्याकरण नहीं कहा जाता । 'स एष०? ( वह यह व्याकर्ता इस शरीरमें नखाग्र- 
पय॑न्त प्रवेश किए हुए हैं ) इसप्रकार अध्यक्षका व्याकृत वस्तुओंमें प्रवेश कतूंत्वरूपसे समाकषंण है। 
अध्यक्षके विता ही व्याकरण-नामरूपसे जगत्‌की अभिव्यक्ति स्वीकार करें तो [ स एष इह प्रविष्ठः ] 
इस अनन्तर ग्रन्थवर्ती प्रकृत अथेंका अवलम्बन करनेवाले 'स! इस सवंनामसे कार्यमें अनुप्रवेशित्वसे 
किसका समाकषंण होगा ? और चेतन आत्माका शरीरमें यह अनुप्रवेश सुना जाता है, क्‍योंकि 
'पहुयंश्रक्षु ०" ( देखनेके कारण वह चक्षु-द्रश है, सुननेके कारण श्रोत्र-श्रोता है, मनन करनेके कारण 
मन-मन्ता है ) इसप्रकार अनुप्रवेश करनेवालेमें चेतनत्वका श्रवण है। और वर्तमान समय में नाम- 
रूपसे व्याकृत हुआ यह ज॒गत्‌ जंसा सकतृंक व्याकृत होता है, वसा ही आदि सुष्टिमें था, ऐसा ज्ञात 
सत्यानन्दी-दीपिका 
व्याक्रियते' यह लकार कममें प्रयुक्त है, यह लोक प्रसिद्ध है कि कर्ताके विना कमंकी सिद्धि 


नहीं होती, लकार कममें प्रयुक्त होनेसे कर्ता अथतः सिद्ध हो जाता है। इस विषयमें “गम्यते आम 
यह लोकिक उदाहरण भी है । इससे यह सिद्ध हुआ कि श्रुतियोंका कारणके विषयमें अविरोध होनेसे 
उनका ब्रह्ममें समन्वय है ॥। १५ ॥ 
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गय्यते; दृष्टविपरीतकल्पनानुपपत्तेः। शुत्यन्तरमपि अनेन जीवेनात्मनानुप्रविश्य नामरूपे 
व्याकरणवाणि' ( छा० ६।३।२ ) इप्ति साध्यक्षामेव जगतो व्याक्रियां द्शायति। व्याक्रियत 
इत्यपि कर्मकर्तरि लूकारः सत्येव परमेश्वरे व्याकतरि सोकर्यमपेक्ष्य द्रष्टच्यः | यथा दूयते 
केदारः स्वयमेवेति सत्येव पूर्णके लवितरि। यद्वा--कमंण्येबेष लकारोषडर्थाक्षिप्तं कर्तारम- 
पेक्ष्य द्रष्टच्यः | यथा गय्यते श्रम इति ॥१५॥ है 

( ५ बालाक्यधिकरणम्‌ सू० १६-१८ ) 


जगद्गाचित्वात्‌ ॥१६॥ 

सूत्राथं-- यो ह व॑ बालाके” इस श्रुतिमें कमंशब्द सम्पूर्ण प्रपश्चका वाचक होनेके कारण 
इसका कर्ता परमात्मा ही है । 

# कोषीतकिब्राह्मणे बालाक्यजातशज्रुसंवादे श्रूयते--यो वे बालाक एतेषां पुरुषाणां 
कर्ता यस्य वतत्कर्म स वे वेद्तिव्य:' ( कौ० ब्रा० ४।१९ ) इति। तत्र कि जीवो वेदितव्यत्वेनो- 
पद्दियते उत मुख्यः प्राणः, उत परमात्मेति विशयः। कि तावत्प्राप्म्‌ ? प्राण इति। कुतः ? 
'यस्य बैतत्कम इति भ्रवणात्‌,परिस्पन्दलक्षणस्य च कमंण: प्राणाश्रयत्वात्‌, वाक्यशेषे च 'अथा- 
स्मिन्प्राण एवैकथा मवति' इति प्राणशब्द्द्शनात्‌ | प्राणशब्दस्य च मुख्ये प्राणे प्रसिद्धत्वात्‌। ये 
चेते पुरस्ताद्वालाकिना आदिव्ये पुरुषश्रन्द्रमसि पुरुष: इत्येवमादायः पुरुषा निर्दिष्स्तेषामपि 
भवति प्राणः कर्ता, प्राणावस्थाविशेषत्वादादित्यादिदेवतात्मनाम्‌्- कतम एको देव इति प्राण 
होता है | क्योंकि दृथ्ट-प्रत्यक्षसिद्ससो विपरीत कल्पना नहीं की जा सकती है “अनेन जीवेनात्मना०! 
( मैं इस जीवात्मरूपसे इन तीनों ( तेज, जल और अन्न ) देवताओंमें अनुप्रवेश कर नाम और रूपकी 
अभिव्यक्ति करूँ ) इसप्रकार दूसरी श्रुति भी जगत्‌की अभिव्यक्ति सकतूृंक ही दिखलाती है। व्याक्रियते' 
यह कमंकर्तामें लकार अभिव्यक्तिकर्ता परमेश्वरके होनेपर मी सौकयेकी अपेक्षासे समझना चाहिए । 
जैसे केदार काटनेवाले किसी पूर्णक मामक व्यक्तिके रहनेपर मी 'लूयते केदार .( क्यारी स्वयं ही कट 
रही है ) यह प्रयोग होता है, अथवा जैसे “गम्यते ग्रामःः (ग्राम प्राप्त किया जाता है ) इसमें 
कर्ताका.आक्षेप किया जाता है, बसे ही अथंसे आक्षिप्त कर्ताक्री अपेक्षासे कमंके अथंमें ही यह लकार 
समझना चाहिए ॥१५॥ 

' कौषीतकिब्राह्मणमें बालाकि और अजातशत्रुके संवादमें यो बे बालाक०” ( हे बालाकि ! 
जो इन पुरुषोंका कर्ता है अथवा यह सम्पूर्ण प्रपच्च॒ जिसका कम है वही जानने योग्य है ) ऐसी श्रुति 
है। इसमें वेदितव्यरूपसे क्या जीव उपदिष्ट है अथवा मुख्य प्राण वा परमात्मा ? ऐसा संशय होता 
है । तब क्या प्राप्त हुआ ? पूत्रपक्षी--प्राण उपदिष्ट है, क्यों ? क्योंकि 'यस्य वतत्कम' ऐसी श्रुति है। 
चलनात्मक कर्म प्राणके आश्रित है। और “अथास्मिन्ध्राण०' ( जाग्रतू ओर स्वप्न जनक कमंकी उपर तिक्े 
अनन्तर सुषुप्तिमें इस प्राणमें ही सब एक होता है ) इस तरह वाक्यदोषमें प्राणशब्दका श्रवण है और 
प्राणशब्द मुख्यप्राणमें प्रसिद्ध है। आदित्ये पुरुषः०” ( आदित्यमें पुरुष है, चन्द्रमामें पुरुष है ) 
इस प्रकार बालाकिने पहले इन जिन आदित्यादि पुरुषोंका निर्देश किया है उनका भी कर्ता प्राण है, 
क्योंकि आदित्य आदि देवता प्राणकी भिन्‍न-भिन्‍न अवस्थाएं हैं, 'कतम एको देव०” ( शाकल्य-एक 

सत्यानन्दी-दीपिका 

# पूवं अधिकरणमें एक वाक्यस्थ सत्‌ आदि झब्दोंके बलसे असत्‌ शब्दका अथ॑ किया गया 
है । यहाँ तो “ब्रह्म ते ब्रवाणि' इसप्रकार बालाकि वाक्यस्थ ब्रह्माशब्दसे प्राणदब्द ब्रह्मपरक नहीं माना 
जा सकता, क्योंकि यहाँ वाक्यभेद है, इसप्रकार प्रत्युदाहरणसंगतिसे “किं ताबत्‌' इत्यादिसे पूव॑पक्ष 
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इति स ब्रह्म त्यदित्याचक्षते' ( ब्ृ० ३।९।९ ) इति अ्रत्यन्तर प्रसिद्धें। । जीवों वाष्यमिह वेदित- 
व्यतयोपदि्द्यते। तस्यापि चर्मांचमंलक्षणं कर्म शक्‍यते श्रावयितुम्--यरय बैतत्कर्म' इति । 
सो5पि भोकक्‍्त्त्वाद्धोगोपषकरणभूतानामेतेषां पुरुषाणां कर्तोपपद्मते। बाक्यरोघे चर जीव- 
लिज्ञमवगस्यते। यत्कारणं वेदितव्यतयोपन्यस्तस्य पुरुषाणां कतुंबंदनायोपेतं बालाकि प्रति 
बुबोधयिषुरजातशत्रः सुप्त पुरुषमामन्ज्यामन्त्रणदाब्दाश्रवणात्प्राणादीनामभोक्तत्व॑ प्रतियो 
ध्य यप्घातोत्थानःत्प्राणादिव्यतिरिक्त जीव॑ भोक्तार प्रतिबोधर्यति | तथा परस्तादपि जीव- 
लिज्ञमवगस्यते--वद्यथा श्रेष्ठी स्वर्भडक्ते यथा वा स्वाः श्रेष्टिन ध्रुञ्नन्त्येवमेवष प्रज्ञात्मतैरात्ममिर्म- 
ड्सक्ते एवमेय्रेत आत्मान एतमास्मान सुअन्ति' (को ०ब्रा० ४२०) इति। प्राणभ्त्वाक्व जीवस्योपपन्न 
प्राणदाव्दत्वम्‌ | तस्माजीवमुख्यप्राणयोश्न्यतर इह ग्रहणीयो न पर मे श्वरः; तलिड्ञानवगरममा- 
दिति। एवं प्राप्ते त्रुझअः- पर मे भवर एवायमेतेषां पुरुषाणां कर्ता स्यात्‌। कस्मात्‌? उपक्रम 
सामर्थ्यात्‌! इह हि बालाकिरजातशत्रुणा सह वह्य ते ब्रवाणि' इति संवदितुमुपचक्रमे। स 
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देव कौन है ? याज्ञवल्क्य-प्राण, वह ब्रह्म है, उसीको त्यत्‌ु ( परोज्ष ) ऐसा कहते हैं ) इसप्रकार 
अन्य श्रुतिमें प्रसिद्ध है। अथवा यहाँ वेदितव्यरूपसे यह. जीव उपदिष्ट है। उसका भी धर्माधमरूप 
कम “यस्य वेतत्कम' इसप्रकार सुनाया जा सकता है। वह भी मोक्ता होनेसे भोगके साधनभूत इन 
पुरुषोंका अदृष्टद्वारा कर्ता हो सकता है। और वाक्यहदेषमें भी जीवका लिछु अवगत होता है, क्योंकि 
वेदितव्यरूपसे उपन्यस्त जो पुरुषोंक्रा कर्ता है उसका ज्ञान प्राप्त करनेके लिए प्राप्त बालाकिको बोध 
करानेके अभिलाशी अजातशत्रुने सुप्त पुरंषको पुकारा उस आमन्त्रण शब्दको न सुननेके कारण 
प्राणादि अभोक्ता हैं ऐसा. बोध कराकर पुनः लाठीके प्रहारसे उस सुप्तपुरुषके जांगनेसे यह समझाया 
कि प्राण आदिंसे भिन्‍न जीव भोक्ता है। तथा अग्रिम वाक्‍्यमें भी 'तद्यथा०' ( जैसे स्वामी अपने सेवक 
आदि द्वारा उपहृत वस्तुका उपभोग करता है और वे सेवंक आदि उस स्वामीसे आजीविका पाते हैं, 
वसे यह प्रज्ञात्मा इन आत्माओं द्वारा उपभोग करता है और ये आत्माएं-देवता या इन्द्रियादि उस 
प्रज्ञात्माके आश्रित भोग प्राप्त करती हैं ) इसप्रकार जीवलिज्धु अवगत होता है। प्राणधारी होनेसे 
भी जीवमें प्राणशब्द यक्त है। इसलिए जीव और मुख्यप्राणमें से एकका यहाँ ग्रहण करना चाहिए, 
परमेश्वरका नहीं, क्योंकि उसका लिड् ज्ञात नहीं है। सिद्धान्तो--ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैं--यह 
परमेश्वर ही इन पुरुषोंका कर्ता हो, किससे ? इससे कि उपक्रमकी ऐसी सामथ्य है। यहाँ बालाकिने अजात- 
शत्रुके साथ “ब्रह्म ते ब्रवाणि! इसप्रकार बातचीत आरम्मकी और आदित्य आदियें रहनेवाले अमुख्य- 
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करते हैं । 'यो व बालाके०” इत्यादि वाक्य समुदाय इस अधिकरणका विषय वाक्य है। किसी समय 
एक गग ग्रोत्रीय विद्याभारसे गवित बालाकि ब्राह्मणने काशीराज अजातशत्रके पास आकर कहा--- 
ब्रह्म ते अवाणि' ( मैं तुम्हें ब्रह्यका उपदेश देता हैँ ) अनन्तर उसने राजाकों आदित्य, चन्द्रमा, 
विद्युत, आकाश, वायु, अग्नि और जल आदिके अभिमानी अनेक देवताओं का उपदेश किया। 
परन्तु राजा इन सबको जानता था, राजाने कहा-हे ब्रह्मत्‌ ! यदि इससे अधिक जानते हो तो कहो ! 
“बालाकि को चुप देखकर राजाने उसे परमात्माको समझानेके लिए उपदेश किया है। पृवपक्षीने 


राजाके इस वचनको प्राणविषयक मानकर पृवपक्ष किया है । अब “जीवों वा आदिसे जीवके विषयमें 
पृवपक्ष करते हैं । 
# एतत्कभ! इस नपुसक एंकवचन 'एतत्‌! शब्दसे “'पुरुषा: इस पुल्लिग और बहुवचनका 


परामश नहीं हो सकता । 'पुरुषा:' इसप्रकार पुरुषोंमें बहुबचन और पुल्लिग है जब कि 'एतत्कम' यहाँ 
एक वचन और नपुंसक लिड्भ है, इससे 'यस्य वतत्कम इस वाकयमें पुरुषोंका परामश्श नहीं हो 
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चकतिचिदादित्याद्यघिकरणान्पुरुषानमुख्यत्रह्मद शिमाज उच्त्वा तूष्णीबभूव ।तमजातदज्रः 
'सषा बे खलु मासंवदिष्ठा ब्रह्म ते बरवाणि' इत्यमुख्यब्रह्मवादितया 5पोद्य तत्कर्ता रमन्यं वेदितव्य- 
तयोपचिक्षेप। यदि सो5्प्यमुख्यप्रह्मदष्टिभाक्‌ स्यथात्‌ , उपक्रमो बाध्येत | तस्मात्परमेश्वर 
एवाय॑ मवितुमहेति। कठुेत्वं चंतेषां पुरुषाणा न पंरमेश्वरादन्यस्य स्थातन्त्येणावकल्पते। 
यस्य वतत्कम' इत्यपि नाय॑ परिस्पन्द्रक्षणस्य घर्माधमंल्क्षणस्य वा कम णो निदशः तयोर- 
न्यतरस्याप्यप्रकृतत्वात्‌ , असंशब्दितत्वाच्च | नापि पुरुषाणामयं निद्‌शः; एतेषां पुरुषाणां 
कतत्येव तेषा निर्द्श्त्वात्‌ , लिज्ृवचनविगानाच; नापि पुरुष विषय स्थ करोत्यथंस्य क्रिया 
फलस्य वा६यं निद्शः; कठृदाब्देनेव तयोरुपात्तत्वात्‌। पारिशेष्यात्यत्यक्षसंनिहितं जगत 
सर्वनाम्नेतच्छेब्देन निद्श्य ते । क्रियत इति च तदेव जगत्कम। + नज्ु जगद॒प्यप्रक्रतमसं- 
शब्दितं च । सत्यमेतत्‌ | तथाप्यसति विशेषोपादाने साधारणेनाथंन संनिधानेन संनिहित- 
वस्तुमात्रस्यायं निदश इति गम्यते, न विशिष्टस्थ कस्यचित्‌ । विशेषसंनिधानाभावात्‌ । 
पूर्चत्र च ज़गदेकदेशभूतानां पुरुषा्णां विशेषोपादानादविशेषितं जगदेवेहोपादीयत इति 
गम्यते। एतदुक्तं भवति-य एतेपषा पुरुषाणां जगदेकदेशभूताना कर्ता, किमनेन विशेषेण, 
ब्रह्म ृष्टिके भागी कुछ पुरुषोंको कहकर वह चुप हो गया । 'म्घा वे खलु०' ( तुमने मुझसे यह मिथ्या 
कहा कि मैं तुम्हें ब्रह्यका उपदेश करता हूँ ) इसप्रकार अजातशत्रुने बालाकिका अमुख्यत्रह्मवादि- 
रूपसे निषेधकर उनके कर्ता अन्यको वेदितव्यरूपसे आक्षेप किया । यदि वह वेदितव्य भी अमुख्य ब्रह्म 
( ब्रह्मसे भिन्न ) दृष्टिका भागी हो तो उपक्रम बाधित होगा । इसलिए यह परमेश्वर ही होना चाहिए 

परमेश्व रसे अन्य इन पुरुषोंका स्वतन्त्ररूपसे कर्ता नहों हो सकता । किच्च “यस्य वंतत्कभ यह निर्देश 
भी चलनात्मक अथवा घर्माधर्माव्मक कमंके विषयमें नहों है, क्योंकि इन दोनोंमें से कोई मो प्रकृत 
नहीं है और श्रुति प्रतिपादित नहीं हैं। पुरुषोंक लिए भी यह निदश नहों है, क्योंकि इन पुरुषोंका 
कर्ता, इस प्रकार उनका निर्देश हो गया है । एवं लिज्ञ और वचनका भेद है अर्थात्‌ 'यस्य बतत्कर्म! 
यहाँ एकवचन और नपुंसक लिझ्भध हैं और पुरुषोत्पादन अथवा उसका फल पुरुष जन्मका भी यह 
निर्देश नहीं है, क्‍योंकि कतृंशब्दसे ही दोनोंका ग्रहण किया गयां है। परिशेषसे प्रत्यक्ष संनिहित 
जगत्‌॒का सवनाम 'एउत्‌” शब्दसे निर्देश किया जाता है, जो किया जाय वह कम है, इस व्युत्पत्तिसे 
वह जगत्‌ ही कम है । परन्तु जगत्‌ मी अप्रकृत ओर श्रुति अप्रतिपादित है। यह सत्य है, तो भी 
ऐसा ज्ञात होता है कि विशेष वस्तुका ग्रहण न होनेसे साधारण अथंके साथ संनिधानसे संनिहित 
वस्तुमात्रका यह निर्देश है किसी विशिष्ट वस्तुका नहीं, क्‍यों;के विशेष संनिधान नहीं है । प्रव॑वाक्यमें 
जगत्‌के एक देशभूत पुरुषोंका विशेषरूपसे ग्रहण करनेसे यह ज्ञात होता है कि अविशेषित ( सामान्य ) 
जगत्‌का ही यहाँ ग्रहण है। तात्पयं यह है--जगत॒के एक देशभूत इन पुरुषोंका जो कर्ता है। इस 
विशेष कथनका क्या प्रयोजन है? जिसका तो सामान्‍्यरूपसे सारा जगत्‌ ही कम है। [ यस्य वा एतत्‌ 
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दोनोंका ही कतृशब्दसे ग्रहण हो चुका है, अतः उनका पृथक निर्देश नहीं किया गया है । क्रिया और 
फलके बिना कतुंत्व अनुपपन्न है, इसलिए कतृशब्दसे दोनोंका ग्रहण होता है । परिशेषसे यहाँ संनिहित 
जगत्‌ ही कमशब्दसे ग्राह्म है और उसका कर्ता परमेश्वर ही है । 

# ब्राह्मणपरिव्राजकन्याय--ब्राह्मणा भोजयितव्या: परिव्राजकाश्र” ( ब्राह्मगोंको भोजन 
कराना चाहिए और परित्राजकोंको भी ) इस वाक्यमें जसे ब्राह्मणशब्द परिव्राजकसे भिन्न ब्राह्मणका 
वाचक है, वसे ही 'एतत्कम' यह कम शब्द भी पुरुषोंसे भिन्न समस्त जगतृका वाचक है। यद्यपि 
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यस्य कृत्स्नमेव जगदविद्येषितं कमति | वादाब्द एकदेशावच्छिन्नकतुत्वव्यावृत्त्यर्थः | ये 
बालाकिना ब्रह्मत्वाभिमताः पुरुषाः कीतितास्तेषामत्रह्मत्वख्यापनाय विशेषोपादानम्‌ एवं 
ब्राह्मणपरिवाजकन्यायेन सामान्यविदरेषाभ्यां जगतः कर्ता वेदितव्यतयोपदिश्यते। 
परमेश्वरश्व स्वंजगतः कर्ता सर्वंवेदान्तेष्ववधारितः ॥१६॥ 
जीवमुख्यप्राणलिड्रान्नेति चेत्तदइथारूयातम्र ॥१७॥ 
पदच्छेद--जीवमुख्यप्राणलिज्भात्‌, न, इति, चेत्‌, तत्‌, व्याख्यातम्‌ । 
सूत्राथं--( जीवमुख्यप्राणलिज्भात्‌ ) पृववाक्यमें जीव और मुख्यप्राणके लिज्ग होनेसे (न ) 


यह श्रुति ब्रह्मपरक नहीं है, ( इति चेत्‌ ) ऐसा यदि कहो तो ( व्याख्यातम्‌ ) प्रद्दनाधिकरणमें उसका 
व्याख्यान हो गया है । 


# अथ यवुक्तम--वाक्यशेषगंताजी वलिड्ञान्मुख्यप्राणलिज्ञात्य तयोरेवान्यतरस्येह 
ग्रहर्ण न्याय्यं न परमेश्वरस्येति, तत्परिहतेब्यम्‌ | अजोच्यते-परिहतं चेतत्‌ नोपासात्रेविध्या- 
दाश्नितत्वादिह तद्योगात्‌! (त्र०सू० १॥१।३१ ) इत्यत्न। त्रिविधं हायत्रोप[सनमेव॑ सति प्रसज्ज्येत- 
जीवोपासन मुख्यप्राणोपासन ब्रह्मोपासन चेति | न चेतन्न्याय्यम्‌ | उपक्रमोपसंहाराभ्यां 
हि ब्रह्मविषयत्वमस्य वाक्य स्यावगस्यते। तत्रोपक्रमस्य तावद्ब्रह्मविषयत्व॑ दृशितम्‌। उपसं- 

हारस्यपि निरतिशयफलश्रवणादत्रह्मविषयत्वं दृश्यते- सर्वान्पाप्मनो5पहत्य सवषां च भूतानां 


कम ] श्रुतिस्थ वा' दाब्द एक देशके कतृंत्वकी व्यावृत्तिक लिए है। बालाकि द्वारा ब्रह्मरूपसे अभि- 
मत जो पुरुष कहे गये हैं वे अब्नह्म हैं ऐसा कहनेके लिए विशेषका ग्रहण है। इस. प्रकार ब्राह्मण- 


परिव्राजक न्यायसे सामान्य ओर विशेषसे जगत॒का कर्ता वेदितव्यरूपसे उपदिष्ट है। सभी वेदान्तोंमें 
यह निणय है कि परमेश्वर ही समस्त जगतुका कर्ता है ॥१६॥। 


जो यह कहा गया है कि वाक्यशेषगत मभोक्त॒त्व जीव लिज्भधसे और स्पन्दनरूप मुख्यप्राण 
लिज्भसे यहाँ जीव और प्राणमें से किसी एकका ग्रहण करना युक्त है परमेश्व रका नहीं, उसका परिहार 
करना चाहिए, इसपर कहते हैं--“नोपासान्रविध्यादा ०” इस सूत्रमें उसका परिहार किया गया है, 
क्योंकि ऐसा होनेपर यहाँ जीवोपासना, मुख्यत्राणोपासना और ब्रह्मोपासना इस प्रकार तीन उपासनाएँ 
प्रसक्त होंगी, परन्तु युक्त नहीं है, कारण कि उपक्रम और उपसंहारसे | यो व बालाके ] 
यह वाक्य ब्रह्म विषयक अवगत होता है । ( उन दोनोंमें उपक्रम ब्रह्म विषयक दिखलाया गया है । 
'और '“सर्वान्पाप्मनो०' ( जो उसे इस प्रकार जानता है वह सब पापोंका नाशकर सब भृतीं में श्रेष्ठर 
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कमशंब्द परिस्पन्दन तथा धर्माधममें रूढ है और रूढि योगसे बलवती होती है, तो भी प्रकरणमें 
वह अपेक्षित नहीं है, क्योंकि “क्रियते इति इस योगसे उन दोनोंका भी ग्रहण हो सकता है । 
जहाँ योगसे रूढ्यर्थका संग्रह नहीं होता वहाँ रूढिका पृथक्‌ ग्रहण किया जाता है। अथवा ब्राह्मण 
कहने पर स्वतः परित्राजकका ग्रहण होनेपर भी विशेष बोधके लिए जंसे परित्राजकका प्रथक ग्रहण है 
बसे ही कमदब्दसे आदित्य आदि पुरुषोंका ग्रहण होनेपर उनमें अन्नह्मतव बोध करानेके लिए देवता 
निरूपित कतृत्वका श्रतिमें परथक ग्रहण किया गया है। अतः सब वेदान्तोंमें परमेश्वर ही इस सम्पूण 


प्रप>”चका कर्ता और वेदितव्यरूपसे प्रतिपादित है। पृवपक्षमें यह वाक्य प्राणोप्रासनां परक है, अत 
वह ब्रह्ममें समन्वित नहीं है, सिद्धान्तमें यह वाक्य ज्ञैयत्रह्मप्रें समन्वित है ॥१६॥ 


& 'सर्वान्पाप्मनो5पहत्य” इस श्रौत उपसंहारसे यह निश्चय होता है कि बालाकि और अजात- 
शत्रुके संवादरूप वाक्य समुदायमें ब्रह्म ही वेदितव्यरूपसे उपदिष्ट है। जीव और मुख्यश्राणकी 
उपासना पक्षमें ब्रह्मविषयक .उपक्रमका और सव पापनिवत्ति, स्व॒राज्य-निरतिशय फलकी प्राप्ति और 
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श्रेष्ठयं स्वाराज्यमाधिपत्यं पयति य एवं वेद' इति। नन्‍्वेवं सति प्रतर्दनवाक्यनिर्णयेनेवेदमपि 
वाक्य निर्णीयेत; न निर्णीयते; 'यस्य वेतत्कम -इत्यस्य ब्रह्मविषयत्वेन तत्रानिर्धारितत्वात्‌ । 
तस्मादत्र जीवमुख्यप्राणशड्जा पुनरुत्पद्यमाना निवत्यते । प्राणशब्दो ६पि ब्रह्म विषयो दृष्टः- 
'प्राणबन्धनं हि सोम्य मनः (छा० ६।८।२) इत्यत्र | जीवलिड्रमप्युपक्रमोपसंह।रयोबत्रह्मविषय- 
त्वादभेदाभिप्रायेण योजयितव्यम ॥१७॥ द 
अन्याथ तु जैमिनिः प्रश्नव्याख्यानाभ्यामपि चैबमेके ॥१८॥ 

पदच्छेद---अन्याथंम्‌, तु, जेमिनि:, प्रइ्नव्याख्यान।भ्याम्‌, अपि, च, एवम्‌, एके । 

सूत्रा्थं--(जमिनि/तु) आचाय जमिनि तो ऐसा मानते हैं कि इस प्रकरणमें जीवका परामश 
( अन्याथंम्‌ ) ब्रह्मज्ञानके लिए है। ( प्रश्नव्याख्यानाभ्याम्‌ ) 'क्वंष एतद्बालाके” क्योंकि ऐसा प्रइन 
और “यदा सुप्तः स्वप्न न कच्चन०' ऐसा उत्तर है, ( अपि च ) किच ( एके ) वाजसनेयिशाखावाले 
( एवम्‌ ) “य एष विज्ञानमय:०” इस प्रइन और 'य एषोउन्तहंदय' इस उत्तर द्वारा स्पष्ट कहते हैं कि 
विज्ञानात्मा परमात्मासे भिन्न है। क्‍ 

& अर्पि च नवात्र विवदितव्यम--जीवप्रधानं वेदं वाक्य स्याद्‌ ब्रह्मप्रधानं वेति । 
यतो न्याथ जीवपरामश ब्रह्मप्रतिपत्त्यथ मस्मिन्वाक्ये जेमिनिराचायों मन्यते । कस्मात्‌ ? 
प्रक्षव्याख्यानाभ्याम्‌ |प्रश्नस्तावत्सुप्तपुरुषप्रतिबोधने न प्राणादिव्यतिरिक्त जीवे प्रतिबोधिते 
पुनर्जीवव्यतिरिक्तविषयों दृश्यते-- 'क्तेष एतद्वालाके पुरुषो5शयिष्ट क्र वा एतद्भूव्कुत एतदागात्‌' 
( कौ० ब्रा० ७।१९ ) इति । प्रतिवचचनमपि “यदा सुप्तः स्वप्नंन कंचन पश्यत्यथास्मिन्प्राण एबेकधा 
भवति' इत्यादि 'एतस्मादत्मनः प्राणा यथायतनं विश्रतिष्ठन्ते प्राणेभ्यो देवा देवेभ्यो छोका:” ( कौ० 


स्वराज्य और आधिपत्य प्राप्त करता है ) इस प्रकार उपसंहार भी निरतिशय फलका श्रवण होनेसे ब्रह्म- 
विषयक देखा जाता है। परन्तु ऐसा होनेपर तो. प्रतदंनवाक्यके निर्णयसे इस वाक्प्रका भी निर्णय हो 
जाता, किन्तु निर्णय नहीं होता, क्योंकि 'यस्य बेतत्कर्म' इसका ब्रह्म विषयरूपसे वहाँ निर्धारण नहीं 
किया गया है । इसलिए यहाँ पुनः उत्पन्न हुई जीव ओर मुख्यप्राण शड्धूगका निवारण किया जाता है । 
प्राणबन्धनं हि०” ( हे सोम्य -! मन प्राणरूप बन्धनवाला ही है ) इसमें प्राणशब्द भी ब्रह्मविषयक 


देखा गया है । उपक्रम और उंपसंहार ब्रह्मविषयक होनेसे जीव लिड्भकी भी अभेदाभिप्रायसे ही योजना 
करनी चाहिए ॥१७॥ 


और यहाँ विवाद भी नहीं करना चाहिए कि यह वांक्य जीव प्रधान है अथवा ब्रह्म प्रधान 
कारण कि इस वाक्यमें आचाय॑ जमिनि जीव परामशको अन्याथक-ब्रह्म-प्रतिपत्तिके लिए मानते हैं; 
किससे ? इससे कि प्र॒इन और व्याख्यान-उत्तर हैं। सोये हुए पुरुषको उठाकर प्राणादिसे अन्य जीवके. 
प्रतिबोधित होनेपर 'क्बेष एतद्‌ बालाके पुरुषो०' (हे बालाकि ! यह पुरुष कहाँ सोता था, यह शयन कहाँ 
हुआ था अर्थात्‌ यह सुप्त पुरुष किसको प्राप्त हुआ था ओर ऐक्य भ्रंशरूप आग्रमन कहाँसे हुआ ) इस 
प्रकार जीवसे भिन्न विषयक फिर प्रइन देखा जाता है । ओर “यदा सुप्त:० ( सोता हुआ पुरुष जब कोई 
स्वप्न नहीं देखता तब इस प्राणमें ही एक होता है ) इत्यादि और “एतस्मादाव्मनः०” ( इस आत्मासे 
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आधिपत्य बोधक उपसंहारका स्पष्ट विरोध है, क्योंकि ब्रह्मत्ानकके विना जीव और प्राणकी उपासनासे 
सवपापकी निवृत्ति और स्वराज्यकी प्राप्ति असम्मव है ॥१७॥ 

# प्रथम सूत्रमें मोवतृत्व. आदि जीव लिडुसे ब्रह्मका ही प्रतिपादन किया गया है । परन्तु इस 
सूत्रमें, जीवलिड्भरसे जीवके कथन द्वारा ब्रह्मका ग्रहण करना चाहिए, क्योंकि 'क्बैष एतद्‌ बालाके० 
इन वाक्योंमें जीवका परामश ब्रह्मके जाननेके लिए है । 
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ब्रा० ४२० ) इति च।| सुषुप्तिकाले च परेण ब्रह्मणा जीव एकतां गचछति । परस्माच्नत्रह्मणः 
(णादिकं जगज्ञायत इति वेदान्तमर्यादा | #तस्माद्रत्रास्य जी वस्य निःसंबोधतारुवच्छता- 
रूप:-स्वाप उपाधिजनितविशेषविज्ञानरहि तं स्वरूप, यतस्तद्‌ श्रेंश रूपमा ग मनं, सो 5५ त्र पर- 
मात्मा वेदितव्यदया श्रावित इति गम्यते । अपि च वमेके शाखिनो वाज़सने यिनो ५ स्मिन्ने व- 
बालाक्यजातशनत्रसंवाद स्पष्ट विज्ञान॑मयशब्देन जीवमाम्नाय तद्यतिरिक्त परमात्मानमा- 
मनन्ति-'य एप विज्ञानमयः पुरुष: क्रेष तदाभूत्कुत एतदागात्‌” ( बृ० २।१।१६ ) इति प्रश्ने। प्रति- 
घचने5!पे य एपोउन्तहद्य आकाशस्तस्मिज्शेते इति। आकाश शब्दश्व परमात्म नि प्रयुक्तः दहरो- 
$रिमन्नन्तराकाश: (छा० 4।१।१)इत्यत्र । सब एत आत्मनो ध्युच्चरन्त' इति चोपाधिमताभात्मना- 
मन्यतो व्युच्चरणमामननन्‍्तः परमात्मानमेव कारणत्वेन-मननन्‍्तीति गम्यते । प्राणनिराकरण- 
स्थापि सुषुप्तपुरुंषोत्थापनेन प्राणादिव्य तिरिक्तोपदेशो 5भ्युत्ययः ॥ १८॥ 
( ६ वाक्यान्वयाधिकरणम्‌ रूु० १९-२२ ) 
वाक्थान्वयात्‌ ॥ १९|| 

सूत्राथ--- आत्मा वा भरे द्रश्व्यः इस श्र॒तिमें द्रष्टव्य आदि रूपसे उपदिष्ट आत्मा परभात्मा 

ही है, क्योंकि उपक्रम आदिके पर्यालोचनसे ज्ञात होता हैं कि ब्रह्ममें ही वाक्यका अन्वय है । 
 #बहदारण्यके भंत्रेयीत्राह्मणे इधीयते--- न वा अरे पत्युः कामाय' इत्युपक्रम्य 'नवा 
विस्फुलिज्भोंकी तरह वाग आदि प्राण अपने-अपने स्थानपर जाते हैं, प्राणोंते देव और देवोंसे लोक 
निकलते-उत्पन्न होते हैं ) प्रतिवचन भी है । सुषुष्तिकालमें जीव परन्रह्मके साथ एक हो जाता है और 
परब्रह्मसे प्राणादि जगत्‌ उत्नन्न होता है, यह वेदान्त मर्बादा-सिद्धान्त है। इसथ ज्ञात होता है कि 
जिसमें इस जीवका मान रहित स्वच्छतारूप स्वाय है अर्थात्‌ उपाधि-जनित विशेष विज्ञान रहित स्वरूप 
है, जिस स्वरूपसे वह पतनरूप आग्रमन है, वह परमात्मा यहाँ वेदितव्यरूपर्स सुनाया जाता है अर्थात्‌ 
प्रतिपादित है। और. इस प्रकार एक वाजसनेय शाखावाले बालाकि और अजातशत्रके इसो संवादमें 
विज्ञानमय शब्दसे जीवका स्पष्ट श्रवण कराके उससे अन्य परमात्माको “य एप विज्ञानमयः” (यह जो 
विज्ञानमय पुरुष है, जब सोया हुआ था, तब कहाँ था ? और यह कहाँसे आया ? ) इस .भप्रदनमें और 
य एष-०' [ हृदयमें जो यह आकाश है उसमें सोता है ) इस प्रतिवचनमें भी कहते हैं । 'दहरो$स्मिन्न- 
न्तराकाश: ( इसमें जो सुक्ष्म आकाश है ):इस छान्दोग्य श्रुतिमें आकाश दाब्द परमांत्मामें प्रयुक्त है । 
स्व एत आत्मनो ० ( ये सब आत्मासे निकलते हैं.) इस प्रकार यह ज्ञात होता है कि उपाधि युक्त 
आत्माओंका अन्यमेंसे निकलना श्रवण कराते हुए परंमात्माका ही कारणरूपसे प्रतिपादन करते हैं । 


प्राण्ेकें निराकरणमें सुषुप्त पुरुषके उत्थांनके साथ प्राणादिसे अतिरिक्त जीवके उपदेशरूप हेतुका भो 
संग्रह कर लेना चहिए अर्थात्‌ प्राणके निराकरणमें यह भी हेतु है ॥१८।। 

बृहदारष्यकके मंत्रेयीत्राह्मणमें 'न वा अरे पत्यु:” ( भरे मंत्रेयी | स्त्रीको पतिके लिए पति 
ब्रिय नहों होता ) इस प्रकार आरम्मकर आगे “न वा अरे०! ( करे मत्रेयी ! सबके प्रयोजनके लिए सब 
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# सता सोम्य तदा सम्पन्नो भवति०(छा०६।८।१) .( है सोम्य ! सुषुप्तिमें जोब सत्‌ ब्रह्मके 
साथ एक होता है) इस प्रकार सुषुप्तिमं जीवका आविर्माव ओर तिरोभाव त्ह्ममें ही होता है । चेतन जीव 
जड़ प्राणके साथ कदापि एक नहीं हो संकता। 'प्राणस्य प्राणम्‌” (वह तो प्राणका प्राण है) इस .प्रकार यहाँ 
प्राण शब्द ब्रह्मका प्रतिपादक है । इसलिए यहाँ परमात्मा ही सबका कारणरूपसे उपदिष्ट और वेदितव्य 
है । यहाँ जीव निराकरणकी तरह प्राणके निराकरणमें भी 'यह सूत्र हेतु समझना चाहिए। अतः यह 
सिद्ध हुआ कि उक्त वाक्य जीवके परमाथरूप प्रतिपादन द्वारा ब्रह्ममें ही समन्वित है ॥१८॥ 
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अरे सर्वस्थ कामाय सब प्रियं भवत्यात्मनस्त कामाय सच प्रियं मवत्यात्मा वा भरे द्रष्टव्यः श्रोतव्यो 
मन्तव्यों निदिध्यासितब्यों सेजेय्यात्सनो वा अरे दशनेन श्रवणेन मत्या विज्ञानेनेदं सतत विदितम्‌ 
( बृ० ४५१७५।६ ) इति, तत्रतद्विच्िकित्घ्यते-कि विज्ञानात्मेवायं द्ृष्टव्यश्रोतव्यत्वादिरूपेणो- 
पद्श्यत आहोस्वित्परमात्मेति | कुतः पुनगेषा विचिकित्सा ? प्रियसंसूनलितेनात्मना भोक्‍त्रो- 
पक्रमाह्दिशानाव्मोपदेश इति प्रतिभाति | तथात्मविज्ञानेन सर्वंविज्ञानो पदे शात्पर मात्मो पदे श 
इति । कि तावत्पाप्तम ? # विज्ञानात्मोपदेश इति | कस्मात्‌ ? उपक्रमसामर्थ्यात्‌ । पति- 
जायापुतवित्तादिकं हि भोग्यभूतं सब जगदात्माथतया प्रियं भवतीति प्रियसंसूचितं भोक्तार- 
मात्मानमुपक्रस्यानन्तरमिदमात्मनोी दर्शनाद्रपद्श्यमान कस्यान्यस्यात्मनः स्यात्‌  मध्येएपि 
इदं महन्नतमनन्तमपारं विज्ञानघन एवंतेम्यो भूठे भय: समुध्याय दानन्‍्वेवानुविनश्यति न प्रेत्य संज्ञास्ति 
इति प्रकृतस्येव महतो भूतस्य द्रश्व्यस्य भूतेभ्यः समुत्थान विज्ञानात्मभावेन व्रुवन्विज्ञाना- 
तव्मन एवेद॑ द्रष्टव्यत्वं दर्शायति। तथा 'विज्ञातामरे केन विजानीयाद' इति कर्तंवचनेन शब्दे- 
नोपसंहरन्विज्ञानात्मानमेवेहीपदिषं दशयति | तस्मादात्मबिज्ञानेन सवेविजञानवचन भोकत्र- 
प्रियं नहीं होते, अपने प्रयोजन-सुखके लिए सब प्रिय होते हैं, अत: “अरी मंत्रेयी ! आत्मा ही दशंनके 
योग्य है, अतः उसका श्रवण. करना चाहिए, मनन करना चाहिए, निदिध्यासन करना चाहिए, अरी 
मत्रेयी ! निश्चय ही आत्माके दशन, श्रवण, मनन और विज्ञानसे यह सब विदित हो जाता है ) इस 
प्रकार अध्ययन करते हैं। यहाँ यह संशय होते है कि क्‍या यह विज्ञानात्मा ही द्रष्टव्य श्रोत॒व्यादिरूपसे 
उपदिष्ट है अथवा परमात्मा ? मला यह संशय क्‍यों होता है ? प्रियश्वब्दसे सूचित भोक्ता आत्माका 
उपक्रम होनेके कारण प्रतीत होता है कि विज्ञानात्माका उपदेश है। उसी प्रकार आत्मविज्ञानसे 
सबके विज्ञानका उपदेश होनेसे -परमात्माका उपदेश प्रतीत होता है। तब क्या प्राप्त होता है ? 
पूवपक्षी-- विज्ञानात्माका यह उपदेश है, किससे ? इससे उपक्र मको सामथ्य है । पति, स्त्री, पुत्र, वित्त 
भादि भोग्यरूप सारा जगत्‌ आत्माके लिए प्रिय होता है, इसप्रकार प्रिय शब्दसे संसूचित मोक्ता 
आत्माका उपक्रमकर अनन्तरः उपदेश किए हुए आत्माके दशनादि किसी अन्य आत्माके होंगे ? मध्यमें 
भी 'इृदं महद्धत०” ( यह महानू, सत्य, अनन्त, अपार और विज्ञानकरस इन भूतोंसे विशेषरूपसे 
समुस्थित होकर उन्हींके साथ नष्ट हो जाता है। इसप्रकार मर जानेपर इसकी संज्ञा नहीं रहती ) 
इसप्रका र प्रकृत द्रष्टव्य महान भूतका ही भूदोंसे विज्ञानात्मरूपसे समुत्थान कहती हुई श्रति विज्ञात्मा ही 
द्रष्टन्य है ऐसा दिखलाती है । इसीप्रकार 'विज्ञातारमरे० ( थरे मंत्रेयी ! विज्ञाताको किससे जाने ) 
इसप्रकार कतूंवाचकशब्दसे उपसंहार करती हुई श्रुति विज्ञाता विज्ञानात्मा ही . उपदिष्ट है. ऐसा 
दिखालाती है। इससे यह समझना चाहिए कि आत्मविज्ञानसे सबका विज्ञान होता है, यह वचन 
भोक्ताके लिए होनेसे मोग्य समूहमें गौण है । 
सत्यानन्दी-दीपिका 

क#ः ब्रह्म ते ब्रवाणि! इस उपक्रमकफे बलसे जैसे पूर्वाधिकरणका विषयवाक्य ब्रह्म परक माना 
ग़या है वसे “न वा अरे पत्यु: कामाय' इस प्रकार मंत्रेयीत्राह्मणमें जीवका उपक्रम होनेसे यह वाक्य 
जीव परक होना चाहिए, इस ठरह दृश्शन्तसंगतिसे “कि तावत' इत्यादिसे पूवपक्ष करते हैं। 

% 'आत्मनस्तु कामाय” इसप्रकार उपक्रममें आत्मशब्दसे विज्ञानात्माका ही ग्रहण है । मरण 
समयमें सब भूतोंसे समुस्थान भी विज्ञानात्मका होता है, यह मध्यमें वर्णन है और उपसंहारमें कतं- 
वाची शब्दसे विज्ञानात्माका उपदेश है। इसलिए उपक्रम, मध्य और उपसंहारसे यहाँ .विज्ञानात्मा 
ही द्रष्टन्य आदिखूपसे उपदिष्ट है। किच्च आत्माके ज्ञानसे सबका ज्ञान हो जाता है” यह प्रतिज्ञा है, 
यद्यपि वह जीव पक्षमें मुख्यरूपसे सम्मव नहीं है, क्योंकि मोक्ता आत्मासे मभोग्य संमुदाय अत्यन्त 
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थ॑त्वाद्रोग्यजातस्योपचारिक द्रष्टन्यमिति । # एवं प्राप्ते ब्रमः-परमात्मोपदेश एचायम । 
कस्मात्‌ ? वाक्यान्वयात्‌। वाक्य हीद॑ पोर्चापयणावेक्ष्यमाणं परमात्मान्‌ प्रति अन्वितावयचं 
लक्ष्यते । कथमिति, तद॒पपायते- अम्टतत्वस्य तु नाशास्ति वित्तेन” इति याज्ञवल्क्या दुपश्चुत्य 
'येनाह नाम्टता स्यां किमहं तेन कुर्या यदेव मगवान्वेद तदेव मे ब्रहि इत्यसतत्वमार्शांसानाया मेत्रे य्या 
याशवव्क्यआत्मविज्ञानमिदमुपदिशति । न चान्यत्र परमात्मचिज्ञानादसतत्वमस्तीति 
भ्रुतिस्म॒ृतिवादा वदन्ति । # तथा चात्मविज्ञानेन स्वेविज्ञानमुच्यमानं नान्‍्यत्र परमकारण- 
विज्ञानान्मुख्यमवकल्पते । नचेतदोपचारिकमाश्रयितुं शक्‍कयम्‌, यत्कारणभात्मविज्ञानेन 
सवविज्ञानं प्रतिज्ञायानन्तरेण अ्रन्धेन तदेवोपपादयति- ब्रह्म तं परादाद्योःन्यत्रात्मनो ब्रह्म वेद 
इत्यादिना । यो हि ब्रह्मक्षादिकं जगदात्मनोषन्यत्र स्वातन्त्रयेण लब्धसद्धावं पद्यति त॑ 
मिथ्यादशिन तमेव मिथ्यादएं ब्रह्मक्षादिक जगत्पराकरोत्रीति भ्रेददष्टिमपोद्य 'इदं सब 
यदयमात्मा' इति सवस्य वस्तुजातस्यात्माव्यतिरेकमदतारयति <ुन्दुभ्यादिदष्टान्तेश्व ( बु० 
४।५।८ ) तमेवाव्यतिरेक द्रृढंयति । 'अस्य महतो भूतस्य निःश्वसितमेतद्यच्ग्वेद:ः (चरृ० ४।७।११) 
सिद्धान्ती-ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैं-परमात्माका ही यह उपदेश है, किससे ? इसमें 
ही वाक्‍्योंके अन्वय होनेसे । पूर्वापरके पर्यालोचनसे इस वाक्यके अवयव अवेक्ष्यमाण परमात्मामें ही अन्वित 
लक्षित होते हैं । कैसे अन्वित होते हैं? उसका उपपादन करते हैं 'अम्दृतत्वस्य ०” (अमृतत्वकी तो वित्तसे 
आशा नहीं है) इस प्रकार याज्ञवल्क्यसे सुनकर 'येनाहं ०” ( जिससे मैं अपर नहीं हो सकती, उसे 
लेकर मैं क्या करूँगी ? हे मगवन्‌ ! जो अमृतत्वका साधन जानते हों वही मुझे बतलावें ) इस तरह 
अमृतत्वकी आशा रखनेवाली मंत्रेयीको याज्ञवल्क्य इस आत्मविज्ञानका उपदेश करते हैं । परमात्म- 
विज्ञानके सिवा अम्मृतत्वकी प्राप्ति नहीं है, ऐसा श्रुति और स्मृति वचन कहते हैं। उसी प्रकार आत्म- 
विज्ञानसे कहा हुआ जो सवविज्ञान है वह पर कारण विज्ञानके विना मुख्यरूपसे नहों हो सकता, यह 
कथन औपचारिक भी ग्रहण नहीं किया जा सकता, क्योंकि आत्मविज्ञानसे सवंविज्ञानकी प्रतिश्ञाकर 
ब्रह्म तं०” ( ब्राह्मण जाति उसे परास्त कर देती है, जो ब्राह्मण जातिको आत्मासे मिन्न समझता है ) 
इत्यादि अग्रिम ग्रन्यसे उसीका उपपादन करता है। निरचय जो ब्रह्म क्षत्र आदि जग्रत॒को आत्मासे 
अन्यत्र ( भिन्न ) स्वतन्त्ररूपसे सत्तावाला देखता है, वही मिथ्यादृष्ट ब्रह्म क्षत्रादि जगत्‌ उस मिथ्या- 
दर्शीको कल्याणमागगंसे भ्रष्ट कर देता है, इस प्रकार भेदहृष्टिका निषेधकर “हदं सब॑०' ( यह जो कुछ 
है वह सब यह आत्मा है ) इस तरह सम्पूर्ण वस्तुसमुहको आत्मासे अभिन्न अवतरण कहता है। 
दुन्दुमि आदि दृष्टान्तोंस! उसी अभेदको हढ करता है। “अस्य महतो०” ( जो यह ऋग्वेद है वह इस 
सत्यानन्दी-दीपिका 
भिन्न है, तो मी गौणरूपसे सम्मव है, कारण कि भोग्य समुदाय भोक्ताके लिए होता है, भोक्ता 


जीवका ज्ञान होनेपर तदाश्चित मोग्य समूहका भी ज्ञान सुतरां हो जाता है, इसलिए “आत्मा वा अरे 
द्रष्टव्यः' इत्यादि श्रति वाक्योंसे जीवात्माका ही द्रश्व्य आदिरूपसे उपदेश है। 


# सि०-पुर्वापर वाक्योंके पर्यालोचनसे “आत्मा वा अरे द्वश्टव्य:! इत्यादि वाक्योंमें परमात्माका 
ही उपदेश अवगत होता है, क्‍योंकि सारा मेत्रेयीत्राह्मण ज्ञेय ब्रह्में ही समन्वित है । 


49 जसे दुन्दुभि, शंख ओर वीणाके सामान्य शब्दके ज्ञानसे गृह्म माण तत्‌ तत्‌ अवान्तर विशेष 
शब्द शुक्तिके ग्रहणसे ग्रांह्य रजतके समान समान्यशब्दमें कल्पित हैं, उससे भिन्न नहीं हैं, बसे 
आत्माके मानसे भास्य सब आत्ममात्र है यह निद्चित है इस प्रकार एक विज्ञानसे सर्वविज्ञानको 
प्रतिज्ञा होनेसे ब्रह्मका निश्चय होता है। स्वस्रश्टव्वादि लिज्भसे भी ब्रह्मका निर्वय होता है । किच 
'स यथा सर्वासामपां संमुद्र एकायनमेवं सर्वषां स्पर्शानां त्वगेकायनम्‌! (बरृ० २४११ ) ( जंसे 
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इत्यादीना चर प्रकृतस्यात्मनो नामरूपकमप्रपश्चकारणतां व्याचक्षाणः परमात्मानमेन 
गमयति । 'तम्रैबेकायनप्रक्रियायामपि' (बू० ४।५।१२) सविषयस्य सेन्द्रियस्य सान्‍्तःकरणस्थ 
प्रपश्चस्ये कायनमनन्‍्तरमबाह्य॑ छृत्स्न॑ प्रश्ञानघनं व्याचक्षाणः परमात्मानमेनं गमयति। 
तस्मात्परमात्मन एवाय॑ दर्शानाद्रपदेश इति गम्यते ॥१९॥ 
यत्पुनरुक्तम-प्रियसंसूचितोपक्रमाद्ििशानात्मन एवायं दर्शनायुपदेश इति,अज अूमः- 
प्रतिज्ञासिद्वेलिद्रमाइमरथ्यः ॥२०॥। 
पदच्छेद--प्रतिज्ञासिद्ध :, लिज्भम्‌ू, आद्मरथ्य: । 
सत्ना्थ--(प्रतिज्ञासिद्धे)) एकके विज्ञानसे सबका ज्ञान होता है” इस प्रंतिज्ञाकी सिद्धिमें (लिज्भम) 
जीव ब्रह्म के अभेदांशकों लेकर जीवका उपक्र म हेतु है, ऐसा (आध्मरथ्यः) आदंमरेध्ये आचार्यका मत है । 
ह£ अस्त्यत्न प्रतिज्ञा आत्मनि विज्ञाते सवमिदं विज्ञात संदसि', 'हूंएं सब यद्यभात्मा' इति- 
च। तसस्‍याः प्रतिजश्ञायाः सिद्धि सूचयत्येतलिह्नं यत्पियसंसूचितस्यात्मनो द्वश्व्यत्वादि 
संकीर्तनम | यदि हि विज्ञानात्मा परमात्मनो5न्यः स्यात्ततः परमात्मेबिज्ञाने एपि विज्ञानात्मा 
न विज्ञात इत्येकविज्ञानेन सर्वविज्ञानं यव्प्रतिज्ञातं तद्शीयेत | तस्मात्पतिज्ञासिद्धथंर्थ. 
विज्ञानात्मपरमात्मनोरभेदांशेनोपक्रमणमि त्याध्मरथ्य आचार्यों मंन्यते ॥२०॥ 


सत्य ब्रद्मका निःश्वास है ) इत्यादिसे प्रक्रृत आत्मामें नाम, रूप, कम प्रपच्चकी कारणताके व्याख्यानकी 
इच्छा करते हुए इस परमात्माका अवगम-बोध कराते हैं। “उसी प्रकार एकायनप्रक्रियाें मी! विषय 

इन्द्रिय और अन्त:करणके साथ सम्पूर्ण प्रपच्चका एक आधार बाह्य और आम्यान्तर भेद शनन्‍्य, अखण्ड 
और प्रज्ञानेकरसके व्याख्यानकी इच्छा करते हुए याज्ञवल्क्य इस परमाप्माका ही बोध कराते हैं, इससे 
ज्ञात होता है कि परमात्माका ही यह दशनादि उपदेश है ॥१९॥ 


जो यह कहा गया है कि प्रिय शब्दसे सुचित भोक्ता आत्माके उपक्रमसे विज्ञानात्माका ही यह 
दशन आदि उपदेश है, उसपर हम कहते हैं-- 


आत्मनि विज्ञाते०” (आत्माका विज्ञान होनेपर इस सम्पूर्ण प्रपश्चका ज्ञान हो जाता है) और 
इृदं॑ सब०” ( यह आत्मा ही यह सब कुछ है ) ऐसी यहाँ प्रतिज्ञा है । प्रिय शब्दसे संसूचित आत्मा- 
का जो द्रष्टव्यत्वादि संकीतन है, यह लिज्भु उस प्रतिज्ञाकी सिद्धिको सुचित करता है। यदि विज्ञानात्मा 
परमात्मासे अन्य हो तो परमात्माका विज्ञान होनेपर भी विज्ञानाव्मा विज्ञात न होगा, इस प्रकार एक 
का विज्ञान होनेसे स्तबका विज्ञान होता है यह जो प्रतिज्ञा की गई है वह घाधित हो जायगी । इसलिए 
प्रतिज्ञाकी सिद्धिके लिए जीवात्मा और परमात्माके अभेदांशको लेकर उपक्रम है, इस प्रकार आश्मरथ्य 


आचाय मानते हैं ॥२०॥। 
सत्यानन्दी-दोपिका 

सब जलोंका समुद्र एकमात्र आश्रय है, वसे सब स्पर्शोका त्वक्‌ एकमात्र आश्रय है ) यहाँ कायंका 
कारणमें लय श्रुतिको विवक्षित है, अतः प्रपत्चरूप कार्यका ब्रह्ममें लय प्रतिपादन करनेके लिए. एवं 
सवंषामात्मेकायनम” ( सबका आत्मा एकमात्र आश्रय है ) इंस वाक्यका अध्याहार करना चाहिए । 
इस प्रकार एकायन ( प्रलूयकाल ) प्रक्रियासे प्रपच्चका आश्रय ब्रह्म सिद्ध होता है। अत: जीवसे 
समस्त जगत्‌की उत्पत्ति आदिके संमव न होनेसे मैत्रेयी ब्राह्मणमें उपदिष्ट आत्मा परमात्मा ही है । 
किच “अमृतत्व फलसे उपक़म, मध्यमें आत्मविज्ञानसे स्वंविज्ञानकी प्रतिज्ञा, अन्तमें 'महत्भतमनन्तं 
इत्यादिसे मैत्रेयीत्राह्मणमें ब्रह्म ही प्रतिपाद्य है जीवात्मा नहीं । उसके विज्ञानसे हीं भोक्‍्तृमोग्यसमृहके 


ज्ञानकी प्रतिज्ञां भी सिद्ध होटी है।. अतः “आत्मा वा भरे द्रष्टव्यःः इत्यादि श्रतिवाक्‍्योंमें परमात्मा 
ही द्रष्टव्य आदि रूपसे उपदिष्ट है। इसका फल पृुवके समान है ॥१९॥ 





३२२ ब्रह्म सूत्न-शाडूरभाष्य [ अ० १ पा० ४ 


उत्क्रमिष्यत एवंभावादित्यौडुलोमि! ॥२१॥ 
पदच्छेद--उत्क्रमिष्यत:, एचंभावात्‌, इति, औद्शलोमि: । 

सूत्रार्थ--(उत्क्रमिष्यत:) ब्रह्म साक्षात्कार होनेके अनन्तर देह आदि संघातसे उत्क्रमण करते 
हुए जीवका ( एवमावात्‌ ) परमात्माके साथ ऐक्य होता है। इस भविष्यत्‌ अभेदको लेकर जीवका 
उपक्रम है, ( औद्धलोमि: ) यह औड्लोमि आचायका मत है। 

# विज्ञानात्मन एवं देहेन्द्रियमनोबुद्धिसंघातोपाधिसंपर्कात्कलुषीभूतस्य ज्ञान 
ध्यानादिसाधनानुष्ठानात्सं प्रसन्नस्य देहादिसंघातादुत्क्रिष्यतः परमात्मेक्योपपत्ते रिद्म 
भेदेनोपक्रमणमित्योडुलोमिराचार्यों मन्‍्यते | श्रतिश्वेवं मव॒ति-- एप संप्रसादो5स्माच्छरीरा 
त्समुत्थाय पर ज्योतिरुपसंपद्य स्वेन रूपेणासिनिष्पय्यते”! (छा० 4।$२।३) इति। क्चिच्वय जीवाश्रय 
मपि नामरूप॑ नदीनिद््शनेन ज्ञापपति--“यथा नद्यः स्यन्दसानाः समुद्रेडस्त गच्छन्ति नामरूपे 
विहाय । तथा विद्वान्नामरूपाद्विमुक्तः परात्परं पुरुषमुपेति द्व्यम! ( मुण्ड० ३॥२।८ ) इति | यथा 
लोके नद्यः स्वाश्रयमेव नामरूपं॑ विहाय समुद्रमुपन्त्येवं जीवो5पि स्वाश्रयमेव नामरूप॑ 

विहाय परं पुरुषमुपेतीति हि तत्रार्थः प्रतीयते दष्टान्तदार्शन्तिकयोस्तुल्यताये ॥२१॥ 

देह, इन्द्रिय, मन और बुद्धिके संघातरूप उपाधिके सम्बन्धसे कलुषित विज्ञानात्माका ही ज्ञान, 
ध्यान आदि' साधनोंके अनुष्ठानसे संप्रसन्न हुए दृष्ट देहादि संघातसे उत्क्रमण होनेपर १रमात्माके साथ 
ऐक्य उपपन्न होता है, झत: यहः उपक्रम अभेदसे है, ऐसा औड़ुलोमि आचाय॑ मानते हैं । श्रुति मी ऐसी 
ही है---'एब सम्प्रसादो०” ( यह सम्प्रसाद-जीव इस शरीरसे समुत्यानकर - आनात्माभिमान त्यागकर 
प्रमज्योतिको प्राप्त हो अपने स्वरूपमें स्थित होता है ) कहोंपर जीवाश्रंय नाम रूपको भी बौद्भधुलोमि 
आचाय॑ नदीके दृष्टान्तसे ज्ञापन कराते हैं-/यथा नद्यः स्यन्द्मानाः०' जैसे लोकमें नदियाँ स्वाश्रय नाम- 


रूपका त्यागकर समुद्रको प्राप्त होती हैं, वसे जीव भी स्वाश्रय नाम-रूर्पका त्यागकर परम पुरुषको 
प्राप्त प्रोता है, यहाँ दृष्टान्त और दार्ष्टान्तकी तुल्यताके लिए ऐसा अथ प्रतीत होता है ॥२१॥ 


सत्यानन्दी-दीपिका 

4७ अग्नि औरं विस्फुलिज्धोंकी तरह जीव और ब्रह्मका भेद तथा अभेद है। अभेंद अंशको लेकर 
आत्मा वा भरे द्ृष्टव्य:' यह जीवात्माका उपक्रम प्रतिज्ञाका साधक है, यह आरम रथ्य आचायंका मत है।। २०॥ 

# देह आदि संघातके साथ सम्बन्ध होनेसे जीवका परमात्मासे संसारद्रशामें भेद है और 
ब्रह्मात्मत्व साक्षात्कार होनेपर अविद्या -तथा देह आदि संघातसे मुक्त होनेसे मुक्तिदशामें जीवका 
परमात्माके साथ अभेद होता है। इस प्रकार पाच्चरात्र मी कहते हैं--- 

... “आमुक्तेमंद एवं स्याज्जीवस्य च परस्य च। मुक्तस्य तु न भेदो5स्ति भेदहेतोरभावतः” ॥ 

(मुक्ति पयन्ते जीव और परमात्माका भेद ही है, मुक्तिदशार्में तो भेद हेतुके अमाव होनेसे 
जीवका परमात्माके साथ भेद नहीं है) इस मविष्यतु वृत्ति अभेदको लेकर “आत्मा वा भरे द्ृष्टव्यः' 
यह उपक्रम है। इस विषयमें 'एब सम्प्रसादः यह श्रुति भी है । अब तक तो देहादिं उपाधिसे जीवात्मा 
कलषित कहा गया है, परन्तु अब तो जीवमें 'क्चिच्च” आदिसे नाम-रूप प्रपच्चका आश्रयस्वरूप कालुष्य 
स्वाभाविक है, जैसे पाथिव परमाणुमें द्यामत्व स्वामाविक है वह पाकद्वारा निवृत्त हो जाता है, 
वसे ज्ञान ध्यान आदिसे उस कालुष्यको निवृत्तकर जीव परसे पर दिव्य पुरुषको प्रोप्त होता है। इस 
विषयमें तदीका हृष्टान्त है। इस मतमें भविष्यत्‌ बृत्तिको लेकर “तत्त्वमसि” “अह ब्रह्मास्मि' इत्यादि 
वाक्य ऊभेद परक समझने चाहिए । 'सिद्धान्तमें' ब्रह्मात्मैक्य ज्ञानसे पृ्व जीवभेद आंदि प्रपच् श्रान्ति- 
मात्र-मिथ्या है, ओडलोमिके मत सत्य है । सिद्धान्तमें नाम रूप. उपाधिके धंम हैं ओर इस मतमें 
जीवात्माके हैं। इस प्रंकार दोनोमें अन्तर है ॥२१॥ क्‍ 


अधि० ८ सू० २५ | भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ३५३ 


अवस्थितेरिति काशकृत्स्न! ॥२२॥ 
पदच्छेद---अवस्थिते:, इति, काशक्ृत्स्नः । 


सूत्राथ--( इति काशकृत्स्त) ) ऐसा काशकृत्स्स आचायका मत है कि ( अवस्थिते: ) 
अविद्या कल्पितभेदसे ब्रह्म ही जीवरूपसे अवस्थित है, इसलिए जीवसे उपदेशका उपक्रम है । 


# अस्येव परमात्मनो पनेनापि विज्ञानात्मभावेनावस्थानादुपपन्नमिदमभेदेनो पक्रम- 
णमिति काशकत्स्न आचार्यों मन्यते। तथाच ब्राह्मणम्‌---अनेन जीवेनात्मनालुप्रविश्य नामरूपे 
ब्याकरवाणि' ( छा० ६।३।२ ) इत्येवंज्ञातीयकं परस्येवात्मनो जीवभावषेनावस्थानं द्शयति | 
मन्त्रवर्णश्व--सर्वाणि रूपाणि विचित्य घीरो नामानि कृत्वामिवदन्यदास्ते' (तै० आ० ३॥१२।७) 

येवंजातीयकः । न च तेज प्रभ्ृतीनां रष्ठो जीवस्य पृथकसष्टिः श्रता, येन पर स्मादात्मनो ५- 
न्यस्तद्विकारो ज्ञीवः स्यात्‌। काशकृत्स्नस्याचायस्याविक्ृतः पर मे धश्वरो जीवो नान्‍य इति मत- 
म। आर्मर थ्यस्य तु यद्यपि जीवस्य परस्मादनन्यत्वमभिप्रेतं तथापि प्रतिज्ञासिद्धेरिति सापे 
क्षत्वाभिधानात्कार्यकारणभावः कियानष्यमिप्रेत इति गस्यते। *% औडुलोमिपक्षे पुनः स्पष्ट- 
मेवावस्थान्तरापेक्षो भेदाभेदों गस्येते ।तत्र काशकत्स्नीयं मतं श्र॒त्यनुसारीति गस्यते; प्रति- 
पिप|दयिषितार्थालुसारात्‌ 'तत्तमसि' इत्यादिश्रुतिभ्यः। एवं च सति तज्ज्ञानादस्त॒तत्वमव- 
कब्पते। विकारात्मकत्वे हि ज्ीवस्याभ्युपगम्यमाने विकार स्य प्रक्रतिसंबन्धे प्रलय प्रसड़ान्न 

काशकृत्स्त आचाय॑ इस प्रकार मानते हैं कि इसी परमात्माकी इस जीवात्मरूपसे अवस्थिति 
होनेके कारण अभेदरूपसे यह उपक्रम युक्त है। उसी प्रकार अनेन जीवेनाव्मना०' ( मैं. इस जीवात्म- 
रूपसे तेज, जल और अन्न इन तीनों देवताओंमें अनुप्रवेशकर नाप और रूपको अभिव्यक्ति करूँ ) 
इस प्रकारका' ब्राह्मणवाक्य परमात्माका ही जीवात्मरूपसे अवस्थान दिखलाता है। और 'सर्वाणि 
रूपाणि०' ( सवज्ञ समस्त चराचरको उत्पन्नकर उनका नाम रख और उनमें प्रवेशकर भाषण आदि 
व्यवहार करता हुआ रहता है ) इस प्रकारका मन्त्र भी है। तेज आदिकी सृध्टिमें जीवकी प्रथक सृष्टि 
श्रत नहीं है जिससे कि जीव परमात्मासे अन्य एवं उसका विकार हो । काशक्रृत्स्न आचायका यह + 3 
है कि अविकृत परमेश्वर ही जीव है अन्य नहीं है। आद्मरथ्यको तो यद्यपि 'जीवात्माका परमात्मासे 
अनन्यत्व अभिप्रेत है, तो भी “अतिज्ञासिद्धे' इस. प्रकार सापेक्षत्वाभिधानसे यत्किख्वित्‌ कायकारणमाव 
अभिप्रेत है, ऐसा ज्ञाता होता है। पुनः भौड्ड्लोमिके पक्षमें तो संसारदशाकी अपेक्षासे भेद और 
मोक्षावस्थाकी अपेक्षासे अभेद स्पष्ट प्रतीत होता है। उन सब मतोंमें आचाय काशकृत्स्तका मत श्रति 
अनुरूप ज्ञात होता है, क्योंकि 'तत्वतमसि' इत्यादि श्रुतियों से प्रतिपादनके अभीष्ट अथंके अनुसार है । 
श्रति अनुरूप होनेसे उसके ज्ञानसे अमृंतत्व हो सकता है। यदि जीवको ब्रह्मका विकारात्मक स्वीकार 
किया जाय तो प्रकृतिके साथ सम्बन्ध होनेपर विकारका लय प्रसद्भ हो जानेसे. उसके ज्ञानसे अम्ृ तत्व 


सत्यानन्दी-दी पिका 
#* परन्तु यह मत असंगत है, क्योंकि सत्य कोय करण संघातवाला जीव यदि ब्रह्मसे अत्यन्त 


भिन्न है तो मुक्तिमें उसका ब्रह्म साथ अभेद अनुपपन्न है, इस अरुचिसे अवस्थितेरिति” आदि 
सूत्र कहते हैं । आम रथ्य आचायके मतमें अग्नि और विस्फुलिज्धोंकी तरह जीवकी परमात्मासे उत्पत्ति 
होनेके कारण जीव और ब्रह्मका भेद सत्य है। भेद अंशको लेकर दोनोंमें कार्यकारण भाव है । 


प्रतिज्ञासिद्धे:' 'एकके विज्ञानसे सबका ज्ञान हो जाता है, इस प्रतिज्ञाकी सिद्धिमें अभेद अंशंको लेकर 
यह जीविका उपक्रम है । 


# यद्यपि “यथागनेः क्ुद्राविस्फुलिज्ञा व्युच्चरन्त्येत्रमेवास्मादात्मनः सर्च प्राणा:” ( जैसे अग्निसे 
छोटी-छोटी चिनगारियां निकलती हैं, बसे ही इस आत्मासे प्राण उत्पन्न होते हैं ) इत्यादि श्रतिसे 
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तज्ज्ञानादमतत्वमवकब्पेत। अतश्नव स्वाश्रयस्य नामरूपस्यासंभवादुपाध्याश्रयं नामरूप॑ जीच 
उपचयंते। अत एवोः्पत्तिरपि जीवस्य कचिदग्निविस्फुलिज्रोदाह रणेन श्राव्यमाणोपाध्याश्र- 
येव वेद्तिव्या।यद्प्युक्तम-प्रकृतस्यैव महतो भूतस्य द्रष्टव्यस्य भूतेभ्यः समुत्थानं विज्ञानात्म- 
भावेन द्र्शायन्विज्ञानाव्मन एवेदं द्रष्टव्यत्वं दर्शायतीति, तत्रापीयमेव त्रिसत्नी योजयितव्या। 
& 'प्रतिज्ञासिद्धेलिज्ञमाइ्मरथ्य:'। इद्मत्रप्रतिज्ञातम-जआत्मनि विदिति सच विदितं भवति' 'इद्‌ं सर्व 
यद्यमात्मा । (बृह ०९२।७६) इति च।उपपादितं चसर्वस्य नामरूपकर्म प्रपश्चस्येकप्रसवत्वादेक- 
प्रलययत्वाच्च दुन्दुभ्याद्रिष्ठान्तैश्व कार्यका रणयोरव्यतिरेकप्रतिपादनात्‌। तस्या एव प्रति- 
ज्ञायाः सिद्धि सचयत्येतलिड यन्‍्महतो भूतस्य द्वष्टव्यस्य भूतेभ्यः समुत्थान विज्ञानात्मभा- 
वेनकथितमित्याच्मस्थ्य आचारयों मन्यते। अभेदे हि'सत्येकविज्ञानेन सर्वविज्ञानं प्रतिज्ञातमव- 
कल्पतइति। “उत्क्रमिष्यत एवंसमावादित्यौडुलोमिः'। उत्क्रमिष्यतो विज्ञानात्मनो ज्ञान ध्यानादि- 
सामर्थ्यात्संप्रसन्नस्य परेणात्मनेक्यसंभवादिदमभेदाभिधानमित्योडुलोमिराचार्यों मन्‍्यते । 
'अवस्थितेरिति काशहृत्स्न। अस्येव परमात्मनो 5नेनापि विज्ञानात्ममभावेना वस्थानादुपपन्नमि - 
दमभेदाभिधानमितिकाशऊकूत्स्न आचायों मन्यते ।#ननूच्छेदामिधानमेतंत्‌ 'एतेभ्यो भूतेभ्यः 


होता है । इसी कारण कहीं अग्नि और विस्फुलिड्रोंक उदाहरणसे सुनाई हुई जीवकी उत्पत्ति भी 
उपाधिके आश्रित ही समझनी चाहिए। जो यह कहा! गया है कि प्रक्कत द्रष्टन्य महान्‌ सत्य स्वरूपका 
ही विज्ञानात्मरू्पसे भूतोंसे समुत्थान दिखलाते हुए मुनि याज्ञ वल्क्य विज्ञानात्मा ही यह द्रष्टव्य है ऐसा 
दिखलाते हैं । उसमें भी इस त्रिसृत्रीकी योजना करनी चाहिए। '्रतिज्ञासिद्धे:ः यहाँपर 'आत्मनि 
विदिते० ( आत्माके विदित होनेपर सब विदित हो जाता है) और “इदं सर्व ०” ( यह सब हृश्य प्रपच्च 
आत्मा ही है) ऐसी प्रतिज्ञा की गई है। नाम, रूप ओर कम रूप सारे प्रपच्चका आत्मरूपत्व उपपादित 
है, क्योंकि एक उत्पत्ति स्थान और एक प्रलयस्थान होनेसे और दुन्दुभि आदि हृशस्तोंसे काये और 
कारणका अभेद' प्रतिपादित है । जो महान्र सत्य भूत द्रष्टव्य ब्रह्यका भूतोंत्े विज्ञानात्मरूपसे समुत्थान 
कहा गया है वह लिड् इसी प्रतिज्ञाकी सिद्धिको सूचित करता है, ऐसा आदमरथ्य आचायंका मत है, 
क्योंकि अभेद होनेपर प्रतिज्ञात एक विज्ञानपे सवविज्ञान उपपन्न होता है। 'उत्क्रमिष्यतः०! उत्क्रमण करने 
वाले ज्ञान, ध्यान आदिकी सामथ्यंसे सम्यक प्रसन्न हुए विज्ञानात्माका परमात्माके साथ ऐक्य सम्मव होनेसे 
यह अभेद कथन युक्त है, ऐसा औड्ुलोमि आचाय॑ मानते हैं। “अवस्थितेरिति०” इसी परमात्माकी 
विज्ञानात्मरूपसे अवस्थिति होनेसे यह अभेदका अभिधात्र उपपन्न है, ऐसा काशकृत्स्म आचाय॑ मानते 
हैं । परन्तु 'एतेभ्यो भूतेम्यः०” ( यह प्रकृत द्रष्टव्य आत्मा ही पाँच भूतरूप उपाधि से जीवमावकों 


धर क्‍ सत्यानन्दी-दीपिका 
जीवकी उत्पत्तिका श्रवण होता है, तो भी यह कथन उपाधिकी उत्पत्तिको लेकर समझना चाहिए। . 


# आत्मनि विद्ति०” इस श्रुतिसे एकके विज्ञानसे सबके ज्ञानकी प्रतिज्ञा दिखलाई गई है 
और “'इदं स्व यद्यमात्मा' इस शास्त्रसे आत्माकी सर्वात्मकता दिखलाकर उक्त प्रतिज्ञाका उपपादन 


किया गया है। यदि भेद सत्य हो तो एक विज्ञानसे सबंविज्ञानकी प्रतिज्ञा उपपन्न नहीं होगी । भेदाभेद 
वादमें अभेद पक्षको लेकर प्रतिज्ञा उपपन्न होती है। 


# एतेश्यो भूतेभ्यः इस श्रुतिका तात्पयं विम्ब-प्रतिबिम्ब वादमें है। जैसे उदकपूर्ण पाश्रमें 
बिम्बभूत सूर्यादिका अतिबिम्ब पड़ता है, उस प्रतिबिम्बके आधार भूत जलका नाश होने पर प्रतिबिम्ब 
नष्ट हुआ प्रतीत होता है, वस्तुत। उसका बिम्बरूप होना ही नाश कहा जाता है। 'न प्रेत्य संज्ञास्ति 
'मरणानन्तर संज्ञा नहों रहती' इस श्रुतिमाथका भी यही तात्पय॑ है कि बुद्धि आदि उपाधिवद् बिम्बभूत 
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समुत्थाय तान्येवानुविनश्यति न प्रेव्य संज्ञास्ति' (चह० २।७।१२) इति, कैथमेतद्भेदामिधानम ! 
नेष दोषः, विशेषविज्ञानविनाशाभिप्रायमेतद्विनाशाभिधानं, नात्मोच्छेदामिंप्रायम्‌। अत्रेव 
मा मगवानमूमुहन्र प्रेत्य संज्ञास्ति' इति पयजुय॒ुज्य स्वयमेव श्रत्याडर्थानतरस्य दर्शितत्वात्‌-“न 
वा अरे5हं मोह ब्रवीम्यविनाशी वा अरे5यमव्मानुच्छित्तिधर्मा मात्रासंसगस्त्वस्य सवति' इति । 
एतदुक्त भवति--कूटस्थनित्य एवायं विज्ञानघन आत्मा नास्योच्छेद्प्रसज्ो स्ति। मात्रा- 
भिस्व्वस्य भूतेन्द्रियलक्षणा भिरविद्याकतामिर संसगों विद्यया भवति। संसगाभावे च॒तत्क 
तस्य विशेषविज्ञान स्याभावान्न प्रेत्य संज्ञस्तीत्युक्तमिति। यदप्युक्तम्‌--विज्ञातारमरे केन विजा- 
नीयात्‌'इति कदंवचनेन् शब्देनोपसं हा राह्वि ज्ञानात्मन एवेद द्रष्टव्यमिति, तदपि काशरुत्स्नी 
येनेव दर्शनेन परिहरणीयम्‌। # अपि च यन्न हि दंतमिव मवति तद्तिर इतरं पश्यति(ब्ृ०२।४।१३) 
इत्यारभ्याविद्याविषये तस्येव दर्शनादिलक्षणं विशेषविज्ञानं प्रपश्चय यत्रत्वस्य सवमात्मवा 


प्राप्त होकर, विद्यासे उपाधिकी निवृत्तिके अनन्तर नाशको प्राप्त हो जाता है, देहेन्द्रिय मावसे मुक्त : 
होनेपर इसकी कोई विशेष संज्ञा नहीं रहती) इस प्रकार यह तो उच्छेदका अभिधान है, यह अभेदका 
अभिधान कैसे है? यह दोष नहों है, क्योंकि यह विनाशका अभिधान तो विशेष विज्ञानके विनाशके 
अभिप्रायसे है आत्मोच्छेदके अभिप्रायसे नहों है, कारण कि “अन्नेव सा भगवानसू०! ( हे भगवन ! 
शरीरपातके अनन्तर कोई विशेष संज्ञा नहीं रहती, ऐसा कहकर ही आपने मुझे मोहमें डाल दिया है ) 
इस प्रकार प्यनुयोग (शंका) कर श्रुतिने स्वयं ही अन्य अथंको दिखलाया है । “न वा अरे०! (याज्ञ वल्क्‍्य- 
अरे मंत्रेयी ! मैं मोहका उपदेश नहीं कर रहा हूँ । नाशहेतु रहित होनेसे यह भात्मा अविनाशी है, 
देह, इन्द्रिय आदिके साथ इसका संसर्ग नहीं है ) तात्पयं यह है कि यह आत्मा कूठस्थ, नित्य, विज्ञा- 
नेकरस है, इसके उच्छेदका प्रसंग ही नहीं है। अविद्याकृत भतेन्द्रियात्मक मात्राओं के साथ इसके संसर्ग- 
का अमाव विद्यासे होता है। संसगंके अमाव होनेपर संसगंकृत विशेष विज्ञानके अमाव होनेसे 
न प्रेत्य संज्ञास्ति' ऐसा कहा है। 'विज्ञातारमरे०” ( हे मत्रेयी ! विज्ञाताको किससे जाने) इस प्रकार 
कतृवाचक दब्दसे उपसंहार होनेसे विज्ञानात्मका ही यह द्रश्व्यरूप उपदेश है, ऐसा जो” कहा है, 
उसका भी काशकरत्स्नके दर्शनसे ही परिहार करना चाहिए। और भी 'यत्र हि०! ( परन्तु 
जहाँ-अविद्यावस्थामें द्त-सा होता है वहाँ अन्य अन्यको देखता है ) ऐसा आरम्मकर अविद्या विषयमें 


उसीके दशन आदि रूप विशेष विज्ञानका प्रपचकर “यत्र त्वस्य ०” (किन्तु जहाँ-विद्यावस्थामें इसके लिए 
सत्यानन्दी-दीपिका 
परमात्मा ही प्रतिबिम्बरूपसे जीवभावकों प्राप्त हुआ है, अहं ब्ह्मास्मि' इस प्रकार प्रत्यगभिन्न ब्रह्मज्ञान 


से अविद्या और तन्मूलक उपाधिके विलय होने पर प्रतिबिम्बरूप जीव कहाँ गया ? ऐसा सन्देह होता 
है । परन्तु वह तो कहीं गया नहीं, केवल बिम्बभूत परमात्मरूपसे अवस्थित है। पहले भी ब्रह्मस्वरूप 
ही है, किन्तु उपाधिवश पृथक्‌-सा प्रतीत होता है। अब उपाधि के विलय होने पर बिम्बरूपसे प्रतीत 
होता है “न प्रेत्य संज्ञास्ति' सुषुप्तिमें मी यह श्रुत्यथ लगाया जाता है, उसमें जाग्रतू, स्वप्न विषयक 
विदेषज्ञान नहीं रहता, क्योंकि उसमें ज्ञानके हेतुभूत मन इन्द्रिय आदिका विलय हो जाता है, इस 
अभिप्रायसे ऐसा श्रुति में वर्णन है, स्वरूपभूत ज्ञानको लेकर नहीं, कारण कि यह कूटस्थ नित्य ज्ञान 
स्वरूप है। किच् मेत्रीयीकी यह श्भा है कि न प्रेत्य संज्ञास्ति' इस वाक्यमें मरणानन्तर आत्मोका 
नाश प्रतीत होता है, उसके नाश हो जानेसे ज्ञानसे प्रतिपादित अमृतत्वकी प्राप्ति अयुक्त है। तब 


याज्ञ वल्क्यने आत्माको अविनाशी कहकर मंत्रेयीकी शद्भा निवत्त की, अतः “न प्रेत्य संज्ञास्ति' यह वाक्य 
विशेष विज्ञानके ताशके अभिप्रायसे है आत्माके नाशके अभिव्रायसे नहीं । 


# आदमरध्य और ओडुलोमि इन दोनों के मतमें सत्यभेदका अद्धीकार होनेसे 'केन! ऐसा 
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भूत्तत्केन क॑ पश्येत' इत्यादि विद्याविषये तस्पेव दर्शानादिलक्षणस्य विशेषविज्ञानस्याभाव- 
मभिदधाति । पुनश्च विषयाभावे५पि आत्मानं विजानीयात्‌ इत्याशड्ूथ “विज्ञातारमरे केन 
विजानीयात्‌  इत्याह। ततश्थ विशेषविज्ञानाभावोपपादनपरत्वाद्वाक्यस्य विज्ञानधातुरेव 
केवलः सन्भूतपूर्वंगत्या कठूंवचनेन तृचा निर्दिष्ट इति गम्यते। द्शितं तु पुरस्तात्काशकू- 
त्स्नीयस्य पक्षस्य श्रुतिमर्वम्‌। अतश्च विज्ञान|त्मपरमात्मनोर विद्याप्रत्युपस्थापितनाम रू- 
'परचितदेहाद्रपाधिनिमितो भेदो न पारमाथिक इत्येषो5थं: सर्वेवदान्तवादिभिर भ्युपग- 
न्तव्यः । 'सदेव सोस्येदमम्र आसीदेकमेवाद्वितीयम! (छा० ६।२।१) आत्मेवेदं सवेस्र/ (छा०७|२७।२) 
ब्रह्मवेदं सवम' (मुण्ड० २।२।११) 'इदं सब यद्यमात्मा' (बृ० २।४।६), “नान्यो5तो5स्ति द्रश' (बु० 

।७]२३), 'नान्यदतो5स्ति द्ृष्ट्र! (बु० ६।८।११) इत्येवंरूपाभ्यः श्रतिभ्यः। स्मृतिभ्यश्व वासुदेवः 
सवमिति' (गी० ६।१५९), क्षेत्रज्ञ चापि मां विद्धि सवक्षेत्रेषु भारत' (गी० १।३।२), सम सवषु भूतेषु 
तिष्ठरत परमेश्वरम्‌' (गी०१३।२७) इत्येवंरूपाभ्य:; भेद्दशंनापवादाच्व 'अन्यो5सावन्यो5हमस्मीति 
न स वेद्‌ यथा पशु: (जच्चू०१।४।३०) मत्यो: स र॒त्युमाप्नोति य इृह नानेव पद्यति' (बृ० ४।४।१९) 
इत्येबंजातीयकात्‌ | 'स वा एव भमहानज आत्मा5जरोअमरो5मसतो5भयो ब्रह्म” (ब्रू० ४।४॥२७) इति 
चात्मनि सर्वविक्रियाप्रतिषेधातू, अन्यथा च॒ मुमुक्षूणां निरफवादविज्ञानानुपपत्तः; 
सनिश्चिताथत्वाजुपपत्तेश्च । निरपवादं हि विज्ञान सर्वाकाह्नानिवर्तेकमात्मविष- 
यमिष्यते; विदान्तविज्ञानसुनिश्चितार्था:' ( मुण्ड० ३।२।६ ) इति च श्रुतेः। तत्र को मोहः कः 





सब आत्मा ही हो गया है वहाँ किससे किसे देखे) इत्थयादिसे विद्याविषथमें उसके हो दर्शन आदि रूप 
विशेषविज्ञनका अभाव कहते हैं। और विषयके अमावमें मी “आत्माको विशेषरूपसे जाने! ऐसी. 
आशद्ुाकर “विज्ञातारमरे०” ऐसा कहा है। यह वाक्य विशेषविज्ञानके अमावका उपपादन करता है 
इससे ऐसा ज्ञात होता है कि केवल विज्ञानंकरस ही भूतपृवंगति-अविद्यादशा से कतूंवाचक “तृच्‌'प्रत्ययसे 
निर्दिष्ट है । और यह पहले ही दिखलाया गया है कि काश$त्स्तका सिद्धान्त श्रुति-अनुरूप है। 
इसलिए विज्ञानात्मा और परमात्माका भेद अविद्यासे उपस्थापित नाम-छूपसे रचित-कल्पित देहादि 
उपाधिसे है पारमाथिक नहीं है, ऐसा अर्थ सब वेदान्तवादियोंको स्वीकार करना चाहिए, क्योंकि 
सदेव०'( हे सोम्प ! आरम्ममें यह एकमात्र अद्वितोय सत्‌ ही था ) आपत्मेवेदं०” ( आत्मा ही यह 
' सब है ) त्ह्मदं० ( ब्रह्म ही यह सब है ) इदं सब०' ( यह सब आत्मा ही है ) 'नान्यो०' ( इससे 
. अन्य द्रष्टा नहीं है ) 'नान्यदतो०'( इससे अन्य द्रश्ट नहीं है ) इस प्रकारकी श्रुतियाँ और “वासुदेव 
सवमिति' ( सब वासुदेव है ) 'क्षेत्रत्त॑ चापि०' ( हे मारत | सब क्षेत्रोंमें क्षेत्र्ष मुझ्ते जान ) 'समं 
-सवषु०* ( सम्पूर्ण भूतोंमें समभावसे स्थित परमेश्वरको देखता है ) इस प्रकारकी स्मृतियाँ हैं । 'अन्यो ० 
 ( यह अन्य है, मैं अन्य हूँ इस प्रकार जो उपासना करता है, वह पशुके समान है, तत्त्व को नहीं 
जानता ) 'रत्यो: स०' ( जो अद्वितीय आत्मामें अनेक-सा देखता है, वह मृत्युसे मृत्युको प्राप्त 
होता है ) इस प्रकारकी श्रतियोंसे भेद दशनका अपवाद है। क्योंकि 'स वा एष० ( वही यह महान 
अजन्मा आत्मा अजर, अमर, अमृत एवं अभय ब्रह्म है) इस प्रकार आत्मामें सब क्रियाओंका 
प्रतिषेध है, अन्यथा मुमुक्षुओंको अपवाद ( बाघ ) रहित ज्ञानकी अनुपपत्ति होगी और सुनिर्चिताथंत्व- 
तत्व निरचयकी मी अनुपपत्ति होगो, क्‍योंकि सव॑ आकांक्षाओंका निवतंक अपवाद रहित आत्मविषयक 
सत्यानन्दी-दीपिका 
'आक्षेप यक्त नहीं है। काशकृत्नके मतमें तो जीव ब्रह्मका अत्यन्त अभेद है, इसलिए विज्ञानके 


कारकका अभाव होनेसे 'केन' यह आक्षेप युक्त है। उस मतमें मन: कल्पित विज्ञातृत्व मुक्त ब्रह्मात्मामें 
अविद्यादशामें कतृवाचक तृच' प्रत्यय द्वारा विज्ञातृत्वका प्रयोग किया गया है । 


अधि० ७ रू० २३ | भाषानुवाद-सत्यानन्दो-दीपिकासहित ३२७ 


शोक एकत्वमनुपश्यत३: ( इंशा० ७ ) इति च। '“स्थितप्रज्ञलक्षणस्म॒तेश्र ( गो० २।५७ ) स्थिते 
च क्षेत्र्परमात्मेकत्वविषये सम्यर्दर्शने क्षेत्रक्षः परमात्मेति नाममात्रभेदात, क्षेत्रशो५ईयं 
परमात्मनों भिन्नः परमात्मा5यं क्षेत्रज्ञाद्धिन्न इत्येवंजातीयक आत्मभेद्विषयो निब॑न्धो 
निरर्थंकः। एको हाययमात्मा नाममात्र भेदेन बहुधाभिधीयत इति । # नहि 'सत्यं ज्ञानमनन्तं 
ब्रह्म । यो वेद निहितं गुहायाम्‌' ( तै० २६ ) इति कांचिदेबैकां गुहामधिछृत्येतदुक्तम्‌। जच 
ब्रह्मणो उन्‍यो .गुहायां निहितो5स्ति, 'तत्सट्ठा तदेवानुप्राविशत्‌” .( तै० २।६ ) इति स्रष्टुरेव 
प्रवेशभ्रवणात्‌ । ये तु निब॑न्ध कुबन्ति ते वेदान्ताथ बाधमानाः श्रेयोद्वारं सम्यग्दर्शनमेच 
बाधन्ते | कृतकमनित्यं च मोक्ष कल्पयन्ति । न्‍्यायेन च न' संगच्छन्त दइति ॥ २२ ॥ 
( ७ प्रकृत्यधिकरणाम्‌ खू० २३-२७ ) 
प्रकृतिश्व प्रतिज्ञ।दष्टान्तानुपरोधात्‌ ॥२३॥ 

पद्च्छेदू--प्रकृति!, च, प्रतिज्ञाहशन्तानुपरोधात्‌ । 

सूत्रार्थ--( प्रकृतिसश्व ) ब्रह्म उपादानकारण और निमित्तकारण भी है, ( प्रतिज्ञाहशन्तानु- 
परोधात्‌ ) क्योंकि “येनाश्रुतं श्रुतं भवति” इस प्रकार एक विज्ञानसे सव॑ विज्ञानकी प्रतिज्ञा और “यथा 
सोम्येकेन मृत्पिण्डेन०” इस तरह दृष्टान्तका सामंजस्य दै ॥ ह 

# यथाभ्युदयहेतुत्वाद्ध्मों जिज्ञास्यः एवं निःश्ने यसहेतुत्वादत्रह्म जिज्ञास्यमित्युक्तम | 

विज्ञान ही इष्ट है। कारण कि ववेदान्तविज्ञान०!. ( जिन्होंने वेदान्तविज्ञानसे जय अथंका अच्छी, 
प्रकार निर्चय कर लिया है ) और 'ततन्न को मोहः०” (उंस समय एकत्व देखनेवाले उस विद्वाचुको क्या 
मोह और क्या शोक है ) ऐसी श्रुतियाँ हैं। “स्थितप्रज्ञका लक्षण करनेवाली स्मृति भी है? । इस 
प्रकार क्षेत्रज्ष और परमात्माका एकंत्व विषयक सम्यग्‌ ज्ञान निश्चित होनेपर क्षेत्रज्ष परमात्मा इस 
प्रकार नाममात्रके भेद होनेसे यह क्षेत्रज्ञ परमात्मासे भिन्न है, यह परमात्मा क्षेत्रज्ञसे _भिन्न है इस 
प्रकारका आत्मामें भेद विषयक आग्रह व्यर्थ है । यह एक ही आत्मा नाममात्रके भेदसे बहुत प्रकारसे 
कहा जाता है। 'सत्यं ०” ( ब्रह्म सत्य, ज्ञान और अनन्त है, जो पुरुष उसे बुद्धिरूप परमाकाशंमें निहित 
जानता है ) यह कथन किसी एक गुहाके उर्देश्यसे नहीं कहा गया है [ किन्तु समष्टि बुद्धिरूप गुहाके 
उद्देश्यसे है | और ब्रह्मसे अन्य भी गुहामें निहित नहीं है, क्योंकि “तत्सष्टा०” ( इसे रचकर वह 
इसीमें अनुप्रविष्ट हो गया ) इस प्रकार स्रशके ही अनुप्रवेशकी श्रुति है। परन्तु जो आचाय [भेदादिका] 
आग्रह करते हैं वे वेदान्ताथ ( अत्यन्त दुःख निवृत्ति ) का बाध करते हुए श्रेय द्वार-सम्यग ज्ञानका ही 
बाघ करते हैं। कायं ओर अनित्य मोक्षकी कल्पना करते हैं और न्‍्यायका अनुसरण नहीं करते ॥२९॥ 

जो यह कहा गया है कि जसे अभ्युदयका हेतु होनेसे धर्म जिज्ञास्य है, धसे मोक्षका हेतु होनेसे 

द सत्यानन्दी-दीपिका 

49 भेदाभेदवादी आद्मरथ्यका मत और मोक्षदशामें अभेदवादी ओड्रलोमिका मत 'एकमेवा- 
द्वितीयम! “नेह नानास्ति किल्नन' 'तक्वमसि' “अह ब्रह्मास्म' “नान्यो5तो5स्ति द्रष्ट' इत्यादि भेंद 
बाधक और अभेद प्रतिपादक श्रतियोंसे बाधित है। भेदाभेदवादी मोक्ष को ज्ञान और कम साध्य मानते 
हैं, उनके मतसे मोक्षमें अनित्यत्व दोष तो वज्जलेप है । जो क्रिया साध्य है वह अनित्य है, यह न्याय 
है, इस न्यायसे भी बाधित है। वेदान्तमतमें अनर्थकी निवृत्ति ज्ञान साध्य होनेसे और नित्यमुक्त 
आत्ममात्र होनेसे कोई दोष नहों है। इससे यह सिद्ध होता है कि जीव ब्रह्मका अत्यन्त अभेद है और 
मत्रेयीब्राह्मण प्रत्यगभिन्न ब्रह्ममें ही समन्वित है । पृवपक्षमें “आत्मा वा भरे द्वृष्टव्य:' यह वाक्य जीवो- 
'पूसनापरक है और सिद्धान्तमें ज्ञेय प्रंत्यगमिन्न ब्रह्ममें इस.वाक्यका संमनन्‍्वय फल है ॥ २२ ॥ 


३२८ ब्रह्मसत्र-शाड्ररभाष्य [ अ० १ पा० ४ 


ब्रह्म च 'जन्माथस्य यतः (ब्र० सू०१।१।२) इति लक्षितम्‌ | तच्च लक्षणां घटरुचकादीना मृत्खु 

वर्णादिवत्प्रकृतित्वे कुलालसुचर्णकारादिवन्निमित्तत्वेच समानमित्यतो भवति विमशः 

किमात्मकं पुनत्रह्मणः कारंणत्व स्यादिति। तत्र निमित्तकारणमेव तावस्केवर्ल स्यादिति 
प्रतिभाति | कस्मात्‌ १ ईक्षपूवककर्तृत्वश्रवणात्‌ । ईक्षापूर्वकं हि ब्रह्मणः कतंत्वमवगस्यते 
स ईक्षांचक्रे ( प्र० ६।३ ) 'ल प्राणमंसजत” (प्र० ६।४) इत्यादिश्रतिभ्यः । ईक्षापूर्वक च कतंत्वं 
निमित्तकारणेष्वेब कुलालादिषु हृश्म | &अनेककार कंपूर्विका च क्रियाफलसिद्धिलोॉके दृष्टा। 
सच न्याय आदिकतयेपि युक्तः संक्रमयितुम; ईश्वरत्वप्रसिद्धेश्व-ईश्वराणां हि राजवेव- 
स्वतादीनां निमित्तकारणत्वमेत्र केबल प्रतीयते, तद् त्परमेश्वरस्यापि निम्ित्तकारणत्वमेव 
युक्त प्रतिपत्तम । कार्य चेदं ज़गत्सावयवमचेतनमशुद्धं च दश्यते, कारणेनापि तस्य तादशे 

नेव भवितव्यम; कार्यकारणयोः सारूप्यद्शनात्‌ । त्रह्म च नेवंलक्षणमवगस्यते निष्कलं 
निष्क्रियं शान्तं निरवर्य निरक्षनम्‌ः ( श्रे»-६।१९ )इत्यादिश्रुतिभ्यः। पारिशेष्यादब्रह्मणो पन्यदु 


ब्रह्म जिज्ञास्य हैं । और 'जन्मांग्रस्य यतः' इसे सूत्रसे ब्रह्मका लक्षण कहा गया है। उस लक्षणसे ब्रह्म 
घट, आभूषण आदिके प्रतिं मृतूं और सुवर्ण आदिकें समान उपादानकारण और कुम्हार, सुवर्ण 
कार आदिके समान तिमित्तुंकारणं है यह समान है, इससे संशय होता है कि ब्रह्म किस प्रकारका कारण 
है ? पूवपक्षी--ऐसा प्रतीत होता है. कि दोनों कारणोंमें से ब्रह्म केवल निमित्तकारण ही है, किससे ? 
इससे कि ईक्षण पूर्वक कलुत्वका श्रवण है| 'स ईक्षांचक्रे! ( उसने ईक्षण किया ) 'स प्राणमसजत 
( उसने प्राणकी सृष्टि कीं ) इत्यादि श्रुतियोंसे प्रतीत होता है कि ब्रह्म ईक्षण पूव॑क कर्ता है। ईक्षा- 
पूर्वक कतूंत्व कुम्हार आदि निमित्तकारणोंमें ही देखा जाता है। अनेक कारक ( कर्ता, कर्मादि ) 
पृ्वक क्रियाके फलकी सिद्धि लछोकमें देखी गई है । और वह न्याय आदिकर्तामें भी संक्रमित करना 
युक्त है। और ईश्वरत्वकी प्रसिद्धिसि मी [ ब्रह्म निमित्तकारण है ], क्‍योंकि ज॑ंसे राजा अंवस्वत-मनु 
आदि ईश्वर केवल निमित्तकारण ही प्रतीत होते हैं, वसे परमेश्वरको मी केवल निमित्च कारण समझना 
युक्त है। और काययरूप यह जगत्‌ सावयव, अचेतन और अशुद्ध देखा जाता है। उसका कारण भी 
वसा ही होता बाहिए, क्योंकि कार्य कारणमें साहश्य देखा जाता है। परन्तु “निष्कल०” ( अवयव 
रहित, अक्रिय, शान्त दोषरहित और निर्लेप ) इत्यादि श्रुतियोंसे ब्रह्म ऐसा प्रतीत नहीं होता । अत 


परिशेषसे अर्थात्‌ प्रकृत ब्रह्मके प्रतिषिध और अन्यत्र प्रसक्तिके .अमाव होनेसे ब्रह्मसे भिन्न अशद्धि 


सत्यानन्दी-दी पिका 
& जन्माद्यस्य यतः' इस लक्षणसृत्रसे ब्रह्म सामान्यतः कारण प्रतिपांदित है, तो ब्रह्म केवल 


कर्ता होनेसे. निमित्तकारण ही है भ्रथवा उपांदान ओर निमित्त दोनों कारण है। इसप्रकार विद्येष 
जिज्ञासाके होनेपर इस अधिकरंणका आरम्म किया जाता है, सामान्यज्ञान विशेषविचारका हेतु है 

अतः काय कारणमाव संग़तिसे इस अधिकरणका आरम्म है। यद्यपि इस अधिकरणको जन्मादि 
अधिकरणके अनन्तर देना उपयुक्त था, तो भो निश्चित तात्पयंवाले वेदान्तोंस केवल ईश्वर निमित्त- 
कारण मतका निराकरण सहज समझकर संमन्वयाध्यायके अन्तमें दिया है, अतः यह प्र कृति अधि 

करण साथक है । पूव अधिकरणमें सवविज्ञान प्रतिज्ञा मुख्य होनेसे “आत्मा व वरे द्रृष्टेब्य:” इत्यादि 
वाक्यमें द्रेष्टव्यशब्दसे जीवपरत्वका निरास किया गया है। परन्तु वह अयक्त है, क्‍योंकि कर्ता और 


उपादानके भिन्न-भिन्न होनेसे यह सवविज्ञान प्रतिज्ञा गोण है। इसप्रकार 'ततन्न” इत्यादिसे आक्षेप करते 
हैं। पृवपक्ष में द्रतसिद्धि फल है, ओर सिद्धान्तमें अद्वेत सिद्धि फल है। 


# अह्य नोपादानं ईंश्वरत्वाद्‌ राजादिवत्‌' ( जेसे राजा उपादान क्रण नहों है, क्योंकि 
वह ईश्वर है, वंसे ईश्व॑र होनेसे ब्रह्म भी उपादान नहीं ) “जगत न ब्रह्मप्रकृतिक॑ तह्विलक्षणत्वात्‌ 
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पादानकारणमशुद्धादिशुणक स्पृतिप्रलिद्धमम्युपगनन्‍्तव्यम्‌ । ब्रह्मकारणत्वश्रुतेनिमित्तत्व- 
मात्र पयंवबसानादिति। एवं प्रापते त्रूमः-प्रकतिइथोपादानकारणं च ब्रह्माभ्युपगन्तव्य निमित्त- 
कारणं च। न केवर्ल निमित्तकारणमेव | कस्मात्‌ ? प्रतिज्ञाइदशन्तानुपरोधात्‌ । एवं प्रतिज्ञा 
टृष्टान्तो श्रोतो नोपरुध्येते । प्रतिज्ञा तवत्‌---उत तमादेशमप्राक्ष्यो येनाश्रुत श्रुत॑ भवत्यमतं मतस- 
विज्ञातं विज्ञातम्‌' (छा० ६।१।२) इति। तत्रन चेकेन विज्ञातेन सर्वमन्यद्विज्ञातमपि विज्ञातं भव- 
तीति प्रतीयते। तच्चोपादानका रणविज्ञाने सर्वविज्ञानं संभवत्युपादानकारणाव्यतिरेकात्का- 
य॑स्य | निरमित्तकारणाव्यतिरेकस्तु कायस्य नास्नि; लोके तक्ष्ण: प्रासाद्व्यतिरेकद्शंनात्‌ । 
*# हष्छान्तो पपि-यथा सोम्येकेन मत्पिण्डेन सच सुन्‍्मयं विज्ञातं स्याह्गाचारम्मणं विकारो नामधेयं मसृत्ति- 
केल्पेव सत्यम्‌' इत्युपादानकारणगोचर एवास्नायते। तथा एकेन छोहमणिना सव लोहमयं विज्ञातं 
स्थात्‌ “एकेन नखनिकृन्तनेन सब कार्ष्णायस विज्ञात स्थात्‌' (छा० ६।१।४,५,६) इति च। तथान्य- 
त्रापि 'कस्मिन्न भगवो विज्ञाते सवमिदं विज्ञातं मवति' ( मुण्ड० १।१।२ ) इति प्रतिज्षा। “यथा 
प्रथिव्यामोषधयः संमव्न्ति! ( सुण्ड० 4॥१।७ ) इति दृष्छान्तः। तथा “आत्मनि खब्वरे दुष्टे श्रते 
'मते विज्ञात इदं सव विदिठम्‌ इति प्रतिज्ञा । 'स यथा दुन्दुर्भेहन्‍्यमानस्य न बाह्मान्शब्दाज्शक्नु 





आदिं गुण युक्त स्मृतिमें प्रसिद्ध [ प्रधातको ) उपादान कारण स्वीकार करना चाहिए । क्योंकि ब्रह्ममें 
कारणत्व प्रतिपादक श्रुतिका निमित्तकारणमात्रमें पयंवसान है। सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेषर हम 
कहते हैं--ब्रह्मको प्रकृति अर्थात्‌ उपादानकारण और निमित्तकारण स्वीकार करना चाहिए। केवल 
निमित्तकारण ही नहों, किससे ? इससे कि प्रतिज्ञा और दृशन्तका अनुपरोध है। ब्रह्ममो उमय 
कारण माननेसे श्रुति-प्रतिपादित प्रतिज्ञा और दृष्टान्त बाधित नहीं होते । 'उत तमादेश' (क्या तुने गुरुसे 
वह आदेश पूछा है ? जिससे अश्रुत श्रुत हो जाता है, अमत मत हो जाता है और अविज्ञात विशेष- 
रूपसे ज्ञात हो जाता है) यह प्रतिज्ञा है। उसमें ऐसा प्रतीत होता है कि एकके विज्ञात होनेसे अन्य 
सब अविज्ञात भी विज्ञात हो जाते हैं। वह सवंविज्ञान उपादानकारणके विज्ञान होनेपर संभव है 
क्योंकि कार्य, उपादानकारणसे अभिन्न होता है। किन्तु निभित्तकारणसे काय अभिन्न नहीं होता, कारण 
कि लोक में बढई-कारीगर महलसे भिन्न देखनेमें आता है। “यथा सोस्‍्येकेन० (हे सोम्य ! जैसे एक 
मृत्पिण्डके विज्ञानसे सब मृत्तिकाके विकारोंका ज्ञान हो जाता है कि विकार केवल वाणी के आश्रयभूत 
नाममात्र हैं, सत्य तो केवल मृत्तिका ही है) तथा 'एकेन लोहमणिना०” (एक लोहमणि-सुवर्णमणि 
के विज्ञात होनेपर सब सुवर्ण विकार ज्ञात हो जाते हैं) और “एकेन नखनिकृन्तनेन० (एक नहन्ना-लोह- 
पिण्डके ज्ञानसे सब लोहके विकार ज्ञांत हो जाते हैं) इसप्रकार दृधन्त भी उपादानकारण विषयक कहा 
गया है । उसी प्रकार अन्य स्थलोंमें भी “कस्मिन्नु मगवो०” (शौनक-हे भगवन ! किसके जान लिए 
जानेपर यह सब कुछ जान लिया जाता है) ऐसी प्रतिज्ञा है, और “यथा प्रथिव्यामो०” (जैसे प्रथिवीमें 


ओऔषदधियाँ उत्पन्न होती हैं) ऐसा दृशन्त है। तथा आव्मनि० [हे मैत्रेयी ! निश्चय ही आत्माक्ना दर्शन 
श्रवण, मनन और विज्ञान हो जानेपर इन सबका ज्ञान हो जाता है) ऐसी प्रतिज्ञा है और 'सयथा० 


सत्यानन्दी दीपिका 


कुलालबविलक्षणघटवत्‌”' ( जगत्‌ ब्रह्म उपादान कारण वाला नहीं है, क्योंकि वह उससे विलक्षण है 


यथा घट कुलालसे विलक्षण है ) इसलिए ब्रह्मसे भिन्न का्यके सहश सांख्य स्मृतिमें प्रसिद्ध प्रधान 
हो कारण होना यक्त है । 


# यथा सतः पुरुषात्केशलोमानि तथा<श्षरात्सम्पवतीह विश्वम्‌ ( मु० १।१।७ ) ( जंसे 


जीवत पुरुषसे केश और लोम उत्पन्न होते हैं, वसे ही उस अक्षरसे यह विश्व प्रकट होता है ) यह भी 
दृशन्त है। उमयकारणरूप ब्रह्मके जाननेसे तदभिन्न सम्पूण क्राय प्रपच्च ज्ञात हो जाता है। इसप्रकार 
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याद्ग्रहणाय दुन्दुभेस्तु ग्रहणेन दुन्दुभ्याघातस्य वा शब्दी ग्रहीत:' (ब्रूं० ४४५।६,८) इति रृश्शान्तः । 
पर्व यथासंभव प्रतिवेदान्तं प्रतिशादष्टान्तो प्रकृतित्वसाधनो प्रत्येतव्यों | यत इतीयं प्रश्नमी- 
'यतो वा इमानि भूतानि जायन्ते' इत्यत्न जनिकतु: प्रकृति: ( पा० सू० १।४।३० ) इति विशेष- 
स्प्रणात्प्रकृतिलक्षण एवापादाने द्रश्व्या | निमित्तत्वं त्वधिष्ठात्रन्तराभावाद्धिगन्तव्यम । 
यथा हि छोके म॒त्सुवर्णादिकमुपादानकारणं कुलालखुवर्णकारादीनधिष्ठात॒नपेक्ष्य प्रवतते, 
नेव॑ ब्रह्मण उपादानकारणस्य सतो5न्योषचघिष्ठातापेश्योषस्ति, प्राशुत्पत्ते रेकमेवाद्वि तीय- 
मिव्यव्धारणात्‌। अधिष्ठाअन्तराभावो5पि प्रतिज्ञाद शान्तानुपरोधादेवोदितो वेद्तिव्यः । 
अधिष्ठातरि छापादानादन्यस्मिन्नभ्युपगम्यमाने पुनरप्येकविज्ञानेन सर्वविज्ञानस्यासंभवा- 


व्पतिशादृष्टान्तोपरोध एवं स्यात्‌। तस्मादधिष्ठाअन्तराभावादात्मनः कठृत्वमुपादाना- 
न्तराभावाच्च प्रकृतित्वम २३)। 
कुतश्राव्मनः कर्तृत्वप्रकृतित्वे ? 
अभिध्योपदेशानच्च ॥२४॥ 
पदच्छेद--अभिध्योपदेशात्‌, च । 
सूतआाथ--'से धकामयात” इसप्रकार अभिध्यान-संकल्पका उपदेश होनेसे आत्मा कर्ता-निमित्त- 


कारण है और “बहु स्थाम्‌' ( मैं बहुत होऊ' ) इसप्रकार अभिध्यानका उपदेश होनेसे प्रकृति-उपादान- 
कारण भी है । 


# अभिध्योपदे शश्वात्मनः कठत्वप्रकृतिव्वे गमयति 'सो$कामयत बहु स्यां प्रजायेयेति' 


(वह दृशन्त ऐसा है कि जिसपर छकड़ी आदिसे आघात किया जाता है, उस दुन्दुभि (नक्कारे) के बाह्य 
शब्दोंको जिस प्रकार कोई ग्रहण नहीं कर सकता, किन्तु दुन्दुभि या दुन्दुरभिकि आधातको ग्रहण करनेसे 
उसका इदाब्द भी गृहीत हो जाता है) ऐसा दृष्टान्त है । इसप्रकार यथासंभव प्रत्येक वेदान्तमें उपादानकारण 
सिद्ध करनेवाली प्रतिज्ञा और दृष्टान्त समझने चाहिए। “यतो वा०! ( जिससे ये भूत उत्पन्न होते हैं ) 
इस श्रुतिस्थ 'यतः” इस पदमें यह पञ्चमी. विभक्ति जनिकतु:” ( जायमानकी प्रकृतिकी संज्ञा उपादान 
होती है ) इस विशेष सूत्रसे प्रकृतिरूप अपादान अथरमें ही समझनी चाहिए । ब्रह्मको निमित्तकारण तो 
अन्य अधिष्ठाताके न होनेसे समझना चाहिए । जैसे लोकंमें मृत्तिका, सुवणं आदि-उपादानकारंण कुम्हार 
सुवर्णकार आदि अधिष्ठाताओंकी अपेक्षा रखकर प्रवृत्त होते हैं, वैसे उपादानकारण सत्‌ ब्रह्मयको अन्य 
अधिष्ठाताकी अपेक्षा नहीं है, क्योंकि जग्रत॒की उत्पत्तिके पृ ह सजातीय, विजातीय, स्वगत . भेदशन्य 
केवल एक अद्वितीय था, ऐसा अवधारण है। अन्य अधिष्ठाताका अभाव भी प्रतिज्ञा और दृशन्तके 
बाधामावसे ही कहा गया समझना चाहिए। उपादानकारणसे अन्य अधिष्ठाताके स्वीकार किये जानेपर 


फिर भी एक विज्ञानसे सवंविज्ञानका असंभव होनेसे प्रतिज्ञा और दृष्टान्तका बाध ही होगा । इसलिए 
अन्य अधिष्ठाताके न होनेसे आत्मा कर्ता है और अन्य उपादानके न होनेसे प्रकृति है॥॥ २३ ॥ 
आत्मा, .निमित्तकारण और उपादानकारण कैसे है ? 


'सो&कामयत०! ( उसने कामनाकी कि मैं बहुत हो जाऊ अर्थात्‌ मैं उत्पन्न होऊं ) और 
'तदेक्षत०' ( उसने ईक्षण-संकल्प किया कि मैं बहुत होऊ ) इसप्रकार सृष्टि संकल्पका उपदेश आत्मामें 


क्‍ सत्यानन्दी-दीपिका 
प्रतिज्ञा और दृशन्तरूप लिड्भसे ब्रह्मको उपादानकारण सिद्धकर आगे 'यतः” आदि से पदञ्चमी विभक्तिसे 
निर्मित्तकरण सिद्ध करते हैं ॥२३॥। । 


# ब्रह्ममें दोनों प्रकारकी कारणताका उपपादन चार सूत्रोंसे करते हैं--अनागत वस्तु विषयक 


इच्छा या संकल्पका नाम अभिष्या है। “बहु स्थां! इसप्रकार बहुत होनेका संकल्प आत्मविषयक 
होनेसे यह्‌ प्रतीत होता है 'कि काये और कारणका अभेद है ॥ २४ ॥ 
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तदैक्षत बहु स्यां प्रजायेय' इति च। तत्राभिध्यानपूर्विकायाः स्वातन्त्यप्रवृत्तें: कतति गम्यते। 
बहु स्यामिति परत्यगात्मविषयत्वाद्न हुमवनाभिध्यानस्य प्रकृतिरित्यपि गम्यते ॥२४॥ 
साक्षाच्ोभयाम्नानात्‌ ॥२०॥ 

पदच्छेद--साक्षात्‌, च, उमयाम्नानात्‌ । 

सुत्राथं---( साक्षाच्चोभयाम्नानातु ) सर्वाणिह वा इसानि भूतानि/” इसप्रकार आकाश 
दब्दसे ब्रहका ग्रहणकर साक्षात्‌ जगव्‌॒की उत्पत्ति और प्रलय सुने जाते हैं, अतः ब्रह्म ही जगत॒का 
उपादानका रण है । 

पक्रतित्वस्यायममभ्युच्चयः इतश्र प्रकृतित्रह्म, यत्कारणं साक्षादत्रह्मेव कारणमुपा- 
दायोभो प्रभ्नवप्र उयावाम्नायेते--- सर्वाणि ह वा इमानि भूतान्याकाशादेव समुत्पच्चन्ते । आकाश 
प्रत्यस्तं यन्ति' (छा० १।९।१) इति | यद्धि यस्मात्प्रभकति यस्मिश्र प्रलीयते तत्तस्यथोपादान 
प्रसिद्धम | यथा व्रीहियवादीनां पृथिवी | 'साक्षात' इति चोपादानान्तरानुपादान दुर्शा- 
यत्याकाशादेवेति । प्रत्यस्तमयश्व नोपादानादन्यत्र कायस्य दृष्ठः ॥२५॥ 

आत्मकृतेः परिणामात्‌ ॥२६॥ 

पदच्छेदू--आत्मकृतेः, परिणामात्‌ । 

सूत्राथं--( आत्मक्तेः ) 'तदात्मानं स्ववभकरुत” इसमें आत्मसम्बन्धी कृतिका श्रवण है, 
अत: ब्रह्म उमयकारण है, ( परिणामात्‌ ) क्‍योंकि कर्ताहूपसे पुव॑ंसिद्ध वस्तु भी विवर्तरूपसे साध्य हो 
सकतो है, इससे ब्रह्म ऊतिका कमं-विषय है । 

क इतश्व प्रकृतित्रंह्म, यत्कारणं ब्रह्मप्रक्रिययाम्‌ 'ददात्मानं स्वयमकुरुत' (तै० २।७) 
इत्यात्मनः कर्मत्वं कठंत्व॑ं च दर्शायति । आत्मानमिति कमत्वं, स्वयमकुरुतेति कठृत्वम्‌ । 

कर्थ पुनः पूर्व सिद्धस्य सतः कतृत्वेन व्यवस्थितव्य क्रियमाणत्वं शक्य॑ संपादयितुम_? परिणा- 

कतृत्व और प्रकृतित्व बोधित करता है। उसमें संकल्प “पु्वक स्वतन्त्र प्रवृत्तिसि आत्मा कर्ता-निमित्त- 
कारण है, ऐसा प्रतीत होता है और “बहु स्थाँ! इसप्रकार बहुत होनेका संकल्प प्रत्यगात्मविषयक 
होनेसे ऐसा ज्ञात होता है कि आत्मा प्रकृति-उपादानकारण मी है ॥२४॥ 

उपादान कारण होनेमें यह दूसरा हेतु है, इससे भो ब्रह्म प्रकृति है। क्‍योंकि 'सर्वाणि ह वा 
इमानि० ( ये समस्त भूत आकाशसे ही उत्पन्न होते हैं, आकाशमें ही लीन होते हैं ) इस श्रतिमें 
साक्षात्‌ ब्रह्मकमा ही कारणरूपसे ग्रहणकर उत्पत्ति और प्ररुथ दोनों कहे गये हैं, क्योंकि: यह प्रसिद्ध 
है कि जो जिससे उत्पन्न होता है और जिसमें लय होता है वह्‌ उसका उपादान होता है, जंसे धान, 
यव आदिका पृथिवी उपादानकारण है। श्रुतिस्थ “आकांशादेव” इस एवं से सूचित अन्य उपादानके 


अग्रहणको भगवान सूत्रकार 'साक्षात्‌' पदसे दिखलाते हैं । कारयका प्रलय भी उपादानसे भिन्नमें नहीं 
देखा गया है ॥२५॥ 


ओर इस हेतुसे मी ब्रह्म प्रकृति है, क्योंकि ब्रह्मप्रक्रिया में 'तदात्मानं०” ( उसने स्वयं अपनेको 

ही नामरूपात्मक जगत्‌-रूपसे रचा) इंस प्रकार यह श्रुति आत्माको कमं और कतृंरूपसे दिखलाती है। 

आत्मानस्‌' इस पदसे कमंत्व ओर 'स्वयमकुरुत' इस पदसे आत्मामें कतुृंत्व दिखलाती है । परन्तु पूव॑- 

सिद्ध एवं कर्तारूपसे व्यवस्थित पदाथको क्रियाविषयत्व कैसे सम्पादन किया जा सकता है ? परिमाणसे 
सत्यानन्दी-दीपिका 

& तदात्मानं स्वयमकुरुत' इस श्रुतिमें “आत्मानम्‌' यह द्वितीयान्तपद-कंमंवाचक है और 

'तत्‌ स्वयमकुरुत' यह प्रथमान्त तत्‌' पद कतृंवाचक है, एकमें ही कम॑कतृंमाव विरुद्ध है। आत्म- 
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मादिति ब्रमः | पूर्वेसिद्धो पि हिं सन्नात्मा विशेषेण विकारात्मना परिणमयामासात्मान- 
मिति। विकारात्मना च परिंणामो सुदाद्ासु प्रक्तिषूपलब्धः । स्वयमिति चँ विशेषणान्नि- 
मित्तान्तरानपेक्षव्वमपि प्रतीयते । परिणामादिति वा पृथक्सूज्रप्‌। तस्थेषो5र्थः-इतश्व 
प्रकृतित्रह्म, यत्कारणं त्रह्मण एवं विकारात्मना परिणामः सामानाधिकरण्येनाम्नायते 'सच्च 
त्यच्चाभवत्‌ । निरुक्त चानिरुक्त च' ( तै० २।६ ) इत्यादिनेति ॥२६॥ 
...योनिश्र हि गीयते ॥२७॥ 

पदच्छेदू--योनि:, च, हि, गीयते । द 

सूत्रा्थं--( हि ) क्योंकि (योनिश्च गीयते) “यद्भूतयोनि परिपश्यन्ति! यहाँ प्रकृतिवाचक योनि 
शब्दसे भी आत्मा कहा गया है, अतः ब्रह्म ही उपादान और निमित्तकरण है । 

इतश्व प्रकृतिब्रंह्य, यत्कारणं ब्रह्म योनिरित्यपि पख्यते वेदान्तेषु 'कर्तारमीश पुरुष 
बहायोनिम्‌ (झुण्ड० ३।१।३) इति। 'यज्गुतयोनि परिपश्यन्ति घीरा:” (झुण्ड०ण १।१।६) इति च। 
योनिशब्दश्व प्रस्तिवचनः समधिगतो लोके-'शथिवो योनिरोषधिवनस्पतीनाम' इति । स््रीयो- 
नेरप्यस्त्येवावयवद्धारेण गर्भ प्रत्युपादानका रणत्वम्‌ । क्चित्स्थानवचनो5पि योनिशब्दो 





ऐसा हम कह सकते हैं । पूव॑ंसिद्ध होते हुए झ्ली आत्माने अविद्याबलसे अपनेको [आकाशादि] विशेष 
विकाररूपसे परिणत किया । विकारहूपसे परिणाम मृत्तिका आदि उपादानकारणोंमें उपलब्ध है । यहाँ 
'स्वयम्‌! इस विशेषणसे प्रतीतु होता है के उसे अन्य निमित्तको अपेक्षा मी नहीं है। अथवा “परिणा- 
मात्‌' इतना अंश .पृथक सूत्र है। उसका यह अथं है कि इस कारणसे भी बहा प्रकृति है, क्योंकि 'सच्च- 
व्यज्चाभवत्‌' ( वह ब्रह्म ही मृतं और अमृत हुआ, निवंचन योग्य तथा निवंचवके अयोग्य सब हुआ ) 
इत्यादिसे श्रुति सामानाधिकरंण्यसे ब्रह्यका ही विकाररूपसे यह परिणाम कहती है ॥२६॥ 

ओर इस हेतुसे भी ब्रह्म प्रकृति है, . क्योंकि 'कर्तारमीशं' ( ब्रह्मके भी उत्पत्तिस्थान उस 
जगत्कर्ता ईश्वर पुरुषको देखता है ) और “यद्भतयोनिं०” ( जो सम्पूर्ण भूतोंका कारण उसे विवेकी 
लोग सब ओर देखते हैं ) इसप्रकार वेदान्तों-उपनिषदोंमें ब्रह्म योनि है, ऐसा भी पढा जाता है। 
'पृथिवी योनि०” ( ओषधि और वनस्पतिकी योनि पृथिवों है ) इसप्रकार व्यवहारमें निश्चित किया 
जाता है कि योनिशब्द प्रकृति वाचक है। स्त्रीकी योनि भी अवयव-शोणित द्वारा गर्भके प्रति उपादान 

सत्यानन्दी-दीपिका | 

सम्बन्धी ति-व्यापार आत्मकृति कही जाती है। कृतिके साथ आत्माका सम्बन्ध विषयरूपसे और 
आश्रयरूपसे है । पूव॑सिद्ध पदार्थ कृतिका आश्रय और विषय-साध्य होता है, इसलिए एक हीं आत्मा 
कृतिका आश्रय-कर्ता और विषय-कम हो यह विरुद्ध है? परन्तु पूव॑ सिद्ध वस्तु भी साध्य होती है, जैसे 
मृत्तिका आदि उपादानकारणोंमें, घट आदिका विकाररूपसे परिणाम उपलब्ध होता है, व॑से आत्माका 
भी परिणाम हो सकता है। यहाँ फरिणामका अर्थ विव्त है। इसलिए “तदात्मानं स्वयमकुरुत! (तत्‌ 
पद वाच्य आत्माने स्वयं अपनेको साध्य-जग्रद्पसे परिणत किया) यहाँ आत्मा ही कृतिका कम॑ और 
कृतिका आश्रय-कर्ता है। “ब्रह्मेबेदं सवंम्‌' “आध्मैवेदं. सवम! इत्यादि श्रुति भी आत्मा हो सर्वात्मक है 
ऐसा कहती हैं। जैसे रज्जु सप॑ं आदि आकारसे प्रतीत होनेपर भी स्वयं विकार रहित है, बसे ब्रह्म 
जगद्रपसे परिणत होनेपर भी स्वयं विकार रहित है। अब “परिणामात्‌” इतने अंशको पृथक सूत्र 
मानकर व्याख्या करते हैं-जेसे 'मद्धटःः ( घट मृत्तिका है) इस साभानाधिकरण्यसे मृत्तिका घटका 
उपादानका रण है, बसे 'सच्च त्यज्चाभवत्‌! ( ब्रह्म मृतं-पृथिवी, जह और तेज, अभूत॑ं-वायु और आकाश 


छ 


हुआ ) यथा दिवदत्ती व्याप्नोडमवन' (योगबलसेः देवदत्त स्वयं व्याप्र हुआ ) इत्यादि श्रुति, स्मृतिसे 
यह सिद्ध होता है कि ब्रह्म ही उमयकारण है ॥२६॥. 
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ट्ठ)-- योनिष्ट इन्द्र निषदे अकारि' ( ऋ० सं० १।१०४।१ ) इति। वाक्यशोबात्त्वत्र प्रकृति- 
वचनता परियग्रह्यते यथोणनामिः रुजते ग्रहृते च' ( मु० १।१।७ ) इस्येवंजातीयकात्‌। एवं 
प्रकृतित्वे ब्रह्मणः प्रसिद्धम | यत्पुनरिदमुक्तमीक्षापूर्वक कतेत्वं निमित्तकारणेष्वेच कुलाला- 
दिषु लोके द॒ए् नोपाद/नेष्वित्यादि, वत्प्रत्युद्यते-न लोकवदिह भवितव्यम्‌। न हायमनु 
मान गम्यो5थः। रब्दगम्यत्वात््वस्याथ स्य यथाशब्दमह भवितव्यम | शब्दइ्चेक्षितुरी 
श्वरस्य प्रकृतित्वं प्रतिपादयतीत्यवोचाम। पुनरचेतत्सव विस्तरेण प्रतिवध्ष्यामः ॥२७॥ 
( ८ सर्वव्याव्यानाधिकरणम्‌ सू० २८ ) 
एतेन सर्वे व्याख्याता व्याख्याताः ॥२०८॥ 

पदच्छेद---एतेन, सर्वे, व्याख्याताः, व्याख्याता: । 

सूत्राथ--( एतेन ) प्रधान कारणवादके निराकरणसे (सर्वे ) अणु, स्वभाव, असत्‌ आदि 
को जगत्‌का कारण मानने वालोंके मत भी ( व्याख्याता: ) निराकृत समझने चाहिए, “्याख्याता:' 
इस पदका अभ्यास-द्सरी वार उच्चारण अध्याय समाप्तिका योतक है । 

& ईक्षतेनशिव्दम! ( ब्र० सू० १३१।५ ) इत्यारभ्य प्रधानकारणवादः सूत्रेरेव पुनः 
पुनराशइय निराकृतः,तस्य हि पक्षस्योपोद्टछकानि कानिचिलिज्ञाभा सानि वेदान्तेष्वा पातेन 
मन्द्मतीन्प्रतिभान्तीति। सच कायकारणानन्यत्वाभ्युपगमाप्प्रत्यासन्नी वेदान्तवादस्थ । 
देवलप्रभुतिभिश्व केश्विद् मं सूत्र कारेःस्वग्रन्थेष्वा श्रितः,तेन' तत्प्रतिषेधे यत्नो5ती वक्रतो नाण्वा- 


कारण ही है | 'योनिष्ट इन्द्र! ( हे इन्द्र! आपके बेठनेके लिए मैंने स्थान्‌ बनाया है ) इस प्रकार 
कहीं स्थान वाचक भो योनि शब्द देखा गया है। कि यथोणनामि:०” ( जिस प्रकार मकड़ो जालेको 
बनाति और निगल जांती हैं ) इसंग्रकार के वाक्यशेषसे यहाँ योनिशब्द प्रकृति वाचक ग्रहण किया. 
जाता है। इसप्रकार ब्रह्ममें उपादानकारणत्व प्रसिद्ध है। ईक्षापुबंक कतृंत्व लोकमें कुम्हार आदि 
निमित्तकारणोंमें देखा गया है उपादानकारणोंमें नहीं, इत्यादि जो कहा गया है, उसका निराकरण 
करते हैं--यहाँ लोकके समान नहीं होना चाहिए, क्योंकि यह अनुमानगम्य अर्थ नहीं है, 

शब्दगम्य हैं, अतः इस अथंको तो यहाँ दब्द-श्रुतिके अनुसार होना चाहिये । ऐसा हम कह चके हैं 


कि दब्द-वेद ईक्षण कर्ता ईश्वर प्रकृति है ऐसा प्रतिपादन करता है। और पुनः यह सब विस्तार पूत्रंक 
आगे भी [ ब्र० सु० २।१।४ इत्यादि सूत्रोंसे ] कहेंगे ॥२७॥ 


ईक्षतेनाशब्द्स्‌' इस सूत्रसे आरम्म कर अन्य सूत्रोंद्वारा ही पुन: पुनः आशद्यद्धा कर प्रधान- 
कारणवादका निराकरण किया गया है, क्‍योंकि मन्दसतियोंको उस पक्षके पोषक कुछ लिज्राभास 
बेदान्तोंमें आपाततः प्रतीत होते हैं, वह पक्ष कार्य कारणका अभेद स्वीकार करनेसे वेदान्तवादके अति- 
निकटवर्ती है और देवलादि कुछ धर्म सूत्रकारोंने अपने ग्रन्थोंमें उसको आश्रय दिया है। इससे उसके 
प्रतिषेधमें अत्याधिक यत्न किया गया है, किन्तु परमाणु आदि कारणवादके प्रतिषेधमें अत्यधिक यत्न नहों 


सत्यानन्दी-द्पिका 
ईक्षतेनाशब्दम्‌' आदि अशब्दत्वादि हेतुओंसे ज॑से प्रधान कारणवादका निराकरण किया गया है 


वसे यहाँ अणु, स्वभाव, असत्‌ कारणवादका निराकरण नहीं किया जा सकता, क्योंकि उनके लिए भी 
कारणत्व बोधक शब्द सुने जाते हैं, इसप्रकार प्रत्युदाहरणसंगतिसे पुबंपक्ष है। छां. अ. ६, में यह प्रसंग 
है-अहृश्य सदात्मासे दृश्य जगत्‌की उत्पत्ति कैसे हो सकती है! श्वेतकेतुकी इस शच्द्शकी निवृति करने तथा 
जगत॒के कारणको समझानेके लिए उह।लकने कहा-हे सोम्य ! इन बटबीजोंमें से एक बीजको तोड़ो । 
उद्दालक-इसमें क्‍या देखते हो ? द्वेतकेतु-न किल्लन! कुछ भी नहीं । उद्दालक--एतमणिमान 

इस अणिमाको नहीं देखते हो ? हे प्रिय ! जिस सुक्ष्म दुलक्ष्य बीजको तुम नहीं देखते इसीसे यह 


/ 


३३४ ब्रह्मसूत्र-शाडूरभाष्य॑ [ अ० श पा ४ 


दिकारणवादप्रतिषेधे। ते5पि तु ब्रह्मकारणवादपक्षस्य प्रतिपक्षत्वात्प्रतिषेदव्याः। तेषामप्यु 
पोदलंक॑ वेदिक किचिलिज्ञुमापातेन मन्दमतीन्प्रतिभायादिति। अत: प्रधानमलनिबहंणन्या- 
येनातिदिशति-एतेन प्रधानकारणवादप्रतिषेधन्यायकलापेन सब 5५ण्वादिकारणवादा अपि 
प्रतिषिद्धतया व्याख्याताइति पदाभ्यासो 5ध्यायपरिसमाप्ति द्योतयति॥२८॥ 
इति श्रीमत्परमहंसपरिवप्राजकाचाय श्री मच्छट्टर मगवत्पूज्य पादककृती शारोरकमीमांसामाष्ये 
प्रथमाध्याये चतुथ: पादः ॥४॥ : 
इति अश्रीम द्ब्रह्मसूत्रशाड्रभाष्ये समन्वयाख्यः प्रथमो5ध्यायः ॥१॥ 


किया गया । परन्तु ब्रह्म कारणवाद पक्षके श्रतिपक्ष होनेसे वे मी प्रतिषेध करनेके योग्य हैं। क्‍योंकि 

मन्दमतियोंको आपातत: उनके भी पोषक कुछ वदिक लिज् प्रतीत हो सकते हैं, इसलिए प्रधानमल्ल- 
निबहंणन्यायसे अतिदेश करते हैं--इससे-प्रधान कारणवादके प्रतिषेषक न्याय समुदायसे सब अणु 
आदि कारणवाद मी प्रतिषिद्ध्पसे व्यास्यात हुए समझने चाहिए, कारण कि वे भी प्रधानके 
समान अशब्द ओर दाब्द-श्रुति विरूद्ध हैं। “्याख्याता व्याख्याता:ः इसप्रकार पदका अभ्यास-दो बार 
उच्चारण अध्याय समाप्तिका द्योतक है ॥!२८॥ 

स्वामी सत्यानन्द्‌ सरस्वती कृत शाइरमाष्य-माषानुवादके प्रथमाध्यायका चतुथ पाद समाप्त ॥४॥ 

सत्यानन्दी-दीपिका 

महान्‌ वटवक्ष उत्पन्न होता है, एवं इस संसार वृक्षका बीज भी सुक्ष्म तथा दुलक्ष्य है । इसमें 'न 
किज्न! दाब्दसे शन्यवाद और स्वभाववादकी प्रतीति होती है और भणु शब्दसे परमाणुवाद प्रतीत 
होता है । एवं 'असदेवेदमग्न असीत' ( छा० ३।१९१ ) “न किचन सगव” ( छा० ६१२॥१ ) आदि 
श्रतिसे शुन्यवाद, £अण्व्य इवेसे धाना' ( छा० ६।१२।१ ) 'अणोरणीयान' (क० २।२० ) आदि 
श्रतिसे परमाणुवाद, 'तज्ञासझूपाभ्यासेव व्याक्रियत' 'तदात्सानं स्वयमकुरुत' आदि श्रतिसे स्वमाववाद 


सिद्ध होता है। ये अण आदि वाद श्रति संगत हैं कि नहीं ? ऐसा संशय होनेपर श्रुतिमें असत्‌, अणु 
आदि पद उपलब्ध होते हैं, अत: उक्तवाद श्रौत हैं अर्थात्‌ श्रति संग्रत हैं । 


सिद्धान्ती-उपक्रम और उपसंहार आदि लिजडरोंसे निर्णीत एक विज्ञानसे सवविज्ञानकी प्रतिज्ञाके 
अनुकूल होनेसे मृत्तिका आदि हृशन्त मुख्य हैं और प्रतिज्ञाके प्रतिकूल होनेसे असद्‌ आदि वाद असम्भव 
हैं। तत्‌ तत्‌ वाद समथंक लिज्भामासोंकी तरह उक्त श्रुतिवाक्य और वटधान आदि दृष्टान्त गोण हैं। . 
“महतो महीयान!ः ( कठ० १२२० ) इत्यादि श्रुतिवाक्य जगत्‌के कारणभूत ब्रह्ममें दुलक्ष्यताका बोध 
क़राते हैं, यहाँ 'असत' शब्द प्रत्यक्षके अयोग्य वस्तुका प्रतिपादक है और “अणु' पद सुक्ष्मंपरक है। वस्तुतः 
'सदेव सोम्येदमश्र आसीत्‌, 'आस्मेवेदं संस! इत्यादि श्रुतिके बलसे अस॒द, शून्य आदि वाद उपपत्ति- 
हीन होनेसे अ॥माणिक हैं । अतः यहाँ प्रधानमल्लनिबहंणन्य|यसे व्यवस्था समझनी चाहिए । प्रधान 
कारणवादकी तरह परमाणु कारणादि वाद भी श्रतिसे अप्रतिपादित और ब्रह्मकारणवादपे बाधित हैं । 


इससे यह सुतरां सिद्ध होता है कि समस्त जगत॒का ब्रह्म ही परम कारण हैं और उसमें हो सब वेदान्तों 
का समन्वय है । प्रवपक्ष में ब्रह्ममें वेदान्त समनन्‍वयकी असिद्धि, सिद्धान्तमें समन्वयकी सिद्धि है । 


प्रतिज्ञालक्षणं लक्ष्यमाणे पद्समन्वयः । बेदिकः स च तत्नेव नान्यश्रेत्यन्न साधितम्‌ ॥ 
यहाँ इस ग्रन्थके प्रथम सृत्रमें ब्रह्म विचारकी प्रतिज्ञा, द्वितीय सूत्र में जगत्‌ कारणरूपसे ब्रह्मका 
लक्षण, तृतीय सूत्रमें ब्रह्ममें प्रमाण प्रदर्शश और चतुर्थ सूत्रमें लक्ष्ययाण स्वतः सिद्ध प्रत्यग्रभिन्न ब्रह्ममें 
श्रति-शास्त्रका समन्वय सिद्ध किया गया है । शेष ग्रन्थसे प्रकृत ब्रह्ममें ही शासत्रका समन्वय और अन्यत्र 
समन्वययाभावका प्रतिपादन किया गया है ॥२६॥ .. 
स्वामी सत्यानन्द सरस्वती कृत 'सत्यानन्दी-दीपिका' .के प्रथमाध्यायका चतुथ पाद समाप्त ॥४॥ 





अथ द्वितीयो5्ष्यायः 


[ द्वितीये. अविरोधाख्याध्याये प्रथमपादे सांख्ययोगकाणादादिस्मृतिमिः सांख्यादिप्रयुक्ततकेंश्र 
वेदान्तसमन्वयविरोधपरिहारः ] द 

अविरोध नामक द्वितीयाध्यायके प्रथम पादमें सांख्य, योग, काणादादि स्मेतियों और साँख्य 

आदि द्वारा प्रयुक्त तकोसे वेदान्त समन्वय पर किये गये विरोधोंका परिहार है। 
। ( १ स्मृत्यधिकरणम रू्‌० १-२ ) 

# प्रथमे5ध्याये सर्वज्षः सवश्वरो जगत उत्पकत्तिकारणम, सृत्सुवर्णादय इव घटरुच- 
कादीनाम्‌, उत्पन्नस्य जगतो नियन्त॒त्वेन स्थितिकारणम्‌, मायावीव मायायाः। प्रसारितस्य 
च जगतः पुनः स्वात्मन्येवोपसंहारकारणम्‌, अवनिरिव चतुर्विधस्य भूतग्रामस्य । स एब च 
सवंषां न आत्मेत्येतद्वेदान्‍्तवाक्यसमन्वयप्रतिपादनेन प्रतिपादितम । प्रधानादिकार णवादा- 
श्राशब्दत्वेन निराकताः। इदानों स्वपक्षे स्मृतिन्यायविरोधपरिहारः, प्रधानादिवादानां च 
न्‍्यायाभासोपबूंहितत्वम, प्रतिवेदान्तं च र्घ््यादिप्रक्रियाया अविगीतत्वमित्यस्याथंजातस्य 

प्रतिपादनाय द्वितीयो5ध्याय आरभ्यते | तत्र प्रथम तावत्स्मृतिविरोधमुपन्‍्यस्य परिहरति- 

जसे मृत्तिका, सुवर्ण आदि घट, आभूषण आदिके कारण हैं, वसे ही सर्वज्ञ, सर्वेश्वर जगत॒की 
उत्पत्तिका कारण है, जंसे मायावी मायाका नियन्तारूपसे स्थितिका कारण है, वंसे ही सवज्ञ सर्वेश्वर 
नियन्तारूपसे उत्पन्न हुए जगत्‌की स्थितिका कारण है, और जसे प्रथिवी चार प्रकारके ( जरायुज, 
आण्डज, उड्विज्ज और स्वेदिज ) प्राणियोंके उपसंहारका कारण है अर्थात्‌ इनका अपनेमें उपसंहार 
कर लेती है, वसे ही सवज्ञ सर्वेश्वर प्रसारित जगत्‌के पुनः अपनेमें ही उपसंहारका कारण है। वही 
हम सबका आत्मा है, ऐसा प्रथम अध्यायमें वेदान्तवाक्योंके समन्वय प्रतिपादनद्वारा प्रतिपादित 
किया गया है। और प्रधान आदि कारणवादोंका भी श्रुति-अप्रतिपादितरूप हेतुसे निराकरण किया 
गया । अब अपने पक्षमें स्मृति ओर न्‍्यायके विरोधका परिहार, श्रधान आदि कारणवादोंकी न्याया- 
मासकता-अ्रान्तिमुलकता और प्रत्येक उपनिषद्में सृष्टि आदि प्रकियाका अविरोध, इस विषय समुदायका 
प्रतिपादन करनेके लिए यह दूसरा अध्याय आरम्भ किया जाता है। इन सबसमेंसे पहले स्मृ तिविरोधका 
उपन्यासकर परिहार करते हैं-- 
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$& प्रथम और द्वितीय अध्वायका परस्पर विषयविषयिभाव सम्बन्ध है, क्योंकि प्रथम अध्यायमें 
वणित विषयको लेकर ही इस अध्यायमें आक्षेप और समाधान हैं, इसलिए प्रथम अध्याय विषय है 
और दूसरा अध्याय विषयी । जन्मादि सूत्रसे लेकर ऐसा कहा गया है कि जग्रतृकी उत्पत्ति आदिका 
कारण ब्रह्म है। 'शाखदृष्टया' ( ब्र० सू० १॥१।३१ ) इत्यादि सूत्रोंसे “वही अद्वितीय ब्रह्म सबका 
आत्मा है' ऐसा प्रतिपादन किया गया है। “आनुमानिकमप्येकेषाम' (ब्र० सू० १।४।१) इत्यादि सृत्रोमें 
ब्रह्म से भिन्न प्रधान आदि कारण श्रुतिसे अप्रतिपादित हैं ऐसा दिखलाया गया है। इस प्रकार प्रथमा- 
ध्यायके अथंका अनुवादकर उसी अथंमें विरोधका परिहार करनेवाले द्वितीयाध्यायके अथंका पाद 
क्रमानुसार 'इदानीम' इत्यादिसे संक्षेपसे वणंन किया जाता है। श्रुतियोंका जो ब्रह्ममें समन्वय किया 
गया है उसमें सांख्य आदि स्मृतियों और युक्तियोंसे जो विरोध उपस्थित होता है, उसका इस अध्यायके 
प्रथमपादमें परिहार किया जाता है । द्वितीयपादमें अविरोध दिखलानेके लिए सांख्यस्मृतियोंमें 
भ्रान्तिमुलकता दिखाई यई है । तृतीयपादमें प्रत्येक उपनिषद्में सृश्श्रुतियों, जीव श्रुतियों और 
आकाश आदि महाभूतोंका जन्म और -छय क्रम आदि कथनसे अविरोध प्रतिपादित है। और चतुथ 


३३६ ब्रह्मसत्न-शाइरभाष्य [ आ० २ पा० १ 


स्मृत्यनवकाणदोपप्रसड्र इति चेन्नान्यस्मृत्यनवकाशदोपश्सड्र।त्‌ ॥१॥ 

पदच्छेद--स्प्ृत्यनवकाशदोष प्रसड्भ:, इति, चेत्‌, न अन्यस्पृ त्यनवकराशदोष प्रस्भात्‌ । 

सूत्राथ--( स्मृत्यनवकाशदोषप्रसज्भ: ) ब्रह्म जगत॒का कारण होनेपर कपिल प्रणीत स्पृतिसे 
अनवकाश दोष प्रसंग होगा, इससे वेदान्तोंका ब्रह्ममें समन्वय विरुद्ध है। ( इति चेन्न ) ऐसा यदि . 
कहो तो यह युक्त नहीं है, ( अन्यस्मृत्यनवकाशदोषप्रसज्भात्‌ ) चेतनकारणवादी अन्य मनु आदि 
स्मृतियोंमें अनवकाश दोष प्रसंग आजायगा, अतः श्रुत्यनुसारी स्मृति प्रमाण है और तद्िज्न स्मृति 
अप्रमाण है, इससे समन्वयका विरोध नहीं । क्‍ 

& यदुक्त ब्रह्मेव सर्वश जगतः कारणमिति, तदयुक्तम; कुतः ? स्छत्यनवकाशदोष- 
प्रसज़ात्‌। स्मृतिश्व तन्त्राख्या परमषिप्रणीता शिष्टपरिग्रहीता; अन्याइच तदलुसारिण्यः 
स्मृतयः, ता एवं सत्यनवकाशाः प्रसज्येर न्‌ । तासु ह्ययेतन प्रधान स्वतन्त्रज़गतः का रणमुप- 
निबध्यते। मन्वादिस्मृतयस्तावच्चो दना लक्षणेनाग्निहोत्रादिना धर्मजातेनापेक्षितमर्थ समप॑- 
यन्त्यः सावकाशा भवन्ति। अस्य वर्णस्यास्मिन्काले पनेन विधानेनोपनयनम, ईंट शदचाचारः, 
इत्थं वेदाध्ययनम, इत्थं समावतनम, सहरधर्मचारिणीसंयोग इति। तथा पुरुषार्थाश्व वर्णा- 
भ्रमधर्मान्नानाविधान्विद्धति। नव कपिलादिस्मुृतीनामनुष्ठे ये विषये 5वकाशो 5स्ति। मोक्ष- 
साधनमेव हि सम्यग्द्शनमधिकृत्य ताः प्रणीताः। यदि तत्नाप्यनवकाशाः स्युरानथक्य- 
मेवासां प्रसज्येत | तस्सात्तदविरोधेन वेदान्ता व्याख्यातव्याः | & कथं पुमरीक्षत्यादि भ्यो 
हेतुभ्यो बरह्मोव सर्व जगतः कारणमित्यवधारितः श्र॒त्यथः स्मृत्यनवकाशदोषप्रसज्ेन पुन- 

जो यह कहा गया है कि सबंज्ञ ब्रह्म ही जगत्‌॒का कारण है, वह अयुक्त है, किससे ? इससे कि 
स्मृतियोंसे अनवकाशरूप दोषका प्रसंग है। शास्त्र नामक वह स्मृति परम ऋषिद्वारा प्रणीत और शिष्ट- 
पुरुषसे गृहीत और तदनुसारी अन्य स्सृतियाँ भी हैं । ब्रह्म जगत्‌का कारण ह्ोनेषर वे ( सब स्मृतियाँ ) 
अनवकाश-व्यथ हो जायेंगी, क्योंकि उनमें अचेतन प्रधान स्वतन्त्ररूपसे जगत॒का कारण उपनिबद्ध-अड्भी- 
कृत है। मनु आदि स्मृतिग्रन्थ तो चोदनात्मक-विध्यात्मक-विधि प्रमाणक अग्निहोत्रादि धर्म समुहसे अपे- 
क्षित अअथंका वणन करते हुए सावकाश होते हैं। इस वर्णका इस कालमें-इस विधान ( विधि ) से 
उपनयन, इस प्रका (का आचार, इस तरहसे वेदाध्ययन, इस प्रकार समावत्तनं, इस तरह अपनी पत्नीके 
साथ व्यवहार ये सब उनमें प्रतिपादित हैं । तथा पुरुषार्थीकों ( घम, अथे, काम और मोक्षको ) और 
वर्णाश्रमोंके विविध धर्मोको विधान करते हैं । ऐसी परिस्थितिमें कपिल आदि प्रणीत स्मृतियोंका अनुष्ठेय 
विषयमें अंवकाश नहीं है, क्‍योंकि मोक्ष के साधन तत्त्वज्ञानको अधिकृतकर ही वे प्रणीत हुई हैं । यदि 
वहाँ भी अनवकाद (अवकाशरहित) हुई' तो अनर्थंक हो जायेगी, इसलिए जंसे कपिल आदि स्पृतियोंके 
साथ विरोध न हो ऐसे ही वेदान्तवाक्योंका व्याख्यान करना चाहिए। जब कि ईक्षति आदि हेतुओंसे 
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पादमें लिज्भशरीर श्रुतियोंका अविरोध प्रतिपादित है । यही विषय सूखपूवंक समझनेके लिए 

(द्वितीये स्टृतितरकाभ्याम॑विरोधो5न्यदुष्टता । भूतमोक्तृश्रु तेलिज्ञश्रुतेरप्यविरुद्ता ॥' 

(द्वितीय अध्यायमें स्मृति और तकसे श्रुतिका अविरोध, अन्य मतोंकी असाधुता, भूतश्रुति, जीव- 
मोकक्‍्तृ श्रति और लिज़्शरीर श्रुतियोंका अविरोध कहा गया है ) इस इलोकमें संगृहीत है । अज्ञात 


अर्थमें विरोधकी शड्भधा और समाधान अयुक्त हैं, इसलिए समन्वयाध्यायके अनन्तर अविरोधाध्यायका 
आरभ्म युक्त है। अतः सबसे पूव सांख्य आदि स्पृति विरोधका उपन्यासकर उसका परिहार करते हैं । 


# अवकाश रहित सांख्यस्मृतिसि सावकाशवेदका इस अर्थमें संकोच करना चाहिए, क्योंकि 
सावकाश और निरवकाश दोनोंका परस्पर विरोध होनेपर निरवकाश बलवाम्‌ होता है, यह नियम है । 


अधि० १ रू० १ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ३३७ 


राक्षिप्यते ? भवेदयमनाक्षेपः स्वतन्त्रप्रशानाम | परतन्त्रप्रज्ञास्त प्रायेण जनाः स्वातन्ज्येण 
श्रुत्यथ मवधारयितुमशक्जुवन्तः प्रस्यातप्रणेतकास स्म्ृतिष्ववलूस्बेरन। तद॒लेन च श्रुत्यर्थ 
प्रतिपित्सेरन्‌। अस्मत्कृते च व्याख्याने न विश्वस्युबंहुमानात्स्मुतीनां प्रणेतुषु। कपिलप्रभ्- 
तीनां चाष ज्ञानमप्रतिहत॑ं स्मयते। भ्रुतिश्च भवति-ऋषिं प्रसूतं कपिल यस्तमग्रे ज्ञानर्बि मर्ति जाय- 
मान च पर्येत्‌' (श्वे०५५२) इति। तस्मान्नेषां मतमयथाथ शक्यं संभावयितुम | तर्कावष्टम्भेन 
चेते5थ प्रतिष्ठापयन्ति | तस्माद्पि स्मृतिबलेन वेदान्ता व्याख्येया इति पुन्नराप्षेपः। तस्य 
समाधिः-नान्यस्मृत्यनवकाशदोषप्रसज्ञादिति। यदि स्मृत्यनवकाशदोषप्रसड़े ने श्वरकार ण- 
वाद आक्षिप्येत, एवमप्यन्या इ श्वरकारणवादिन्यः स्मतयो इन वका शाः प्रसज्येरन। ता उदा- 
हरिष्यामः--यत्तत्सूक्ष्ममविज्ञेयम' इति परं॑ ब्रह्म प्रकृत्य स ह्यन्तरात्मा भूतानां क्षेत्रज्ञश्नेति कथ्यते” 
इति चोक्त्वा 'तस्मादव्यक्तमुषन्नं त्रिगुणं द्विजसत्तम' इत्याह | तथान्यत्रापि “अव्यक्त पुरुषे ब्रह्म- 
ब्िगु णे संप्रलीयते' इत्याह्‌। 'अतश्र संक्षेपमिसं श्टणुध्वं नारायण: सबमिदं पुराण: | स सगकाले 





स्ज्ञ ब्रह्म ही जगत्‌का कारण है, यह श्र॒त्यथं मली प्रकार निर्णीत हो चुका है, तब स्मृतिके अनवकाश 
दोष प्रसंगसे श्रुत्यथपर पुनः आक्षेप क्‍यों किया जाता है ? श्र॒त्यथंके समझनेमें स्वतन्त्र बुद्धि रखनेवाले 
विद्वज्जनोंके लिए यह आरक्षेप नहों है, किन्तु प्रायः परतन्त्र बुद्धिवाले मनुष्य स्वतन्त्रहपसे श्रत्यथंका 
निर्णय करनेमें असमथ होते हुए प्रसिद्ध व्यक्तियोंद्वारा प्रणीत स्मृतियोंका अवलम्बनं करेंगे और उनके 
बलसे श्र॒त्यथ जानना चाहेंगे। स्मृतियोंके प्रणेताओंपर अधिक आदर होनेके कारण संमवतः वे हमारे 
किये गये व्याख्यानपर विश्वास न करें। कपिल आदिका ज्ञान आष और अप्रतिहत है ऐसी स्मृति है । 
'ऋषिं प्रसूतं०' .( जिसने सृश्टिक आरम्भमें उत्पन्न हुए कपिल ऋषि ( हिरण्यग्र्भ ) को ज्ञानोंसे सम्पन्न 
किया और जन्म लेते हुए -भी देखा ) ऐसी श्रुति भी है। इसलिए उनके मतको अयथार्थे कहना 
संभव नहीं हो सकता । वे तकके बलसे अथंका स्थाप्रन करते हैं, इससे भो स्मृतिके बहूसे वेदान्तों- 
उपनिषदोंका व्याख्यान करना चाहिए, ऐसा -पुनः आक्षेप होता है। सिद्धान्ती--उसका समाधान 
करते हैं--यह कथन युक्त नहीं है, क्योंकि ऐसा मानने पर अन्य स्मृतियोंमें अनवकाश दोष. प्रसंग 
होगा । यदि सांख्यस्मृतिके अनवकाश दोष प्रसंगसे ईइवर. कारणवाद पर आक्षेप किया जाय तो 
इसप्रकार ईइवर कारण प्रतिपादक अन्य ( मनु आदि ) स्मृतियाँ मो अनवकाश दोषसे प्रसक्त हो 
जायेंगी । उनको हम उद्धृत करते हैं--“यत्तत्सूक्ष्म ०” ( जो वह सूक्ष्म और अविज्ञेय है ) इसप्रकार 
परब्रह्मको प्रस्तुतकर 'स ह्न्तरात्मा०” ( निरिचत वह भूतोंका अन्तरात्मा और क्षेत्रज्ञ है, ऐसा कहा 
जाता है ) ऐसा कहकर “तस्मादव्यक्त' (हे हिजश्रेष्ठ | उससे त्रिगुणात्मक अव्यक्त-नाम-रूपसे 
अनभिव्यक्त जगत्‌ उत्पन्न हुआ ) ऐसा कहा है। उसीप्रकार अन्य स्थलोंमें भी “अव्यक्तं० ( हे 
ब्रह्मन ! निगुंण पुरुषमें अव्यक्त लीने होता है ऐसा कहा है। और 'अतइच ंक्ष पमिमं ०” ( तुम यह 
संक्षेपसे सुनो, यह समस्त जगत्‌ पुराण पुरुष नारायणरूप है। वह सृश्किलमें सबकी उत्पन्न करता है 
सत्यानन्दी-दीपिका | 

६8 अतीन्द्रिय अर्थोके ज्ञाता होनेसे ऋषिलोग श्रद्धेय होते हैं, अतः उनसे प्रणीत स्मृतियों पर 
विद्वास किया जाता है। कहा भी गया है कि आदौ यो जायमानं च कपिल जनयेदृषिम्‌ । 
प्रसूतं॑ विभ्वयाउज्ञानेस्तं पर्येत्परमेश्वरम ॥! ( जिसने आरम्ममें उत्पन्न हुए कपिल ऋषिको उत्पन्न 
होनेके अनन्तर ज्ञानोंसे-धरं, ज्ञान, वराग्य और ऐग्वर्योसे सम्पन्न किया उस परमेश्वरका दशंन करें ) 
इससे कपिलका महत्त्व व्यक्त किया गया है। प्रत्यक्षमनुमानं च शास्त्र च विविधागमम्‌” ( प्रत्यक्ष, 
अनुमान और विविध आगम युक्त शास्त्र ) इत्यादि और “यस्तकेंणानुसंघत्त स धर्म वेद नेतरः” 
( जो तकंसे अर्थंका अनुसंधान करता है. वह धर्मकों जानता है दूसरा नहीं ) इससे तक भी निर्णायक 


३३८ ब्रह्मसूच-शा कवर भाष्य [ आ०२ पा० * 


च करोति सब संहारकाछे च तदृत्ति भूयः ॥' इति पुराणे | भगवद्गीतासु च--अहं कृत्स्तस्थ 
जगत: प्रमवः प्रलयस्तथा” ( भ० गी० ७।६ ) इति । परमात्मानमेव च प्रकृत्यापस्तम्बः पठति- 
'तस्मात्काया: प्रसवन्ति सर्वे स मूल शाइवतिकः स नित्य: (ध० सू० १।८।२३।२) इति । एवमने- 
कद स्मृतिष्वपीशवरः कारणत्वेनोपादान त्वेन च प्रकाश्यते। # स्मृतिबलेन प्रत्यवतिष्ठमा- 
नस्य स्मृतिबलेनेवोत्तरं वक्ष्यामीत्यतो 5यमन्यस्मृत्यनवकादशदोषोपन्यासः द््षितं तु श्रुती- 
नामीश्व रकारणवादं प्रति तात्पर्यम । विप्रतिपत्तो च स्मृतीनामवश्यकतंव्ये5न्यतरपरि ग्रहे- 
इन्यतरपरित्यागे च श्र॒त्यननुसारिण्यः स्मृतयः प्रमाणम्‌, अनपेक्ष्या इतराः । तदुक्त प्रमाणल- 
क्षणे-विरोधे त्वनपेक्षं स्थाद्सति हनुमानम्‌”' (जै०सू०१।३।३) इति । न चातीन्द्रियानर्थाव्श्रुतिम- 
न्तरेण कश्चिदुपलभत इति शकक्‍षतयं संभावयितुम; निमित्ताभावात्‌। शकक्‍यं कपिलादीनां सिद्धा- 
नामप्रतिहतज्ञानत्वादिति चेतू-नः सिंद्धेरपि सापेक्षत्वात्‌। धर्मालुष्ठानापेक्षा हि सिद्धिः। स 
चरधर्मंश्रोदनालक्षणः। ततश्र पू्वेसिद्धायाश्वोदनाया अथों न पश्चिमसिद्धपुरुषवचनवदेना- 
तिशझ्ञितुं शक्‍्यते। खिद्धव्यपाश्रय कव्पनायामपि बहुत्वात्सिद्धानां प्रद्शितेन प्रकारेण स्मृति- 
विप्रतिपत्तो सत्यां न श्रुतिव्यपाश्रयादन्य ज्लि्णंयकारणमस्ति | *परतन्त्रप्रशस्यापि नाकस्मा- 


ओर पुनः: संहार कालमें सबको अपनेमें छय करता है ) इसप्रकार पुराणमें भी कहा है। और “जहं 
कृत्स्नस्य ०! ( मैं सम्पूर्ण जगत्‌की उत्पत्ति और प्रलुय हैँ ) ऐसा मागवद्गीतामें है । परमात्माको प्रस्तुत 
कर आपस्तम्ब कहता है--“तस्मात्काया;०? ( उस परमेश्व रसे ब्रह्मादिसे लेकर स्तम्ब पर्यंन्त सब्र शरीर 
उत्पन्न होते हैं, अतः वह उपादान है, कूटस्थ और नित्य है ) इस तरह अनेक प्रकारसे स्मृतियोंमें . 
ईदवर निमित्त ओर उपादानरूपसे वर्णित है। स्मृतिके बलसे विरोध उपस्थित करनेवालेको स्मृतिबलसे 
ही उत्तर कहेँगा, इसलिए यह अन्य स्मृति अनवकाश दोषका उपन्यास किया है । श्रुतियोंका ठात्पय॑ 
तो ईश्वर कारणवादमें दिखलाया गया है। स्मृतियोंके परस्पर विरोध होनेपर एकका. ग्रहण और 
अन्यका परित्याग अवश्य कतंव्य होनेसे श्र॒त्युनुसारी स्मृतियाँ प्रमाण हैं और अन्य स्मृतियाँ अनपेक्ष्या- 
अप्रमाण हैं। क्योंकि 'विरोधे त्वनपेक्षं ०” ( उपलब्ध श्रुतिके साथ स्मृतिका विरोध हो, तो वह स्मृति 
अप्रमाणरूप है, विरोध न हो, तो श्रुतिका अनुमान होता है ) इसप्रकार प्रमाण लक्षणमें वह कहा 
गया है। श्रुतिके बिता अतीन्द्रय अर्थोको कोई उपलब्ध करता है ऐसी संभावना नहीं की जा सकती, 
कारण कि कोई निमित्त ( कारण ) नहीं है। यदि कहो कि अप्रतिहतज्ञान होनेके कारण कपिल आदि 
सिद्धोंकी अतीन्द्रय अथोंका ज्ञान हो सकता है, तो यह युक्त नहीं है, क्योंकि सिद्धि भी सापेक्ष है । 
सिद्धि धर्मानुष्ठानोंकी अपेक्षासे होती है। और वह धर्मं चोदनात्मक-विधि प्रमाणक है । इसलिए पूव॑- 
सिद्ध चोदना ( वेदका ) क्षय अनन्तर सिद्ध पुरुषके वचनबलसे आशक्षेप करनेके योग्य नहीं है। 
सिद्धोंक वचनका आश्रयकर वेदाथंकी कल्पनामें मी सिद्ध बहुत होनेके कारण प्रदश्ित प्रकारसे 
स्मृतियोंका विरोध होनेपर श्रुति आश्रयके बिना कोई अन्य निर्णायक नहीं है। परतन्त्र बुद्धिवाले 
सत्यानन्दी-दीपिका 

माना गया है, तो उन्होंने तकके बलपर ही अपने अथ--प्रधान कारणवाद आदिकी स्थापना की है, 
अतः ऋषि प्रणीत और तक मुलक होनेसे सांख्य स्मृतिके अनुसार ही वेदान्तोंकी व्याख्या करनी 
चाहिए, ऐसा पुनः आक्षेप होता है । 

# जैसे श्रुतियोंका गतिसामान्यसे ब्रह्मकारणवादमें अविरोध है, वंसे स्मृतियोंका प्रधान 
कारणवादमें अविरोध नहीं है। इसलिए अविरुद्ध श्रौत अथ ही स्वीकायं है । इससे श्र्‌ति मूलक मनु 
आदि स्मृति ग्राह्म हैं, वेद विरुद्ध कपिल आदि प्रणीत स्मृति नहों । 

# ऋषि प्रसूतं कपिल” यहाँ सवज्ञ शब्दसे श्रुतिका तात्पय॑ ज्ञानातिश्षयमें है सवज्ञत्वमें नहीं । 


अधि० * खू० १ ] भाषाजुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकालहित ३३९ 


व्स्टतिविशेषविषयः पक्षपातों युक्त: कस्यनित्क्िचित्पक्षपाते सति पुरुषमतिवेश्वरूप्येण 
तत्त्वाव्यवस्थानप्रसज्ञात्‌ ! तस्मात्तस्यापि स्मृतिविप्रतिपत्त्युपन्यासेन अ्रत्यलु सारानलुसार- 
विषयविवेचनेन च सन्माग प्रज्ञासंग्रहणीया। या तु श्रुतिः कपिलस्य शानातिशयं प्रदर्शायन्ती 
प्रदर्शिता न तया श्रुतिविरुद्ममपि कापिल मतं श्रद्धातुं शक्यम; कपिलमिति श्रुतिसामान्य- 
मात्रत्वात्‌, अन्यस्य च कपिलस्य संगरपुत्रार्णा प्रतप्तुर्वासुदेवनाम्नः स्मरणात्‌ । अन्यार्थ- 
दर्शानस्य च प्राप्तिरहितस्यासाधकत्वात्‌। भवति चान्या मनोर्माहात्म्यं प्रस्थापयन्ती श्रुति 

यह किंच मनुरवदत्तरषजम्‌ (तै० सं० २२।१०।२) इति | मनुन। च सवर्भूतेषु चात्मानं सब- 
भूतानि चात्मनि । संपरईयनज्नात्मयाजी वे स्वाराज्यमधिगच्छति ॥! (१२।९१) इति सर्वात्मत्वदरशंन 
प्रशंसता कापिलंमतं निन्‍यत इति गस्यते। कपिलो हि न सर्वात्मत्वद्शनमनुमन्यते; आत्म- 
मेदाभ्युपगमात्‌ | महाभारते5५पि च 'बहवः पुरुषा बह्मन्नुताहो एक एवं तु” इति विचाये 'बहव 

पुरुषा राजन्सांख्ययोगविचारिणाम्‌' इति परपक्षमुपन्यस्य तद्व्युदासेन--बहूनां पुरुषाणां हि 
पुरुषका भी अकस्मात्‌-बिना कारण किसी विशेष स्मृतिके विषयमें पक्षपात युक्त नहीं है, क्योंकि किसी 
परतन्त्रप्रज्षका किसी विशेष स्मृतिमें पक्षपात होनेपर पुरुष बुद्धिकों विचित्रतासे तत्त्वकी अव्यवस्था 
हो जायगी । इससे स्मृति विरोधके उपन्याससे यह स्मृति श्रुति अनुसारी है यह स्प्ृति श्रुति अनुसारी 
नहीं है इस विषयका विवेचनकर उसको भी बुद्धि सम्मागमें छानी चाहिए | जो श्रुति कपिलके ज्ञानाति- 
शयको दिखलाती हुई दिखलाई गई है उससे श्र॒ति विरुद्ध कपिल मतपर श्रद्धा नहीं की जा सकती 

क्योंकि 'कपिलं? इसप्रकार केवल सामान्य श्रुति मात्र है अर्थात्‌ सांख्य स्मृति प्रणेता कपिल और 
श्रत्युक्त कपिल दोनोंमें केवल शब्द साहश्य है। यज्ञीय अश्वकी रक्षाके लिए नियुक्त सगरके पुत्रोंको 
शापसे दहन करनेवाले वासुदेव नामका एक दूसरा कपिल भी स्मृतिमें प्रसिद्ध है। किसी अन्य 
प्रमाणतते अप्राप्त अन्याथंदशंन--अन्य अर्थंका अनुवाद स्वा्थंसाधक नहीं होता है । और “यह किल्व०' 
( जो कुछ मनुने कहा वह ओषध है ) इस प्रकार मनुका माहात्म्य वर्णन करनेवाली दूसरी 
श्रूति है। 'सवभूतेषु०” ( सब भूतोंमें आत्माको और आत्मामें सब भूतोंको देखता हुआ आत्मयाजों 
निश्चय स्वराज्य-ब्रह्मत्वको प्राप्त होता है) इससे यह प्रतीत होता है कि सर्वात्मत्वदर्शनकी 
प्रशंसा करते हुए मनुने कपिलमतकी निन्‍्दा की है। कपिल सर्वात्मत्व दशनकों नहीं मानते, क्योंकि 
उन्होंने आत्मभेद स्वीकार किया है। महाभारतमें मी “बहवः पुरुषा०' ( हे ब्रह्मन्‌ ! आत्मा बहुत हैं 
अथवा एक ही है ) ऐसा विचारकर “बहवः पुरुषा०” ( हे राजन्‌ | सांख्य और योग दश्शनवालोंके 
मतमें पुरुष-आत्मा बहुत हैं अर्थात्‌ प्रत्येक शरीरमें भिन्न-भिन्न हैं) इस प्रकार परपक्षका उपन्यास 
कर उसका निराकरण करते हुए “बहूनां पुरुषाणां०” ( जसे बहुत पुरुषाकार देहोंकी एक पृथिवी 
उपादान कही जाती है, वसे हो जो सबका उपादान होनेसे सर्वात्मक और सवंगुण सम्पन्न है उस 


सत्यानन्दी-दीपिका 
कपिल” इस दाब्दके श्रवण मात्रसे सांख्यस्मृति प्रणेता कपिल श्र्‌ ति-प्रतिपादित है, ऐसी भ्रान्ति नहीं 


होनी चाहिए, क्योंकि दंतवादी कपिलका सर्वज्ञ होना सम्मव नहीं । श्र॒ति प्रतिपादित सर्वज्ञान सम्पन्न 
कपिल वासुदेवका अंश्वरूप सांख्य स्मृतिप्रणेता कपिलसे भिन्न है, वह सर्वात्मत्व ज्ञानरूप सांख्यका 
उपदेशक है । 'ईश्व रने कपिलको ज्ञानोंसे सम्पन्न किया' इससे यदि सांख्य स्सृति रचयिता कपिलको 
स्वज्ञ मानें तो वह केवर् स्वशत्वका अनुवादमात्र है, उसकी सवज्ञतामें श्र्‌तिका तात्पय॑ नहीं है, 
इसलिए श्र ति श्रमाणसे अप्राप्त स्वज्ञत्वकां अनुवाद वास्तविक सर्वज्ञत्व अ्थकों सिद्ध नहीं कर सकता । 


इस प्रकार द्वतवादी कपिलकें मतमें श्र ति-मु लकताका निराकरण करं अगे “मवति' आदिसे अ्रद्धतवादी 
मनुके मतको श्र ति-मुलकता प्रतिपादित करते हैं । 


३8४० अहमसूत्र-शाइूरभाष्य [ आ० 2५ पा० 


यभैका योनिरुच्यते । तथा त॑ पुरुषं विश्वमाख्यास्यामि गुणाधिकम्‌ ॥! इत्युपक्रम्य ममान्तरात्मा तव 
च ये चान्ये देहसंस्थिताः । सवषां साक्षिभूतोउसौ न भ्राह्मः केनचिस्क्चित्‌ ॥ विश्वमूर्धा विश्वभ्ुजो 
विश्वपादाक्षिनासिकः । एकश्ररति भूतेषु स्वेरचारी यथासुखम्‌ ॥' इति सर्वात्मतेष निर्धारिता। 

भ्रतिश्व सर्वात्मतायां भवति-यस्मिन्सर्वाणि भूतान्यात्मवाभूद्विजानतः। ततन्न को मोहः क 
शोक एकत्वमनुपश्यत:' ( ई० ७ ) इत्येबंविधा । अतश्व सिद्धमात्मम्ेदकव्पनयापि कपिलस्य 
तनन्‍्त्रं वेदविरुद्ध॑ वेदानुसारिमनुवचनविरुद्धं च, न केवर्र स्वतन्त्रप्रकृतिकल्पनयेवेति । 
वेदस्य हि निरपेक्ष स्वार्थ प्रामाण्यं रवेरिव रूपविषये। पुरुषवचरसां तु मूलान्तरापेक्षे 


वक्‍त॒स्मतिव्यवहित॑ चेति विप्रकर्षष। तस्माद्वेदविरुद्धें विषये स्मृत्यनवकाशप्रसह्ो 
न दोष: ॥ १॥ 


कुतश्च स्म॒त्यनवकाइप्रसज्ञो न दोषः : 
इतरेषां चानुपलब्धे! ॥ २॥ 
पदच्छेद--इतरेषाम्‌, च, अनुपलब्धे। । 


संत्राथ--( इतरेषाम्‌ ) सांख्य स्मृतिमें प्रसिद्ध प्रधानसे भिन्न महद्‌ आदि तत्त्वोंकी ( अनुप 
लब्धेः ) लोक अथवा वेदमें उपलब्धि न होनेसे सांख्यस्मृतिको अप्रमाण माननेमें कोई दोष नहीं है । 


प्रधानादितराणि यानि प्रधानपरिणामत्वेन स्मृतो कब्पितानि महदादीनि न तानि 
आत्माको कहूँगा ) ऐसा उपक्रमकर “ममान्तरात्मा० ( मेरा और तेरा जो अन्तरात्मा है और देह- 
स्थित जो अन्य आत्मा हैं, उन सबका यह साक्षिभूत है, वह कहीं पर किसीसे ग्राह्य नहीं है । लोक 
प्रसिद्ध देव, मनुष्य आदि सबके मस्तक उसका मस्तक है, इस प्रकार सभोको भुजाएं उसकी भुजा है 
सबके पांद, नेत्र, नासिका उसके पाद, नेत्र, नासिका हैं, अकेला, स्वतन्त्र, सुखपूव॑ंक भूतोंमें विचरता 
है अर्थात्‌ सबको जानता है ) इससे सर्वात्मत्व ही निर्धारित किया गया है । “यस्मिन्सर्वाणि०” ( जिस 
समय ज्ञानी पुरुषके लिए सब भूत आत्मा ही हो गये उस समय एकत्व देखनेवाले उस विद्वानुको 
क्या मोह और क्या शोक है ) इस प्रकारकी श्र्ति भी सर्वात्मतामें है। इससे यह सिद्ध होता है कि 
केवल स्वतन्त्र प्रधानकी कल्पनासे ही नहों किन्तु आत्मभेदकी कल्पनासे भी कपिलतन्त्र वेद विरुद्ध है 
और वेदानुसारी मनुवचनसे भी विरुद्ध है, क्योंकि जसे सूयंका रूपविषयमें निरपेक्ष प्रामाण्य है, 
वसे ही अपने अर्थमें वेदका प्रामाण्य निरपेक्ष है। पुरुषवचनोंका प्रामाण्य तो मूलान्तरकी अपेक्षा : 


रखता है ओर उसमें वक्ताके अर्थ स्मृ तिका व्यवधान है, इतना महान अन्तर है। इसलिए वेद बिरुद्ध 
विषयमें स्मृतिका अनवकाश प्रसंग दोष नहीं है ॥| १ ॥ 


और स्मृति का अनवकाश प्रसड्भ दोष क्यों नहीं है ? 
प्रधानसे भिन्न महंद्‌ आदि तत्त्व जिनकी प्रधानके परिमांणरूपसे सांख्यस्मृतिमें कल्पना की 
गई है, वे वेद अथवा लोकमें उपलब्ध नहीं होते । लोक और वेदमें प्रसिद्ध होनेके कारण भय और 
सत्यानन्दी-दीपिका 
7 सांख्य स्मृति कैवल स्वतन्त्र प्रधानकी कल्पनासे वेद विरुद्ध नहीं है अपितु देह भेदसे 
आत्माके भेदकी कल्पनांसे मी वेद विरुद्ध है। इन दोनोंका बाध्य बाधकमाव भी है--वेद अपौरुषेय 
होनेसे स्वतः प्रमाण है और पुरुषवाक्योंक! -प्रामाण्य तो वक्ताके अथंकी स्मृति और उस स्मृतिका 
मूलभूत प्रत्यक्ष श्रुति इन दोनोंकी कल्पनासे होता है, अतः स्मृति परंतः प्रमाण है और व्य्रवहित है 
अर्थात्‌ यह अथ प्रामाणिक है' इस प्रमाणिकताके लिए स्मृति जब तक अपनी मूलभूत श्र तिकी 
कल्पना करे तब तक स्वत: प्रमाणरूप श्र तिसे उस अथंका निश्चय हो जाता है, यही ब्यव्रध्नान है ! इस 
प्रकार दोनोंमें महात्र भेद है। तुल्य बलवालोंके विरोधमें निरवकांशसे सावकाशका बाधघहोता है । 
यहाँ तो स्वतः प्रामाण्य ( बेद ) और परत; प्रामाण्य ( स्मृति ) का विरोध है, अतः जिसका प्रामाण्य | 
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बेदे लोके वोपलबभ्यन्ते। भूतेन्द्रियाणि तावल्लो कवेदप्रसिद्धत्वाच्छक्यन्ते |स्मतुंम। अलोक- 
वेदप्रसिद्धत्वात्त महदादीनां षष्ठटस्येवेन्द्रियार्थस्य न स्मृतिरवकल्पते। यदपि कचित्तत्पर- 
मिव भ्रवणमवभासते, तद॒प्यतत्परं व्याख्यातम्‌ 'आजनुमानिकमप्येकेषाम्‌! (ब० १।४।१) इत्यत्र। 
कायस्मतेरप्रामाण्यात्कारणस्सतेरप्यप्रामाण्यं युक्तमित्यभिप्रायः। तस्मादपि न स्म्तृत्यंनव- 
काशग्रसज्ो दोषः।| तरकावष्टम्मं तु न विलक्षणत्वात्‌! (ब्र० २१।४) इत्यारभ्योन्मथिष्यति ॥२॥ 
( २ योगप्रत्युक्त्यधिकेरणम्‌ खू० ३ ) 
एतेन योगः प्रत्युक्तः ॥है 
पदच्छेद्‌ू--एत्ेन, योग: , प्रत्यक्तः । | है 
सूत्रा्थ--( एतेन ) सांख्यस्सृ तिके निराकरणसे ( योग: ) योगस्मृति भी ([ प्रत्युक्त: ) निरा- 
कृत समझनी चाहिए । | 
* पुतेन सांख्यस्मृतिप्रत्याख्यानेन, योगस्म्ततिरपि प्रत्याख्याता द्रश्व्येत्यतिदिशति | 
तत्रापि श्रुतिविरोधेन प्रधान स्वतन्जरमेव कारणम्‌, महदादीनि' च कार्याण्यलोकवेद्‌ प्रसि- 
द्वानि कव्प्यन्ते। ननन्‍्वेयं॑ सति समानन्यायत्वात्पूवणेव तद्ूगतम्‌, किमथ पुनरतिदिह्यते ? 
अरित हात्रा भ्यधिका शड्जा| सम्यग्दर्शना भ्युपायो हि. योगो वेदे विहितः 'श्रोतब्यो मन्तव्यो 


इन्द्रियोंका स्वृतिमें प्रतिपादद हो सकता है, परन्तु लोक और वेदमें प्रसिद्ध न होनेके कारण छठवें 
इन्द्रियाथंके समान मह॒दादिका स्मृतिमें प्रतिपादन सम्मव नहीं है। यद्यपि कहीं कहीं श्रुति मह॒दादि- 
परक प्रतीत होती है, उसका भी “नानुमानिक०” इस सूत्रमें श्रुति अतत्परत्व-महदादिका प्रतिपादन नहीं 
करती, ऐसा व्याख्यान किया गया है । कार्य-महद्‌ आदि स्सृ तिके अश्रमाण होनेसे कारण प्रधान स्मृतिमें 
मी अप्रामाण्य युक्त है, ऐसा अभिप्राय है । इसलिए भी स्मृतिका अनवकाश्व॒ प्रसंग दोष नहीं है। और 
तकावलम्बनका तो सूत्रकार “न विलक्षणत्वात्‌' इस सूत्रसे लेकर खण्डन करेंगे ॥२॥ 

इस सांख्य स्मृतिके निराकरणसे योगस्मृति भी निराकृत समझनी चाहिए, इसप्रकार सूत्रकार 
इस सूत्रमें पृवं न्‍्यायका अतिदेश करते हैं । योगमें मी प्रधान ही स्वतन्त्र कारण है, एवं लोक और वेदमें 
अप्रसिद्ध मह॒दादि काय हैं, ऐसी श्र्‌ तिविरुद्ध कल्पना करते हैं, यदि सांख्यस्मृति और योगस्मृतिमें 
समानता है तो एक ही न्यायसे पूर्वाधिकंरणके कथनद्वारा इस अधिकरणका अथ भी आ गया 
तो पुनः: इसका अतिदेश किसलिए किया जाता है ? इसलिए कि यहाँ अधिक आश्द्डा है, 'श्रोतव्यो०* 
( आत्माका श्रवण करना चाहिए, मनन करना चाहिए और निदिध्यासन करना चाहिए ) इसप्रकार 

सत्यानन्दी-दी पिका 
निश्चित है और जिसका कोई विरोधी नहीं है, उस वेदवाक्यसे तद्विरुद्धस्मृतिका ही बाध होता है । 
अतः सांख्य स्मृति भ्रान्ति मुलक है ॥ १ ॥ 

#& जो कहीं श्र तिमें 'महतः परमव्यक्तम' ऐसा वाक्यामास मिलता है जिसके बलपर सांख्य- 
स्मृति प्रणेताने प्रधान ओर महद्‌ आदि तत्त्वोंकी स्वतन्त्र कल्पना की है | वस्तुतः श्र्‌ तिका तात्पय प्रधान 
आदिके प्रतिपादनमें नहीं है। इसका विशेष विचार “आनुमानिक०” इस सूत्रमें किया गया है। स्सृति 
तो प्रमाण मुलक होकर ही प्रमाण होती है। परन्तु सांख्यस्मृति तो न श्र्‌तिमुलक है और न प्रत्यक्ष 
मूलक ही, अत: श्रृति और श्र्‌ तिमुलक मनु आदि स्मृतियोंके साथ विरोध होनेसे सांख्य स्मृत्यनवकाश 
प्रसंग दोष नहीं है । यहाँ पूव॑पक्षमें स्मृतिके विरोधसे पूर्वाध्यायोक्त समन्वंयको असिद्धि फल है और 
सिद्धान्तमें समन्‍्वयकी सिद्धि फल है ॥ २ ॥ 

# यहाँ सांख्यस्मृतिके निराकरणसे योगशास्त्रके उस अंशका निराकरण समझना चाहिए 
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निद्ध्यासितव्य:! (बृ० २४५) इसि। “त्रिरुन्षतं स्थाप्य समं शरीरम' (श्रे० २।८) इत्यादिना चासना- 
द्किल्पनापुरःखरं बहुत्रपश्चे योगविधान श्वेताश्वतरोपनिषदि दृश्यते। लिज्ञानि च॒ वैदि- 
कानि योगविषयाणि रूह्नश उपलभ्यन्ते-'तां योगमिति मन्यन्ते स्थिरामिन्द्रियधारणाम्‌! (का० 
२।६।१८) इति, 'विद्यामेता योगविधिं च कृत्स्नम' (का० २।६।१८) इति चेवमादीनि । » योग- 
शास्त्र 5पि जथ तत्वद्शनोपायो योग: इति सम्यग्द्शनाभ्युपायत्वेनेव योगो5ड्ञीक्रियते। अतः 
संप्रतिपन्नाथकर्ेशत्यादशकादिस्म्ृतिवदोगस्मतिरप्यनपवद्णीया भविष्यतीति-इय- 
मप्यधिकाशड्ा5तिदेशन निचत्यते; अथंकदेशसंप्रतिपक्तावष्यर्थ कदेशाविप्रतिपत्तेंः पूर्वो- 
क्ताया द्शनात्‌। सतीष्वष्यध्यत्मविषयासु बह्लीषु स्मृतिषु खांख्ययोगस्मृत्योरेव 
निराकरणे यत्नः कृतः । सांख्ययोगों हि परमपुरुषाथसाधनत्वेन लोके 
प्रख्यातो, शिश्श्व परिगहीतों, लिज्लेन व भ्रोतेनोपचृंहितो । “तत्कारणं सांख्ययोगा- 
भिप्नं ज्ञात्वा देवं मुच्यते स्ंपाश: ( श्वें० ६१३ ) इति। निराकरणं तु+न सांख्य- 
ज्ञानेन वेदुनिरपेक्षेण योगमार्गंण वा निःश्रेयसमधिगम्यत इति। श्रतिहिं वेदिका- 
द दात्मेकत्वविज्ञानादन्यज्िःश्रेयससाथनं वारयति--तमेव विदित्वा$तिम्त्युमेति नान्‍्य 


सम्यग्दशनका साधनभूत योग वेदमें विहित है। “ब्रिरुन्नत०” ( वक्षःस्थल, ग्रीवा और शिर ये तोन 
जिसमें उन्नत ( उठे हुए ) रखे जाते उस बिरुन्नत शरीरको समानभावसे रखकर योग करे ) इत्यादि 


से आसनादिकी कल्पनापू्वक बहुत विस्तारसे योगक्रा विधान ब्वेताश्व तर उपनिषद्में देख। ज॑.ता है । 
'तां योगमिति०” ( उस स्थिर इन्द्रिय धारणाको हो योग कहते हैं) और “विद्यामेतां०” ( इस ब्रह्म- 
विद्या और सम्पूर्ण योगविधिको पाकर नचिक्केता ब्रह्ममावकों प्राप्त हो-गया ) इत्यादि योगविश्रयक 
सहस्न वंदिक लिज़ू उपलब्ध होते हैं । “अथ तत्वदशन ० (योग तत्त्वद्शनका साधन है) इसप्रकार योग- 
शास्त्रमें भो योगको सम्यग्दशंनके साधनरूपसे हो स्वीकार किया गया है। इसलिए प्रामाणिक अथेक - 
अथंका एक देश(योगांश)होनेसे अ्टक आदि स्मृतियोंके समान योग स्मृति भी अनिराकरणीय हो जायगी। 


यह अधिक झज्छु। भी अतिदेशसे निवृत्त को जाती है,. क्योंकि अर्थके एक अंशमें संप्रतिपत्ति (प्रामाण्य) 
होनेपर भी अथके एक देश ( प्रधानादि ) में पूर्वोक्त विप्रतिपत्ति-विरोध. देखनेमें आता है । अध्यात्म- 
विषयक बहुत स्मृतियाँ होनेपर भी सांख्यस्मृति और योगस्मृतिके ही निराकरणमें यत्न किया 
गया है, क्‍योंकि सांख्य और योग मोक्षके साधनरूपसे छोकमें प्रसिद्ध हैं, शिश्पुरुषोंसे परिगृहोत हैं, 
तथा 'तत्कारण$” ( सांख्य और योगसे प्राप्त उस सर्वकारण देवको जानकर पु९ष समस्त बन्धनोंसे 
मुक्त हो जाता है) इसप्रकार श्रौतलिज्भसे पुष्ट हैं। किन्तु वेद निरपेक्ष सांख्यस्मृतिज्ञानसे अथवा 
योगमागसे मोक्ष प्राप्त नहीं होता, इस हेतुसे दोनोंका निराकरण है। 'तमेव०” ( उस महान पुरुषको 
जानकर ही पुरुष मृत्युको पार करता है, इसके सिवा परम पद प्राप्तिका कोई अन्य मार्ग नहीं है ) 
यह श्र ति.वंदिक आत्मेकृत्व ज्ञानसे अतिरिक्त अन्य मोक्ष साधनका निवारण करती है । निःसन्देह वे 


सत्यानन्दी-दीपिका 
जो श्रृति विरुद्ध है। जैसे कि प्रधान जगत्‌का स्वतन्त्र कारण है, मह॒दादि कार्य हैं और पुरुष अनन्त 


हैं, इत्यादि | यदि पूर्वाधिकरणसे योगशास्त्रका पूर्णतः खण्डन किया जाता तो तत्त्वदशनके साधनभूत 


योगशास्त्रमें प्रतिपादित यम, नियम आदिका भी खंण्डन हो, जाता, उनका खण्डन न हो, इस 
अभिप्रायसे मगवान्‌ सूत्रकारने अतिदेशकर पृथक अधिकरणकी रचना की है । 


.+% जैसे अष्टकाः कतंव्या:? [ अष्टका ( फाल्गुन कृष्ण अध्मीमें किया गया श्राद्ध ) श्राद्ध करना 
चाहिए ] 'गुरूननुगन्तव्य:” (गुरुका अनुसरण करना चाहिए) इत्यादि स्मृतियाँ वेदके अविरुद्ध अर्थका 


प्रतिपादन करनेसे प्रमाणरूप हैं, वसे योगस्मृति योग अंशमें प्रमाणमत होनेपर भी तत्त्वांश आदियें 
प्रमाण नहीं हो सकतो । जेसे चक्षकों रूपविषयमें प्रामाण्य होनेपर मी रसविषयमें प्रमाणता नहीं 


अधि० ३ खू० ४ ] भाषालुंवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ३७३ 


पन्‍था विद्यतेड्यनाय! (श्रें० ३४८) इति। द्वंतिनों हि ते साख्या योगाशच नात्मेकत्वद्शिनः। यक्त 
दशनमुरक्त॑ तत्कारणं सांख्ययोगाभिपन्नम इति, वेदिकमेव तत्ज्ञान ध्यान लव सांख्ययोग दराब्दा- 
भ्याम सिलप्यते प्रत्याखत्ते रिव्यवगन्तव्यम्‌। येन त्वंशेन न विरुष्येते तेनेशमेव सांख्ययोग- 
स्म॒त्योः सावकाशत्वम्‌ | तद्यथा-असजझ्े हाय पुरुष: (बृ० ३३१६) इत्येवमादिश्रु तिप्र सिद्धमे व 
पुरुषस्य विशुद्धत्वं निगुंणपुरुषनिरूपणेन सांख्येरभ्युपगम्यते | तथा च योगेरापि 'अथ परि- 
ब्राइविवर्णबासा मुण्डोउ्परिग्रह:' ( जाबा० ५ ) इत्येवमादि अश्रतिप्रसिद्धमेष निद्त्तिनिष्ठत्वं 
प्रवेज्यायपदे शेनानुगस्यते । एतेन' सर्वाणि तककस्मरणानि प्रतिवक्तव्यानि । तान्यपि 
तकोपपत्तिभ्या तत्त्वज्ञानायोपकुव॑न्तीति चेदुपकुर्वन्तु नाम | तत्त्वज्ञानं तु वेदान्तवाक्येभ्य 
एवं भवति--नावेद्विन्मनुते त॑ं बृहन्तम्‌' (ते० न्रा० ३।३२।९।७) 'तं त्वोपनिषदं पुरुष प्रच्छामि' 
( बृ० ३९२६ ) इत्येबमादिश्रुतिभ्यः ॥३॥ 
( ३ विलक्षणत्वाचिकरणम्‌ खू० ४--१२ ) 
न विलक्षणत्वादस्य तथात्वं च शब्दात्‌ ॥४॥ 
पदच्छेदू--त, विलक्षणत्वात्‌, अस्य, तथात्वमू, च, शब्दातु । 
सूच्राथ---(अस्य) इस जगत्‌का (न) ब्रह्म उपादान कारण नहीं हो सकता, (विलक्षणत्वात्‌) 
क्योंकि विलक्षण है अर्थात्‌ ब्रह्म चेतन है और जगत्‌ अचेतन। ( शब्दात्‌ ) विज्ञान चाविज्ञानं 
चामवत्‌' इस श्रुतिसे ( तथात्व व ) विलक्षणत्व ज्ञात होता है। 
* ब्रह्मास्य जगतो निमित्तकारणं प्रकृतिश्चेत्यस्य पक्षस्याक्षेपः स्मृतिनिमित्तःपरिहतः । 
सांख्य और योग हंतवादी हैं आत्मैकत्वदर्शी नहीं हैं। “तत्काश्णं साँख्ययोगामिपन्नम!' इसप्रकार 
जो दर्शन कहा गया है, उसमें ऐसा समझना चोंहिए कि सांख्य और योग इब्दोंसे सान्निध्यके कारण 
वेदिक ज्ञान और घ्यान ही कहे गये हैं। जिस अंशसे श्रुतिका विरोध नहीं है उस अंशमें सांख्य और 
योगस्मृतियोंका सावकाशत्व इष्ट ही है। जैसे 'असज्ञो०' ( यह आत्मा निश्चय असज्भ है ) इत्यादि 
श्रति-प्रसिद्ध पुरुषमें- ही निगुण पुरुषके निरूपणसे विशुद्धत्व सांख्य लोग स्वीकार करते हैं। उसीप्रकार 
योग शास्त्रवाले मी “अथ परिव्राड०” ( परित्राजककों कषायवस्त्रधारी, सिर मुण्डित और परिग्न हरहित 
होना चाहिए ) इत्यादि श्रुति प्रसिद्ध निवृत्तिमागंका ही प्रत्रज्यादि उपदेशसे अनुसरण करते हैं। 
एतेन-भ्रुति विरोधसे अर्थात्‌ सांख्यस्पृति और योगस्मृतिके निराकरण न्‍्यायसे सब तक स्मेतियोंका निरा- 
करण करना चाहिए । यदि वे स्सृतियाँ मी तक ( अनुमान ) उपपत्ति ( तककी अनुग्राहिका युक्ति ) 
से तत्त्वज्ञाककी उपकारक होती हैं तो मले ही उपकारक हों । परन्तु 'नावेदवित्‌०” ( शब्दसे तथा अर्थसे 
वेदको न जाननेवाला उस ब्रह्मको नहीं जानता ) 'तं त्वोपनिषदं०” (मैं तो उपनिषद्गम्य उस पुरुषको 
पूछता हूँ) इत्यादि श्रुतियोंसे सिद्ध होता है कि तत्त्वज्ञान तो केवल वेदान्तवाक्योंसे ही होता है ॥३॥ 
ब्रह्म इस जगत्‌का नि्ित्तकारण और उपादानकारण है, इस पक्षपर सांख्यस्मृति निमित्तक 
आक्षेपका परिहार किया गया है। अब तक निमित्तक आशक्षेपका परिहार किया जाता है। परन्तु 
सत्यानन्दी-दीपिका 
है। किसको ऐसा भ्रम हो कि जैसे योगस्मृतिमें प्रतिपादित योगके कुछ अंश प्रमाणरूप हैं, बसे 
प्रधान, मह॒दादि काये, आत्मका नानात्व आदि अंश भी प्रमाणरूप हैं। उसकी निवृत्तिके लिए 
यह अतिदेश है । यद्यपि बौद्ध आदि बहुत स्मृतियाँ हैं, तो भी वे वेदबाह्य होनेसे उनके निराकरणमें 
यत्न न कर सांख्य और योगस्मृतियोंके निराकरणमें यत्न किया गया है, क्योंकि मोक्षका साधन मानकर 
अनेक शिष्टपुरुषोंने उनका ग्रहण किया है। सांख्य और योग मतमें आत्माका नानात्व, बुद्धि और 
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तकनिमित्त इदानीमाक्षेपः परिहियते। कुतः पुनग्स्मिन्ननधारित आगमार्थ तर्कनिमित्त स्या- 
प्षेपस्यावकाशाः ? ननु धर्म इव ब्रह्मण्यप्यनपेक्षआगमो भवितुमहंति | भवेदयमवण्म्भो यदि 
प्रमाणान्तरानवगाह्य आगमम्ात्रप्रमेयोपरयमथः स्यादलुपष्टेयरूप इब धमः, परिनिष्पन्न रूप॑ 
तु धह्मावगस्यते। परित्रिष्पन्ने च वस्तुनि प्रमाणान्तराणामस्त्यवकाशो यथा पृथिव्यादिषु। 
यथा च श्रतीनां परस्परंलिर बरोथे सत्येकवशेनेतरा नीयन्ते, एवं प्रमाणान्तरविरोधेषपि तद्द- 
शेनेव श्रतिनीयेत | दष्टससाम्पेन चादष्ठम रथ समर्थयन्ती युक्तिरनुभवस्य संनिकृष्यते । विप्र- 
कृष्यते तु श्रतिरेतिह्ममात्रेण स्वार्थाभिधानात्‌ । अनुभवावसानं च॒ ब्रह्मविज्ञानमविद्याया 
निवतक मोक्षसाधनं च दए्फलतयेष्यते। श्रतिरपि-'क्रोतव्यो मन्तव्यः' इति भ्रवणव्यतिरे केण 
मनन विदयती तकमप्यत्रादर्तव्यं दर्शायति | अतस्तरक निमित्तः पुनराष्षेप:क्रियते “न बिल - 
क्षणत्वादस्य' इति॥ # यदुक्त चेतन ब्रह्म जगत: कारणं प्रकृतिरिति तन्नोपपद्यते; कस्मात्‌ 
निदिचत इस वेदाथमें पुनः तक निमित्तक आक्षेपका अवकाश ही कहाँ है ? क्योंकि धमंके समान ब्रह्ममें भी 
व्रेद स्वतन्त्र प्रमाण होना युक्त है। यह दृशन्त तभी युक्त है यदि अनुष्ठेय धमंके समान यह ब्रह्मरूप 
अथ भी प्रमाणान्तरसे अग्राह्म केवल आगममात्र ज्ञेय हो, ब्रह्म तो सिद्ध अवगंत होता है। प्रथिवी 
आदिके समान सिद्ध वस्तुमें अन्य प्रमाणोंका मी अवकाश है। जेसे श्रुतियोंका परस्पर विरोध होनेपर 
प्रबल एक श्रुतिके अनुसार दुबंल दूसरी श्र्‌ तियोंका अर्थ किया जाता है, वंसे अन्य प्रमाणोंके साथ 
श्र्‌ तियोंका विरोध होनेपयर भी उन (निरवाकाश) के अनुसार ही श्र्‌ तिका अथे किया जाता है। अनुभत 
अर्थंके साहश्यसे अहृष्ट-परोक्ष अर्थथा समर्थन. करनेवाला तक अनुभवके सन्निहित है। श्रुति तो ऐतिह्य 
मात्र ( परोक्षरूप प्रवाह परम्परामात्र ) से अपने अथंका अभिधांनत करती है, इसलिए अनुभव से दूर 
है । ब्रह्म साक्षात्कारपय॑न्त म्ोक्षका साधनम॒त ब्रह्मज्ञान अविद्याका निवतंक होकर हृष्ट फलस्वरूपसे अभिष्ट 
है । 'श्रोतब्यो ०” (आत्माका श्रवण और मनन करना चाहिए ) इसप्रकार श्रवण भिन्न मतनका विधान 
करती हुई श्र्‌ति भी तकको यहाँ आदर योग्य दिखलाती है । इसलिए “न विलक्षत्वादस्य' इस सूत्रसे 
तक निमित्तक पुन: आक्षेप किया जाता है। जों यह कहा गया है कि चेतन ब्रह्म जगत्‌का कारण-प्रकृति 
सत्यानन्दी-दी(पिका 

पुरुषका भेदज्ञान मोक्षका साधन माना गया है, जो सवथा वेद विरुद्ध है, वेदमें तो 'तत्तमसि” इस 
प्रकार आत्मंकल्वज्ञानकों मोक्षका साधन कहा गया है ॥३॥ 


*# जो सिद्ध वस्तु होती है वह अन्य प्रमाणसे गम्य होती है, यह तक है। इसलिए तक॑ और 
श्षुतिका एक विषय होनेसे विरोध उपस्थित होता 'है। जेसे श्र्‌ तियोंका परस्पर विरोध होनेपर प्रबल 
श्र्‌ तिसे दुबंल श्र्‌तिका बाध होता है अर्थात्‌ सावकाद श्र्‌ तियोंका निरवकाश श्र्‌ तिके अनुसार अर्थ किया 
जाता है, वसे तिरवकाश एक तकके बलसे सावकाश श्र तियोंका अर्थ करना यक्त है। ब्रह्मसाक्षात्कार 


मोक्षका मुख्य साधन होदेसे प्रधात है और तक उसका अन्तरज्धभध है, क्योंकि तक अपनी स्थितिमें 
प्रत्यक्ष दृष्धन्तकी अपेक्षा रखता है। इसलिए प्रधान साधन भत ब्रह्मसाक्षात्कारके समान तक भी 


अंपरोक्षा्थ विषयक है और श्र्‌ ति परोक्षार्थ विषयक है, अतः वह बहिरज्ध है। तक दृष्टाथंके समान 
अहृष्ट अ्थंका समथंन करता है, इससे तक श्र्‌ तिकी अपेक्षा अनुभवके सन्निकट है, अतः अनवकाश 
तकके अनुसार श्र्‌तिका अर्थ करना चाहिए, क्योंकि विरोध होनेपर सावकाश श्र तिसे निरवकाश तक 
बलवान होता है । कि्व अन्तरइ्बहिरड्जयोरन्तरज्ज बलश्र॒त्‌' ( अन्तरज्भ और बहिरज़मेंसे अन्तरज्ध 


बलवान होता है | ) इस न्यायसे भी तक बलवान सिद्ध होता है, अतः तकके अनुसार ही अर्थ होना 
यक्त है । 'श्रोतव्यो मन्तव्यः यह श्र ति भी तकका विधान करती है। 


$ जगत्‌ न ब्रद्मप्रकृतिकं तह्ठिलक्षणत्वात्‌, यय््विलक्षणं तन्न तत्परकृतिक यथा झद्विलक्षणा 
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विछक्षणत्वादस्य चिकार स्य प्रकृत्या:। इदं हि त्रह्मकाय त्वेना भिप्रेयमाणं जगत्‌ त्रद्म विल॒क्षण- 
मचेतनमशुद्ध चर दच्यते | ब्रह्म थ जगद्धिलक्षणं चेतन शुद्धं च भ्रुयते । न चना विलश्षणत्वे 
प्रकृतिविकार भाषो दंएः। नहि रुचकादयो विकारा मुत्पक्ततिका भवस्ति, शराबादयों वा 
सुवर्णप्रकरृतिकाः | मदेव तुस्नदन्विता विकाराः क्रियन्तेसुबवणन ल छुवर्णान्विताः।तथेद्मपि 
जगदचेतनं खुखदुःखमोहान्वितं सदचेतन्नस्येव सुख दुःखमोहात्मकस्य कारणस्य काय 
भवितुमह॑तीति न चिलक्षणस्य त्रह्मण:। ब्रह्मविलक्षणत्वं चास्य जगतो 5शुद्धब चेतन त्वद शना- 
दवगन्दव्य म्‌।अशुद्ध हि जगत्सुखदुःखमीहात्मकतया प्रीतिपरितापविषादादिदहे तुत्वात्स्वर्ग- 
नरकायज्ञावचप्रपश्चत्दात्य। अचेतन लेदं जगत्‌ चेतन प्रति कायकारणभाषेनोपकरणपावो 

पगमातानहि साम्ये सत्युपकार्योपकारकभावो भवति। नहि प्रदीपी परस्परस्योपकुरुत। ननु 
चेतनमपि कार्यकारणं स्वाप्रिभृत्यव्यायेन भोक्तरुपकरिष्यति । नः स्वाभिश्च॒त्ययोरप्यचेतनां- 
दास्यैव चेतन प्रत्युपकारकत्वात्‌ । यो छोकस्य चेतनस्य परिय्रहों वुद्धयादिरचेतनभागः स 
एवान्यस्य चेतनस्योपक रोति नतु स्वयमेव चेतनश्रेतनानतरस्योपकरोत्यपकरोति वा । निर- 
तिशय! हाकर्तार श्रेतना इति खांख्या मन्यन्ते | तस्मादचेतनं कायकारणम्‌ | न च काछठलो 

ष्टादीनां चेतनत्वे किचित्प्रमाणमस्ति। प्रसिद्धश्चायं चेतनाचेतनप्रविभागो छोके। तस्माद्‌ 
ब्रह्मविलक्षण त्वान्ने दं जगत्तत्प्रकृतिकम। यो५पि कश्चिदाचक्षीत-श्रत्वा जगाश्रेंतन प्रकृतिकतां 


है, वह युक्त नहीं, क्योंकि यह काय प्रकृतिसे विलक्षण है ब्रह्मके का्यरूपसे माना हुआ यह जगत्‌ 
ब्रहमसे विलक्षण-अचेतन और अशुद्ध देखा जाता है, ओर ब्रह्म जगत्‌से विलक्षण चेतन और शुद्ध 


सुना जाता है, विलक्षण होनेपर विलक्षणोंमें का्यकारण माव नहीं देखा गया है। आभूषण कादि 
कार्य मृत्तिका उपादान कारणवाले नहीं होते, एवं सिकोरा आदि कार्य सुवर्ण उपादाः "रणवाले 
नहीं हौते, मृत्तिकासे अन्वित घट आदि विकार मृत्तिकासे ही बनाये जाते हैं और सुवर्णाविन्‍्त आभूषण 
आदि विकार सुवर्णसे ही बनाये जाते हैं। उसी प्रकार य॑ंह जगत्‌ भी अचेतन, सुख, दुःख और मोह 
युक्त होता हुआ अचेतन, सुख, दुःख एवं मोहात्मक कारणका हीं कार्य होना युक्त है, विलक्षण 
ब्रहयका नहीं । अशुद्धि और अचतनत्वके देखनेसे यह जग्रत्‌ ब्रह्मससे विलक्षण समझना चाहिए । 
नि:सन्देह यह जगत्‌ अशुद्ध है, क्योंकि सुख-दुःख और मोहात्मकरूपसे प्रीति, परिताप और विषाद 
आदिका हेतु है, एवं स्वगं, नरंक आदि अनेक प्रकारका प्रपच्चरूप है।यह जगत्‌ अचेतन है, कारण 
कि शरीर, इन्द्रिय आदि रूपसे चंतनके प्रति उपकरणभावसे प्राप्त हैं। साहइ्य होनेपर तो उपकार्यों- 
पकारकमाव नहीं होता । दो प्रदीप एक दूसरेका उपकार नहीं करते । परन्तु देह, इन्द्रिय आदि चेतन 
होकर भी स्वामिभृत्य न्यायसे मोक्ताका उपकार करेगा ? ऐसा नहीं, क्योंकि स्वामी और भृत्यका भी 
अचेतन अंश ही चेतनका उपकारक है, एक चेंतनका परिग्रह जो बुद्धि आदि अचेतन भाग है वही 
अन्य चेदनका उपकार करता है, परन्तु स्वयं चेतन अन्य चेतनका न उपकार करता है और न अपकार 
करता है, क्योंकि सांस्यमतावलम्बी ऐसा मानते हैं कि चेतन अतिशय रहित और अकर्ता हैं । इस 
लिए देह, इन्द्रिय आदि अचेतन हैं। काष्ठ और ढेले आदिके चेतन होनेमें कोई प्रमाण नहीं है । 
लोकमें यह चेतन और अचेतन विभाग तो प्रसिद्ध है। अतः ब्रह्मससें विलक्षण होनेसे यह जगत्‌ ब्रह्म 
प्रकृतिक नहीं है । यदि कोई ऐसा कहे कि कि चेतन ज़गत्‌की प्रकृति है, ऐसा श्रवणकर उसके बलसे 
सत्यानन्दी-दीपिका 
रुचकादयः ।' 'जगत्‌ ब्रह्म,प्रकृतिक नहीं है, क्योंकि उससे विलक्षण है । जो जिससे विलक्षण होता है वह 
तत्प्रकृतिक नहीं होता, ज॑से मृत्तिकासे विलक्षण आभूषण मृत्तिकासे उत्पन्न नहीं होते जसे मृत्तिकासे 
अन्वित घट आदि मृत्तिकारूप उपादान कारणसे उत्पन्त होते हैं अन्यसे नहीं, वंसे सुख-दुःख ओर 
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तद्दलेनेव समस्तं जगच्चेतनग्रवगमयिष्यामि,प्रकरतिरूपरय विकारे ५न्वयद्‌शनात्‌। अविभा- 
वनं तु चेत॑न्यस्य परिणामविशेषाद्भविप्यति। यथा स्पश्चेदन्यानामप्यात्मनां स्वापमूर्च्छा 
चवस्थास चेतन्यं न विभाव्यते, एवं काष्टलोशदीनामपि खतन्यं न विभावयिष्यते । एत- 
स्मादेव च विभाविताविभावितत्वक्ृतादविशेषाद्र पादिभावाभावाभ्यां च कारयकारणानामा- 
त्मनां च चेतनत्वाविशेषेषपि गुणप्रधानमावो न विरोत्य्यते। यथा च पाथिवत्वाविशेषेष॒पि 
मांस सूपोदनादीनां प्रत्यात्मवर्तिनो विशेषात्परस्परोपका रित्व भवल्येवमिहपि भविष्यति । 
प्रविभागप्र सिद्धिरप्पत एवं न विरोत्य्यत इति। ठेनापि कथंच्िच्येतनाचेतनत्वलक्षणं 
विलक्षणत्वं परिहियेत | शुद्धयशुद्धित्वरुक्षणं तु विलक्षणत्व॑ नेद परिहियते | न चेतरद्पि 
विलक्षणत्वं परिहतु शक्‍यत इत्याह-तथात्व॑ च दब्दादिति । अनवगसश्यमानमेच हीद॑ 
लोके समस्तस्य वस्तुनश्चेतनत्वं चेतनप्रकृतिकत्वश्षवणाचछब्द्शरणतया केवलयोद् क्षेत, 
तच्च दाब्ददेन व विरुध्यते | यतः शब्दादपि तथात्वमवगमस्यते | तथात्वसिति प्रकृतिविलक्ष- 
णत्व॑ं कथयति। दाब्द एवं 'विज्ञानं चाविज्ञानं च' ( त० २।६ ) इति कस्यचिद्धिभागस्या- 
चेतनतां भ्रावयंस्चेतनादूब्रह्मणो विलक्षणमचेतन ज़गच्छावयति ॥ ४ ॥ 
ननु चेतनत्वमपि कचिदचेतनत्वाभिमतानां भूतेन्द्रियाणां श्रुयते । यथा “म्दबबीत', 
आपोअ्ब वन्‌ (शं० प०ब्रा० ६१।३।२।४) दृति, तत्तेज ऐक्षत', “ता आप ऐक्षन्त' (छा० ६।२।३,७) 
इति। चेवमाया भूतविषया चेतनः/्वश्रुतिः। इन्द्रियविषयाणि ते हेसे प्राणा अहं श्रेयसे विवद्‌- 


समस्त जग्रत्‌को चेतन सिद्ध करूगा, क्योंकि प्रकृतिस्वरूपका अन्यय कायमें देखनेमें आता हैं। विशेष 
परिणामके कारण उनमें चतन्य अप्रतीत-अभिव्यक्त नहीं होता जसे स्पष्टरूपसे प्रतीयमान चतन्य आत्मा- 
ओंका मी चेतन्य निद्रा, मूर्च्छादि अवस्थाओंमें प्रतीत नहीं होता, वंसे काष्ठ, लोष्ट आदिका भी चंतन्य 
प्रतीत न होगा । इसी अभिव्यक्ति और अनैभिव्यक्ति जन्य विशेषसे एवं रूप आदिके भावाभावके कारण 
देह, इन्द्रिय और आत्माओंमें चेतनत्व समान होनेपर भी गौण प्रधान मावका विरोध नहीं हो सकता 
है । जसे मांस, दा और भात आदिमें पाथिवत्व समान होनेपर भी प्रत्येकमें वततमान वंलक्षण्यसे 
परस्पर उपकारित्व है, वंसे यहाँ भी होगा। इसीसे ( चेतन्यकी अभिव्यक्ति और अनभिव्यक्तिसे ) 
विभांग ( चेतन और अचेतन ) की प्रसिद्धिमें मी विरोध नहों है। तो उस कथनसे भी किसी प्रकार 
चेतनत्व और अचेतनत्वरूप वलक्षण्यका परिहार हो, परन्तु शुद्धि और अशुद्धिरूप वलक्षण्यका परि- 
हार तो नहीं हो सकता और इसीप्रक.र अन्य वलक्षण्यका भी परिहार नहीं हो सकता, ऐसा कहते हैं- 
तथात्वे च शब्दात” लोकमें समस्त पदाथ चेतनरूपसे प्रतीत नहीं होते, जगत्‌ चेतन उपादानवाला है 
ऐसा श्रवण होनेसे यदि केवल श्र॒तिप्रमाणके आधारपर उनमें चेतनत्वकी कल्पना की जाय, तो वह 
कल्पना श्रुतिसे हो विरुद्ध है, क्योंकि श्रुतिसे भी तथात्व ( बलक्षण्य ) अवगत होता है। तथात्व पदसे 
प्रकृतिसि विलक्षणताकों सूत्रकार कहते हैं। “विज्ञानं चाविज्ञानं च' ( चेतन और अचेतन ) इस 
प्रकार किसी एक विमागको अचेतनत्व श्रवण कराती हुई श्रुति चेतन ब्रह्मसे जगत्‌ विलक्षण-अचेतन 
श्रवण कराती है ॥ ४॥ क्‍ 

परन्तु अचेतनरूपसे अभिमत आकाश आदि भूत और चक्ष आदि इन्द्रिय़ोंमें मी कहीं-कहीं 
चेतनत्व प्रतिपादक श्रुति है, जसे 'मझदब्रवीत'” (मृत्तिका-पृथिवी बोली) “आपो<अं वन!” ( जल बोला ) 
इस प्रकार ओर “तत्तेज ऐक्षत' ( उस तेजने ईक्षण किया ) (ता आप०” ( उस जलने ईक्षण किया ) 

सत्यादन्दी-दीपिका 

मोह युक्त यह अचेतन जगत्‌ सुख, दुःख, मोहात्मकः कारणसे उत्पन्न होना. चाहिए । उनसे विलक्षण 
ब्रह्मसे नहीं, जगत्‌में ब्रह्मस विलक्षणता तो प्रत्यक्ष सिद्ध है ॥ ४ ॥ | 
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माना ब्रह्म जग्मुः' (बर० ६।१।७) इति--ति ह बाचमूचुरत्वं न उद्गायेति' (ब्ृ० १।३।२) इत्येव- 
माय र्द्रियविषयेति । अत उत्तरं पठति-- 


अभिम्नानिव्यपदे शस्तु विशेषानुगतिभ्याघ््‌ ॥७॥ 

पदच्छेद--अभिमानिव्यपदेश:, तु, विशेषानुगतिभ्याम्‌ । 

सूत्राथ--( तु ) शब्द शड्भाकी निवृत्तिके लिए है। ( अभिमानिव्यपदेश: ) ते हेमे प्राणा' 
इत्यादि श्रुतिमें 'प्राणा'! शब्दसे प्राण अभिमानी देवताओंका कथन है, ( विशेषानुगतिभ्याम्‌ ) क्योंकि 
विशेष और अनुगति हैं । 

त॒ुशब्द आशझ्ामपनुदति। न खल्ड 'ग्टदबबीव' इत्येबंजातीय कथा श्र॒त्या भूतेन्द्रियाणां 
चेतनत्वमाशडूनीयम्‌। यतोपमिमानिव्यपदेश एबः। मसुदाद्यभिमानिन्यों वागाद्यमिमानि 
न्यश्व चेतना देवता वदन संगदनादिषु चेतनोचितेषु व्यवहा रेषु व्यपद्श्यन्ते, न भूतेन्द्रिय- 
मात्रम| कस्मात! विशेषानुगतिभ्याम्‌। विशेषो हि भोक्त्‌णां भूतेन्द्रियाणां च चेतनाचेतन- 
प्रविभागलक्षणः प्रागभिहितः | सर्ववेतनतायां चासो नोपपद्येत। अपि च कोषीतकिनः प्राण- 
संवादे का रणमात्रशड्ाविनिदृत्तयेषधिष्ठा त्चेतन परिग्रहाय देवताशब्देन विशिषन्ति-'एता 
ह बे देवता अहं श्र ससे दिवदमाना: 'इपति | ता वा एताः सर्वा देवता: प्राणे नि;श्र यसं विद्त्वा (कौषी ० 
उ० २।१४) इति च। अनुगताश्व सर्वेत्राभिमानिन्यइचेतना देवता मन्त्राथवादेतिहासपुराणा - 
दिभ्योपवगम्यन्ते। 'अग्निर्वास्भूस्वा सुख प्राविशत्‌' (ए० आ० २।४।२।४) इत्येवंप्रादिका च अ्रति 
करणेष्वनुग्राहिकां देवतामनुगर्ता दर्शायति । प्राणसंवादवाक्यशेषे च्व॒ते ह प्राणाः प्रजापति 
पितरमेत्योचु:” ( छा० ५।१।७ ) इति श्रेष्ठत्वनिर्धारणाय प्रजापतिगमनम्‌, तद् चनाचे के- 


इत्यादि भूतविषयक चेतनत्व श्रति है। इन्द्रियोंके लिए भी है, जैसे 'ते हेम० ( वे ये प्राण-इन्द्रिय मैं 
श्रेष्ठ हूँ, मैं श्रेष्ठ ह' इसप्रकार विवाद करते हुए ब्रह्माके पास गये) 'ते ह बाचमू०' (उन देवोंने वांणीसे 
कहा-तुम हमारे लिए उदगान करो) इत्यादि इन्द्रियविषयक चेतनत्व श्रुति है । अतः उत्तर कहते हैं--- 

तु शब्द आशद्भाका निवारण करता है। “र॒दबवीत्‌” इसप्रकारकी श्रुतिसे भूत और इन्द्रियों 
में चेतनत्व आशडूुा नहीं करनी चाहिए, क्योंकि 'सद्बबीत्‌' यह कथन उनके अभिमानी देवता विषयक 
है। मृत्तिका (पृथिवी) आदिके अभिमानी और वाणी आदिके अभिमानी चेतन देवताओंका वाद-विवाद 
आदि चेतनोचित व्यवहारोंमें व्यपदेश है, केवल भूत और इन्द्रिय विषयक व्यपदेश नहीं है । किससे ? 
इससे कि विशेष और अनुगति है। भोक्ताओं, भत और इन्द्रियोंमें चेतन और अचेतन विभागरूप . 
विशेष (वलक्षण्य) पृव (सू० ४) में ही कहा गया है। समस्त जगत॒क्नो चेतन होनेपर यह चेतनाचेतन 
विभागरूप विशेष उपपन्न नहीं होगा । कौषीतकिशाखावाले प्राण संवादमें केवल इन्द्रियोंमें चेतनत्वकी 
आद्यद्भाकी निवृत्ति करनेके लिए और अधिष्ठातृचेतनको स्वीकार करनेके लिए 'एता बे०' ( ये प्रसिद्ध 
देवता "मैं श्रेष्ठ हैं' "मैं श्रष्ठ.है' इस प्रकार विवाद करते हुए ) और ता वा एताः०” (वे ये सब 
देवता प्राणमें निःश्र यस जानकर ) इसप्रकार [ इन्द्रिय और प्राणको | देवता शब्दसे विशेषित करते 
हैं। अभिमानी चेतन देवता सवंत्र ( भूत और इन्द्रियादिमें ) अनुगत हैं, यह अनगति मन्त्र, अथ- 
वाद, इतिहास, पुराण आंदिसे अवगत होती है। यथा “अग्निर्वास्भूत्वा०' ( अग्निने वाणी होकर मुखमें 
प्रवेश किया ) इत्यादि श्र॒ति इन्द्रियोंके अनुग्राहक ( प्रकाशक ) और इन्द्रियोंमें अनुगत देवताओंको 
दिखलाती है । और प्राणसंवादके वाक्यशेषमें 'ते ह प्राणाः०” ( उन प्राणोंने पिता प्रजापतिके पास 
जाकर कहा ) इस प्रकार श्रष्ठत्व निश्चय करतेके लिए प्रजापतिके पास जाना, और उनके वचनसे एक 
एकके उत्क्रमणप्े अन्वय-व्यतिरेक द्वारा प्राणमें श्रेष्ठत्वकों प्रतोति, 'तस्मे ब्िं हरणम' ( उसके लिए 
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कोत्क्रमणेनानवयव्यतिरेकाशभ्यां प्राणश्रेष्ठथप्रतिपक्ति:। 'तस्मे बलिहरणम' (बृ० ६।१।१३) इति 
चैवंजातीयको 5स्मदादिष्विव व्यवहारो5नुगस्यमानो 5मिमा निव्यपदेशं द्ढयति । “तेज 
ऐक्षत' इत्यपि परस्या एवं देवताया अधिष्ठात्याः स्वविकारेष्वनुगताया इयमीक्षा व्यप- 
द्श्यत इति द्रश्व्यम । तस्माहविलक्षणमेचेदं त्रह्मणो ज़गत्‌ ॥५॥ 

विलक्षणत्वात्व न ब्रह्मप्रकतिकमित्याक्षिप्ते प्रतिविधत्ते-- 


दइृश्यते तु ॥ ६ ॥ 

पदच्छेद--दृश्यते, तु । 

सूआर्थ--( दृश्यते ) किन्तु चेतनसे चेतनविलक्षण अचेतन पदार्थोकी एवं अचेतनसे तद्विलक्षण 
चेतन पदार्थोंकी उत्पत्ति देखी जाती है, अतः अचेतन जग्रत्‌ चेतन प्रकृतिक है ।. ( तु ) शब्द पूवपक्ष- 
की व्यव॒त्तिके लिए है । 

तशब्दः पक्ष व्यावतंयति। यदुक्त विलक्षणत्वान्ने दं जगदून्नह्मप्रकतिकमिति | नायमे- 
कान्तः | दश्यते हि लोके चेतनत्वेन प्रसिद्धेभ्यः पुरुषादिभ्यो विलक्षणानां केशनखादीया- 
मुत्पक्ति, अचेतनत्वेन च प्रसिद्ध भ्यो गोमयादि भ्यो वृश्चिका दी नाम। नन्‍वचेतनान्येव पुरुषा- 
दिशरीराण्यचेतनाना केशनखादीनां कारणानि, अवेतनानयेव च वृश्चिकादि शरीराण्यचेत- 
नानां गोमयादीनां कार्याणीति, उच्यते-एवमपि किसिदचेतन चेतन स्यायतनभसावमसुपगचछ- 
ति, किचिन्नेत्यर्त्येव वैलक्षण्यम्‌। महांश्वायं पारिणामिकः स्वभावविप्रकषः, पुरुषादीनां के- 
शनखादीनां च स्वरूपादिभेदात्‌। यथा गोमयादीजनां वृश्चिकादीनां च, अत्यन्तसारूप्ये न 
प्रक्तिविकारभाव ए व प्री येत। अथोच्येत-अस्ति क्रश्चित्पाथिवत्वा दि स्वभावः पुरुषादीनां 
केशनखादिष्वनु वतमानो गोमयादीनां वृश्चिकादिष्विति।, बह्मणो5पि तहिं सत्तालक्षणः: 
[ चक्ष आदि इन्द्रियों द्वारा | बलि ले जाना ) इसत्रकारका हम लोगोंके समान जाना हुआ व्यवहार 
अभिमानी देवता विषयक कथनको हृढ करता हैं। 'तचेज ऐक्षत' ( उस तेजने ईक्षण किया ) यह भी 
अपने विकारोंमें अनुगत अन्य अधिष्ठातृ देवताविषछक यह ईक्षण व्यपदिष्ट है ऐसा समझना चाहिए। 
इसलिए यह जगत ब्रह्मसे विलक्षण ही है ॥५॥ 

और विलक्षण होनेसे जगत्‌ ब्रह्म उपादान कारणवाला नहीं है, ऐसा पृव॑पक्षी द्वारा अक्षेप किए 
जानेपर उत्तर देते हैं-- 

.... तु! दाब्द पृवपक्षकी व्यावृत्ति करता है । जो यह कहा ग्रया है कि बिलक्षण होने से यह जगत्‌ 
ब्रह्मोपादानक नहीं है। यह नियम ऐकान्त ( अव्यभिचरित ) नहीं है, क्योंकि लोकमें ऐसा देखा जाता 
है कि चेतनरूपसे प्रसिद्ध पुरुषादिसे वि 5क्षण-अचेतन केश नखादिकी उत्पत्ति होतों है और अचेतनरूपसे 
प्रसिद्ध गोमय (गोबर) आदिसे वृश्चिकादिकी उत्पत्ति होती है। परन्तु पुरुष आदिके अचेतन शरीर 
ही अचेतन केश नख आदिके कारण हैं और वृश्चिक आदिके अचेतंन शरीर ही अचेतन ग्रोमय 
आदिके काय हैं ? कहते हैं---इसशअ्रकार भी कोई अचेतन चेतनके आश्रय मावको प्राप्त होता है और 
कोई नहीं होता, ऐसा वलक्षण्य है ही। यह परिणामात्मक स्वमभावका वंलक्षण्य महान है, क्योंकि 
पुरुष आदि और केश नखादिके स्वरूप आदियें भेद है। उसीप्रकार गोमय आदि और वृश्चिक आदिका 
परिणामात्मक वेलक्षण्य भी महान है और दोनोंके स्वरूपमें भी भेद है। अत्यन्व साहदय होनेपर 
तो कार्यकारणमावका ही विछूय हो जायगा । यदि कहो कि पुरुष आदिका कोई पाथिवत्व आदि 
स्वमाव केश नख आदिमें और गोमय आदिका कोई पाथिवत्व आदि स्वभाव वृश्चिक आदियें 
अनुवतमान दै? तो ब्रह्मका मी सत्तात्मक स्वभाव आकाद्यादिमें अनुवतंमान दिखाई देता है। 
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स्वभाव आकाशादिष्वनुवतंमानो दश्यते। # विलक्षणत्वेन च कारणेन ब्रह्म प्रकृतिकत्व॑ 
जगतो दूषयता किमशेष स्य बत्रह्मस्वभा[वस्याननुवतंन विलक्षणत्वमभिप्रेयत उत यस्य कस्य 
चित्‌, अथ चतन्यस्येति वक्तव्यम्‌ ? प्रथमे विकलपे समस्तप्रकृतिविक।रोच्छेद 7१्रस डर न ह्मस- 
त्यतिशये प्रकतिविक्वार इति भवति | द्वितीय चासिद्धत्वम्‌। दश्यते हि' सत्तालक्षणो ब्रह्म- 
स्वभाव आक्राशादिष्वनुवतमान दत्युक्तम। ततीये तु दश्शान्ताभावः | कि हि यज्चेतन्येना- 
नन्वितं तद्बह्मप्रकृतिक दशमिति ब्रह्म वादिन प्रत्युदाहियेत, समस्तस्य वस्तुजातस्य ब्रह्मप्र- 
कृतिकत्वाभ्युपगमात्‌। आगमविरोधस्तु प्रसिद्ध एव, चेतन भ्रह्म जगतः कारणं प्रकृति शचे 
त्याममतात्पयेस्य प्रसाधितत्वात्‌। # यत्तक्तं परिनिष्पन्नत्वादब्रह्मणि प्रमाणान्तराणि संभवे 
युरिति, तदपि मनो रथमात्रम । रूपाद्यभावाद्धि नायमर्थः प्रत्यक्षस्य गोचरः, लिड्ञाद्भावाच्च 
नानुमानादीनाम्‌ | आगमसात्रसमधिगस्य एव त्वयमर्थों चमेवत्‌ , तथा च श्रति; --निषा 
तकण मतिरापनेया प्रोक्तान्येनेव सुज्ञानाय प्रेष्ट॑ (का० १।२।९)इति । 'को अद्भा वेद क इृह प्रवोचत्‌ 
इयं विसृष्टियंत आवभूव' (ऋ० सं० १।३०।६) इति चे ते ऋचो सिद्धान/मपीश्वराणां दुर्बोचतां 
विलक्षणत्व हेतुसे जगत्‌के ब्रह्म्रकृतिकलमें दोष देनेवालेको अशेष ( सम्पूर्ण ) ब्रह्मस्वमावकी अनु- 
वृत्तिका अभाव विलक्षणत्व अभिप्र त है, या जिम्त किसी अनुवृत्तिका अभाव, अथवा चंतन्यकी अनु- 
बृत्तिका अभाव अभिप्रेत है यह कहना चाहिए ? प्रथम पक्षमें तो समस्त कार्यकारणमभावका उच्छेद 
हो जाएगा, क्योंकि प्रकृति और विक्तिमें अतिशय-बलक्षण्य न' होनेपर यह प्रकृति है यह विकार है 
ऐसा प्रकृतिविकरतिमाव हो न रहेगा। द्वितोय पक्षमें असिद्धिरूप दोष है, क्योंकि पहले" ऐसा कहा 
गया है कि सत्तालक्षण ब्रह्मस्वमावकी आकाश आदियें अनुवृत्ति देखो जातों है। तृतिश्र पक्षमें तो 
दृष्टन्तका अभाव है। जो-चेतन्यसे अन्वित नहीं है वह ब्रह्म प्रकृतिक नहीं देखा जाता, ऐसा कौन-सा 
उदाहरण ब्रह्मवादीके प्रति देंगे ? क्योंकि इस समस्त वस्तु समुदायको बह्योपादानक माना गया है । 
शास्त्रविरोध तो प्रसिद्ध हो है, क्योंकि चेतन ब्रह्म जगत॒का निर्मित्ततरण और उपादानकारण है 
यह आग्रमका तात्पयं सिद्ध किया गया है। जो यह कहा गया है कि सिद्ध वस्तु होनेसे बह्ममें अन्य 
प्रमाणोंका संमव होगा । वह भी मनोरथ मात्र है। क्योंकि रूपादिका अमाव होनेसे यह ब्रह्म वस्तु 
प्रत्यक्ष प्रमाणका विषय नहीं है, और लिज्भधू आदिका अमाव होनेसे अनुभान आदिका विषय नहों है। 
यह वस्तु तो धर्मेके समान फेवल आगममात्रसे अधिग्रम्य है। इस विषयमें 'नेषा तकंण०/(हे प्रियतम ! 
सम्यग्श्ञानके लिए शुष्क ताकिकसे भिन्न शांस्त्रज्ञ आचार द्वारा कही हुई यह बुद्धि, जिसे कि तृ प्राप्त 
हुआ है, तक द्वारा प्राप्त होने योग्य अथवा दूर होने योग्य नहीं है ) ऐसी श्रुति है । 'को श्रद्धा वेद्‌० 
( कौन साक्षात्‌ उसे जानता है औरं कौन उसे ठोक-ठीके समझा सकता है । यह विविध सृष्टि जिससे 


सत्यानन्दी-दीपिका 
& जगत्‌ न ब्रह्मप्रकृतिक तद्विलक्षणत्वात्‌' इसप्रकार पहले पृव॑पक्षोने विलक्षणत्व हेतुसे 


जगतमें ब्रह्मोपादानकारणत्वका अमाव सिद्ध किया है। सिद्धान्ती--विलक्षणताका हेतु अशेष ब्रह्म 
स्वभावकी अनुवृत्ति है, या जिस किसी ब्रह्मके धमंकी अनुवृत्तिका अमाव अथवा चंतन्‍्यकी अनुवत्तिका 
अभाव ? बअ्थम विकल्पका समाधान स्पष्ट है। दूसरा पक्ष युक्त नहीं है, क्योंकि सत्तात्मक ब्रह्मस्वमाव- 
की मनुष्य है, घट है, यह है, इसप्रकार समस्त पदार्थोमें अनुवृत्ति है। अतः अनुव॒त्ति अमाव असिद्ध 
है। तृतीय पक्षमें दृष्ठान्तका अमाव है। क्योंकि शाख्रयोनित्वात्‌? ( ब्र० सू० १।१॥३ ) इस सृत्रमें 


ब्रह्म जगत्‌का उपादान और निमित्तकारण कहा गया है । ओर यही श्रुति सिद्ध मो है, अत: ब्रह्म- 
वादीके प्रति चेतनाननुगत कोई भी पदाथ नहीं है। इसलिए पृवपक्षीका अनुमान हो असिद्ध है । 


श्रुतिकी अपेक्षा न रखनेवाला -तक शुष्क कहलाता है।. श्रुतिसे तत्त्वका निश्चय करनेके 


३५९० ब्रह्मसूत्न-शाह्वरभाष्य [ आ० २ पा० रै 


जगत्कारणस्थ दर्शायतः। स्मघतिरपि भवति-'अचिन्त्याः खलु ये मावा न तांस्तकंण योजयेत' 
इति। “अव्यक्तोश्यमचिन्त्योआ्यमविकार्योअ्यमुच्यते/( गी० २२५ )इति च। 'नमे विदुः सुरगणाः 
प्रभव॑ न महषयः । अहमांदिहि देवानां महर्षोणां त्त सवंश:” ( गी० १०१३ ) इति चेवंज्ञातीयका । 
यद्पि श्रवणव्यतिरेकेण मनन विद्धच्छब्द एव तकमरप्यादतव्यं दर्शायतीत्युक्तम। नानेन 
मिषेण शुष्कतर्कस्यात्रात्मलाभः संभवति। भ्रुत्यनुग्रहीत एव छात्र तकनों 5 जुभवाड्त्वेनाश्री- 
यते | #स्वप्नान्तबुद्धान्तयोरुभयोरितरेतरव्यभिचारादात्मनो 5नन्‍्वागतत्वम्‌ , संप्रसादे च 
प्रपश्चपरित्यागेन सदात्मना संपत्तर्निष्प्रपच्नसदात्मत्वम , प्रपश्चस्य ब्ह्मप्रभवत्वात्काय- 
कारणानन्यत्वन्यायेन ब्रह्माव्यतिरेक इत्ये वंजातीयकः। 'र्काप्रतिष्ठानात्‌” (ब्र० सू० २।१।११) 
इति च केवछस्य तकंध्य विप्रऊम्भकल्य दशोयिष्यति। योपपि चेतनकारणश्रवणबलेनेव 
समस्तस्य जगतच्चेतनतामुत्प्रेक्षेतर स्यापि 'विज्ञानं चाविज्ञानं च” इति चेतनाचेतनविभाग- 
श्रवर्ण विभावनाविभावनाथ्यां चेतन्यस्य शक्यत एवं योजयितुम्‌ । परस्थेव त्विदमपि 
विभागश्रवर्ण न युज्यते। कथम्‌ ? परमकारणस्य हायत्र समस्तजगदात्मना समवस्थान 
श्राव्यते-- विज्ञानं चाविज्ञानं चामबत! |... क्‍ 

उत्पन्न हुई है) ये दोनों ऋचाएँ जगत्‌के कारण ब्रह्ममें सिद्ध योगियोंके लिए भो दुविज्ञेयलव दिखलातो 
हैं। 'अचिन्त्या: खलु०' ( जो पदार्थ अचिन्त्य-जन पदार्थोंढी उत्पत्ति आदि मनुष्यसे तो क्‍या देव, 
ऋषि आदिकी बुद्धिसे मी अगम्य हैं उन पदार्थोंक्रा तक नियोजन नहीं करे ) और “अव्यक्तो० ( यह 
अव्यक्त-इन्द्रियोंका अविषय, - यहु अचिन्त्ययमनका अविषय और अविकाये है ) और "न मे विदु;० 
( हे अजुन ! मेरी उत्पत्तिको अर्थात्‌ विभूति सहित लीलासे प्रंकट होनेको न. देवदा लोग जानते हैं 
और न महपिजन ही जानते हैं, क्योंकि मैं सव प्रकारसे देवताओं और महबियोंका आदि कारण 


हैं) इसप्रकारकी ये स्मृतियाँ भो हैं । जो यह कहा गया है कि श्रवणसे भिन्न मननक्रा विधान करती 
हुई श्रुति भी तकका आदर करना चाहिए, ऐसा दिखलातो है। इश्च मनत विधिके बहानेसे यहाँ शुष्क 
तकका होना संभव नहीं है। यहाँ श्र तिसे अनुगृहीत तकका अनुम्रवके सहायकछूपसे ग्रहण किया गया 
है। स्वप्नावस्था और जाग्रदवस्था इन दोनोंमें परस्पर व्यभिचार होनेसे आत्मा इनसे असंस्पृष्ट है 
और सुषुप्ति अवस्थामें प्रपच्चके त्याग पूवंक सत्स्वरूपके साथ एक होकर आत्मा निष्प्रपश्च ब्रह्मस्वरूप 
हो जाता है। प्रपच्च ब्रह्मसे उत्पन्न होता है, अत: कार्य कारणसे अभिन्न है, इस न्यायसे ब्रह्मते प्रपन्च 
अभिन्न है, इसश्रकारका तक अज्भीकृत होता है। और "वर्काप्रतिष्ठाना(्‌' इस सृत्रसे श्रुति निरपेक्ष 
तकको अप्रमापक-प्रमाज्ञानकों न उत्पन्न करनेवाला दिखलाया जायगा ! जो कोई भी ( एक देशी ) 
ब्रह्मको कांरण प्रतिपादक श्र्‌ तिके बलसे ही समस्त जगतुमें चेतनत्वकी कल्पना करे उसके मततपें भी 
'विज्ञानं चाविज्ञानं च! इसप्रकार चेतन और अंचेतनके विमागक्रे श्रवणको चेतन्यकी अभिव्यक्ति और 
अनभिव्यक्तिसे ही. योजना की जा सकती है। किन्तु अन्य-सांख्यके मतमें तो यह विभाग श्रवण युक्त 
नहों है, क्योंकि 'विज्ञानं चाविज्ञानं चामवत्‌' ( चेतन और अचेतन हुआ. ) इसप्रकार श्रुति यहाँ 
परम कारणको समस्त जगद्॒पसे अवस्थितिका श्रवण करातो है। जसे वहाँ विलक्ष णतासे चेतनमें 
के सल्यानन्दीदीपिका रथ ह 
लिए पुरुषोंमें विद्यमान असम्मावना और विपरीतमावना आदि दोषोंके निरासाथ स्वोकृत तक श्र ति 
अनुगृहीत कहलाता है, अचिन्त्य पदार्थ केवल श्र तिका ही विषय होता है, इसलिए ब्रह्म भी अचिन्त्य 


हि 


सिद्ध वस्तु होनेसे केवल श्र्‌ तिगम्य है। 

& एकदेशी तो चैतन्यकी अभिव्यक्ति और अनभिव्यक्तिसे विभागश्न्‌ तिको योजना कर सकता है।. 
किन्‍नु सांख्यमतमें यह दूषण तो वजले। है, क्योंकि जगतुका परमकारण प्रधानकों माननेपर समस्त 
जगतुको अचेतन होनेसे चेतन और अचवेतनका विभाग ही नहीं होगा। जमे चेतन ब्रह्म अचेतन 


अंधि० ३ सृ० ७ ] भाषातुवाद-सत्यानन्दी-दी पिकासलहित ३५१ 


इति | तत्र यथा चेतनस्याचेतनशावों नोपपचते, विलक्षणत्वात्‌, एवमचेतनस्यापि चेतन- 
भावो नोपपद्मते। प्रत्युक्तत्वात्तु विलक्षणत्वस्थ यथा श्र॒त्ये व चेतन कारणं ग्रही तव्यं भवति ।६ै। 
 अमदिति चेन्न प्रतिषेधप्रात्रवात्‌ ॥७॥ 

पदच्छेद---असत्‌, इति, चेतू, न, प्रतिषेधमाज्त्वात्‌ । 

'सूत्राथ--(असत्‌) उत्पत्तिके पूर्व यह जग़त्‌ असत्‌ था (इति चेन्न) तो यह युक्त नहीं है, 
(प्रतिषेषमात्रत्वात्‌) क्योंकि असत्‌ था! यह केवल प्रतिषेधमात्र है। 

#&8 यदि चेतन शुद्ध शब्दादिहीन व बह सह्विपरीतस्याचेतनस्याशुद्धस्थ शब्दादि- 
मतश्र कायस्य क्वारणमिष्येत, असत्तहि कार्य प्रागुत्पत्तेरिति प्रसज्येत। अनिर्ठ चेतत्ल- 
त्कार्यवादिनस्तवेति चेतु-नेब दोषः, प्रतिषेधगाजत्वात्‌। प्रतिषेधमात्न हीद॑ नास्य 
प्रतिषेधस्य प्रतिषेध्यमस्ति। न दयय॑ प्रतिषेधः प्राशुत्पत्ते: खरब॑ काय॑ सय प्रतिषेद्द/ शकनोति। 
कथम ? यर्थेव हीदानी मपीदं कार्य कारणात्मना सत्‌, एवं प्रागुत्पत्तेरपीति गम्यते | न 
हीदानीमपीद॑ काय कारणात्मानमन्तरेण स्वतन्चमेबात्ति, सब त॑ परादाद्ोःन्यब्रात्मन: 
सब वेद” ( ब्ृ० २४६ ) इत्यादिश्रवणात्‌। कारणात्मना तु सर्च कार्यस्य प्रागुत्पत्तेर- 
विशिष्टम्‌ । ननु शब्दादिहीन त्रह्म जगतः कारणम्‌, बाढम, नतु शब्दादिमत्कायं कारणा- 
त्मनां हीन॑ प्रागुत्पत्तेरिदानीं वापस्ति | तेन न शक्‍्यते वक्त प्रागुत्पत्ते रसंत्कायंमिति | 
बिस्तरेण चेतत्कार्यकारणानन्यत्ववादे वक्ष्यामः ॥७॥ द द 

अचेतनमाव उपपन्न नहीं होता, घसे अचेतनमें चेतनमाव मी उपपन्न नहीं होता । [ अभिव्यक्ति और 
अनव्यक्तिसे अथवा सारूप्य और वलक्षण्यका प्रतिपादव होनेसे चेतनाचेतनके ] वेलक्षण्यका परिहार 
किया जा चुका है। इसलिए श्रुतिके अनुसार ही चेतन कारणका ग्रहण करना चाहिए ॥ ६ ॥ 

यदि चेतन, शुद्ध, झब्दादि रहित ब्रह्म अपनेसे विपरीत अचेतन, अशुद्ध, शब्दादि युक्त जगद्ग॒प 
कार्यंका कारण माना जाय, तो उत्पत्तिके पूव यह कार्य असत्‌ प्रसक्त होगा। इस प्रकार तुम सत्काये- 
वादीके लिए यह अनिष्ट होगा, ऐसा यदि कहो, तो यह दोष नहीं है, क्‍योंकि प्रतिषेधमात्र है। यह 
केवल प्रतिषेधमात्र है, इस प्रतिषेधका कोई प्रतिषेध्य नहीं है। यह प्रतिषेध उत्पत्तिके पूर्व कायंकी 
सत्ताका प्रतिषेध नहीं कर सकता । किस प्रकार ? ऐसा अवगत होता है कि जिस प्रकार यह काये 
अभी भी कारणरूपसे सत्‌ है, इस प्रकार उत्पत्तिके पूर्व भी था। अब भी यह काय॑ कारण स्वरूपके 
विना स्व॒तन्त्र नहीं है, क्योंकि “सर्व तं०” (समी उसे परास्त कर देते हैं जो सबको आत्मासे भिन्न 
देखता है ) इत्यादि श्रुति है। उत्पत्तिके पूर्व कायंके कारणरूप होनेमें वरतमानकाल से कोई विशेष 
नहीं है । परन्तु क्या शब्द आदि रहित ब्रह्म जग्रतूका कारण है ? हाँ है, किन्तु शब्द आदि युक्त कार्य 
कारणरूपसे रहित न उत्पत्तिके पूव था और न अब है। इससे काये कारणरूप होनेसे अब ऐसा नहीं 


कह सकते कि उत्पत्तिके पूर्व कार्य असत्‌ था, कार्यकारणके अभेद वर्णनके अवसर पर इसका 
विस्तारसे वर्णन करेंगे ॥ ७ ॥' 





क्‍ सत्यानन्दी-दौपिका 
जगद्रप नहीं हो सकता, वसे अचेतन प्रधानका कार्यकर्ता भोक्तारूप चेतना नहीं हो सकता, अत; 
सांख्यमतमें ही यह विभागश्रुति अनुपपन्न है। वलक्षण्य होनेपर कार्यकारणभाव नहीं होता, इस 


सांख्यमतका परिहार किया गया है, जेसे अचेतन गोमय आदि चेतन वृश्चिक आदिका कारण है और 
'चेतन पुरुष अचेतन केश नखादिका कारण है, वसे ही चेतन ब्रह्म समस्त जगत॒का कारण है ॥ ६ ॥ 


#£ परन्तु 'असदेवेदमम्न असीत ( उत्पत्तिके पूव यह असत्‌ था ) तब इस श्रुतिका क्या 
तात्पय होगा ? इस श्रतिका तात्पयं जगतृकी नाम खूपात्ष्मक स्थूल अवस्थाकी अपेक्षाकों लेकर है 


३५२ बअहासूतज्र-शोइरभाष्य [ अ० 'हे पा० १ 


अपीतो तहत्पसड्रादसमज़सम् ।॥८॥ 
पदच्छेद--अपीतो, तद्गत्‌, प्रसद्भातू, असमञ्जसभ । 
सूत्नाथं --(अपीतो) प्ररूयकालमें (तद्त्‌) कार्यके समान (प्रसद्धात) कारण ब्रह्ममें भी 
अशुद्धत्वादि होने का प्रसंग आ जायगा, अतः (अ.मञज्जसम्‌) शुद्धत्व आदि गुणवाला ब्रह्म जगत॒का 
उपादान हो यह अयक्त है। 


48 अच्राह--यदि स्थोब्यसावयवत्वाचेतनत्वपरिच्छित्रत्वाशुद्धधादिधमंक काय 
ब्रह्मकारणभभ्युपग्स्येत, तदपीतो प्रलूये प्रतिसंखज्यमानं काय कारणाविभागमापदसानं 
कारणमात्मीयेन धमण दृषयेदित्यपीती कारणस्यापि ब्रह्मणः कार्यस्येवाशुद्धधादिरूप- 
प्रसड़ात्‌ सर्वज्ञं ब्रह्म जगत्कारणमित्यसमञ्ञलसमिद्भोी पिच द्शानम्‌ | अपि चर समस्तस्य 
विभागस्याविभागप्राप्ते: पुनरुत्पत्तो नियमकारणाभावाद्वोकजभोग्यादिविभागेनोत्पत्तिने 
प्राप्नोतीत्यसमञ्जसम्‌ । अपि च मोक्त्॒णा परेण ब्रह्मणाएविभागं गतानां कर्मादिनिमित्त- 
प्रलये 5पि पुनरुत्पत्तावभ्युपगम्यमानायां मुंक्तानामपि पुनरुत्पत्तिप्रसज्ञादसमअसम । 
अथेद जगद्पीतावपि विभक्तमेव परेण ब्रह्मणाबतिष्ठेत, एवक्मप्यपीतिश्व न संभवति, 
कारणाव्यतिरिक्तं च काय न संभवतीत्यसम्श्नसमेवेति ॥८॥ 

अन्नोच्य ते-- 





यहाँ पूवपक्षी कहते हैँ---यदि ऐसा स्वीकार किया जाय कि स्थछत्व, सावयवत्व, अचेत्त नत्व, 
परिच्छिन्न त्व, अशुद्धि जादि धर्म विशिष्ट कायंका कारण ब्रह्म है, तो प्रलयकालमें लीन होता हुआ 
अर्थात्‌ कारणके साथ अविमागको प्राप्त होता हुआ कार्य कारंणको अपने धर्मस दृषित करेगा, इस 
प्रकार प्रलयमें कारण ब्रह्ममें मी कार्यके सम्मान अशुद्धि आदि रूपका प्रसंग आ जायगा, इससे सर्वज्ञ 
ब्रह्म जगत॒का कारण है यह औपनिषद्‌ दर्शन असंगत हो जायगा। और समस्त विभागका कारणके 
साथ अविभाग प्राप्त होनेसे पुनः उत्पत्तिमें नियमकारणका अमाव होनेसे मोक्ता भोग्य आदि विभागसे 
उत्पत्ति प्राप्त न होगी, ऐसा होना भी असंगत है। प्रलूयमें परत्रह्मके साथ अभेदको प्राप्त हुए 
मोक्ताओंकी कर्म आदि निमित्तका प्रलय होनेपर पुनः उत्पत्ति स्वीकार किये जानेसे मुक्त पुरुषोंको भी 
पुनः उत्पत्ति प्रसक्त होगी, यह युक्त नहों है । यदि जगत्‌ प्रलुयमें भी परंत्रह्मसे विमक्त ही अवस्थित हो 
तो ऐसा माननेसे प्रलयका ही संमव न होगा । और कायंका कारणसे अभिन्नत्व संभव नहीं होगा । 
इसलिए औप॑निषद्‌ दहन असंगत ही है ॥ ८ ॥ 

इस विषयपर कहते हैं-- क्‍ 

सत्यानन्दी-दीपिका 
अर्थात्‌ जगत्‌की यह स्थलावस्था उत्पत्तिकें पूव नहीं थी । जगत्‌की कारणावस्थाको लेकर. यह निषेध 
नहीं है। हे देवप्रिय ! यदि कारणरूपसे भी जगत्‌को सत्ता न होती तो यह वर्तमान अवस्था केसे 
प्रतीत होती, अतः यह वतंमौनप्रतीति कारणरूपसे का्यकी सत्ता सिद्ध करती है। यदि असत्‌की 
उत्पत्ति मानें तो असत्‌ वन्ध्यापुत्र आदिकी भी उत्पत्ति -.होनी चाहिए ? अतः कार्य कारणका अभेंद 
कथन युक्त है और का उत्पत्तिके पहले कारणरूपसे सत्‌ ही है ॥ ७ ॥ 

# अपि च! आदिसे सूत्रकी दूसरी योज॑ना है। 'अपि च! आदिसे सूत्रका दूसरा अथ है। 
इसके अतिरिक्त यदि प्रलूयमें भी कार्य कारणसे भिन्न रहेगा तो स्थितिकालके समान कारय कारणमें 
कभी लय न होगा । यदि काय कारणसे भिन्न है तो हतापत्ति होगी और प्रलूय भी सिद्ध न होगा । 
इस प्रकार औपनिषद्‌-दर्शन असंगत है ॥ ८ ॥ 


अधि० रे सू० ९ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ३५३ 


न तु रृष्टान्तमावात्‌ ॥ ९ ॥ 


'पदच्छेद--न, तु, दशन्तमावात्‌ । 

सूच्रार्थ--(न तु ) पूर्वोक्त असामञजस्य-असंगतत्व दोष नहीं है, ( दृशान्तमावात्‌ ) क्योंकि 
कारणमें लीन कार्य अपने कारणको दूषित नहीं करता, इस विषयमें दृशन्त हैं । 

# नेवास्मदीये दर्शने किचिद्सामअस्यमस्ति । यत्तावद्भिहित॑ कारणमपिग् 
त्काय कारणमात्मीयेन चरमंण दूषयेदिति, तददूषणम्‌, कस्मात्‌  दृश्शन्तभावात्‌। सलन्ति हि 
दृष्शान्ता यथा कारणमपिगच्छत्कायं कारणमात्मीयेन घर्मण न दृषयति। तंचथा शरावादयो 
मुत्पकृतिका विकार विभागावस्थायामुच्चावचमध्य प्रप्रभेदा: सनन्‍्तः पुनः प्रक्ति मपिगच्छन्तो 
नतामात्मीयेन धमंण संखजन्ति | पृथिवीविकार श्रतुविधो भूतआमो न पृथिवीम पी तावात्मी 
येन धर्ण संसजति। त्वत्पक्षस्य तुनकश्चत्दशन्तो5स्ति। अपीतिरेव हिन संभवेय्यदि 
कारणे काय स्वृधम णेवावतिष्ठेत | अनन्यत्वे६पि कायकारणयोः कार्यस्य कारणात्मत्वं॑ नतु 
कारणस्य कार्याव्म॒त्वं आरम्मणशव्दादिभ्यः” (ब्र० सू० २५१।१४) इति वध्यामः। अत्यव्पं चेदमु- 
च्यते कार्यमपीतावात्मीयेन धरमण कारण संखजेदिति। स्थितावषि समानो 5५य॑ प्रसड्र$,कार्य- 
कारणयोरनन्यत्वाभ्युपगमात्‌। हृदं सव यद्यमाव्मा' (बू०२।४।६), 'आत्मवेदं स्वम्‌ (छा०७।२५ 
।२), ब्रह्मेवेद्मर्टतं पुरस्तात्‌' (मु० २२११), स्व खल्विदं बह्य' (छा०३।१।७।१) इत्येबमादाशिहिं- 
श्रुतिभिरविशेषेण त्रिष्वपि कालेषु कार्यस्य कारणानन्यत्व॑ भ्राव्यते। तत्र यः परिहार: कार्य- * 


हमारे दशनमें किज्चिद्‌ मी अनोचित्य नहीं है । जो यह कहा गया' है कि कारणमें लीन होता 
हुआ कार्य कारणको अपने धमम्मसे दूषित करेगा, वह दूषण नहीं है, किससे ? इससे कि इस विषयमें हशन्त 
हैं। जैसे कारणमें लोन होता हुआ काये कारणको अपने धमंसे दृषित नहीं करता, इस विषयमें दृष्टास्त 
हैं। जैसे कि मृत्तिकोपादानक सिकोरा आदि विकार विभागं अवस्थामें छोटे, बड़े, मंझले आकारके 
होकर पुनः प्रकृतिमें लय होते हुए उसको अपने धमसे संसृष्ठ नहीं करते । आमृषण आदि सुवर्णंके 
विकार आदि लय होते हुए सुवणको अपने धमंसे सम्बन्धित नहीं करते । इसीप्रकार चार प्रकारका 
पृथिवीका विकार प्राणी समूह लय होता हुआ पृथिवीकों अपने धमसे संसृष्ट नहीं करता । परन्तु तुम्हारे 
पक्षम तो कोई दृष्टान्त नहीं है। यदि कारणमें कायं अपने धर्मसे ही रहेगा तो प्रलयका ही संभव न 
होगा । कार्य कारणका अनन्यत्व ( अभेद ) होनेपर भी काय कारणात्मक है किन्तु कारण कार्यात्मक 
नहीं है, ऐसा “आरम्मणशब्दादि्भ्यः” इस सूत्रमें कहेंगे । यह बहुत अल्प कहां गया कि प्रलयमें कार्य 
कारणको अपने धर्मोसे संसृष्ट करता है, स्थिति कालमें भी यह प्रसंग समान-तल्य ही है। क्योंकि 
क्रायं और कारणका अनन्यत्व स्वीकार किया है। “हृदं सब०” ( यह जो कुछ भी है वह सब आत्मा 
हीं है ) आत्मवेदं सवस्र' ( यह सब आत्मा ही है ) “बह्मयवेदम०” ( यह अमृत ब्रह्म ही आगे है ) 
सव खलिविदं ब्रह्म' .( निःसन्देह यह सब ब्रह्म ही है ) इत्यादि श्रुतियों द्वारा तीनों कालमें समान- 
रूपसे कायका कारणसे अभेद कहा गया है । उसमें काये और उसके धर्मोका अविद्यासे अध्यारोपित 
होनेसे उनसे कारण संसुंष्ट नहीं होता, इसप्रकार कायकालमें जो परिहार है वह प्रलूयमें मी समान 

सत्यानन्दी-दी पिका 

& जैसे प्रकयमें कार्यके धर्म नहीं रहते, वसे कारणके मी नहीं रहने चाहिए, क्‍योंकि कार्य॑ 
और कारणका अनन्यत्व है ? यद्यपि कायं और कारण अभिन्न हैं, तो भी इतना भेद है कि काये 
कारणात्मक है किन्तु कारण कार्यात्मक नहों है । 

'सत्यपि भेदापगमे नाथ तवाहं नमामकीनस्त्वम्‌। सामुद्रो हि तरज्ञ कचन समुद्र न तारज्ञ (घट्पदी३) 


३५४ ब्रह्मसूत्र-शाइरभाष्य [ आअ० २ पा० १ 


स्य तद्धकाणा चाविद्याध्यारोपितत्वान्न ते: कारण संसज्यत इति, अपीताचषि स समानः। 
अस्ति चायमपरो टष्टान्तो यथा स्वयं प्रसारितया मायया मायावी जिष्वपि कालेषु न संस्पृ- 
इयते; अवस्तुत्वात्‌, एवं परमात्मापि संसारमायया न संस्पृदयत इति। यथा च स्वप्नटगेकः 
स्वप्नद्शनमायया न संस्पृश्य इति । प्रबोधसंप्रसादयोरनन्‍्वागतत्वात। एवमवस्थात्रयसा- 
क्ष्येको5व्यभिचा य वस्थात्रयेण व्यभिचारिणा न संस्पृश्यते। मायामाजं छोतद्त्परमात्मनो5- 
वस्थात्रयात्मनावभासानं रजऊवा इव सर्पादिभवेनेति । अच्नोक्त वेदान्ताथ्थसंप्रदायविद्धिरा- 
चार्ये:-'अनादिमायया सुप्तो यदा जीवः प्रबुध्यते | अजमनिद्रमस्वप्नमद्वेत बुध्यते तदा' (गौड० कारि० 
११ ६)इति। तत्र यदुक्तमपीतो कारणस्यापि कार्यस्येव स्थोल्यादिदोषप्रसह्ञ इत्येतदयुक्तम । 
यत्पुनरेतदुक्तम-समस्तस्य विभागस्याविभागप्राप्ते: पुनविभागेनोत्पत्तो नियमकारणं नोपए- 
दत इति, अयमप्यदोषः, दृश्शान्तमावादेव। यथा हि सुषुघ्तिसमाध्यादावपि सरत्यां स्वाभावि- 
क्याप्रविभागप्रापतो मिथ्याज्ञानस्यानप्रोदितत्वात्पू्ववत्पुनः प्रबोधे विभागो भवति, एवमिहा- 
पि मविष्यति। श्रतिश्वात्र भवति-इमाः सर्वाः प्रजा: सति संपद्य न विदुः सति संपद्यामह इति, त 
इह व्याप्रो वा सिंहो वा वृको वा वराहो वा कोटो वा पतड्ो वा दंशो वा मशको वा यद्यद्धवन्ति तदा 
सवन्ति! ( छा० ६।९।२,३ ) इति। यथा छायविभागे 5पि परमात्मनि मिथ्याज्ञानप्रतिबद्दो विभाग- 
है। यह दूसरा हृशन्त है---जंसे अपनी फैलाई हुई मायासे तीनों कालमें भी स्वयं मायावी संसृष्ट नहीं 
होता, क्‍योंकि वह माया अवस्तु-मिथ्या है | वेसे ही परमात्मा भी संसारमायासे संसृष्ट नहीं होता, जैसे 
एक स्वप्नद्रष्टा स्वप्दद्शन मायासे सम्बंधित नहीं होता, क्‍योंकि जाग्रत्‌ और सुषुप्तिमें वह स्वप्नदशन 
मायासे सम्बन्धित नहीं है, वंसे ही. जाग्रत्‌ आदि तीनों अवस्थाओंका साक्षी, एक और अव्यभिचारी 
( तीनोंमें समानरूपसे स्थित ) वह तीनों व्यभिचारी अवस्थाओंसे संसृष्ट नहों होता । जेसे रज्जुकी 
सर्पादिड्पसे प्रतीति मिथ्या है, बसे परमात्माकी तीनों ( उत्पत्ति, स्थिति, लय ) अवस्थाओंके रूपमें 
प्रतीति मिथ्या है। इस विषयमें वेदान्त संप्रदायको जाननेवाले गोड़पाद आचाय॑ने कहा है---“अनादि 
मायया०” ( जब अनादि मायासे सोया हुआ जीव [ तत्त्वमसि आदि महावाकयों द्वारा ] जागता दै 
अर्थात्‌ तत्त्वज्ञान लाम करता है तब उसे अज, अनिद्र और स्वप्नरहित अद्वत आत्मतत्त्वका बोध प्राप्त 
होता है ) और जो यह कहा है कि प्रलयमें कार्यके सह कारणमें भी स्थूरत्वादि दोषोंका प्रसंग होगा, 
यह अयुक्त है । पुनः जो यह कहा गया है कि प्रलूयमें समस्त विभागका कारणके साथ अविभाग प्राप्त 
होनेपर पुनः विभागः पूर्वक उत्पत्तिमें नियम-कारण उपपन्न नहीं होता, यह भी दोष नहीं है, क्योंकि 
इस विषयमें दृष्टान्त ही है। जसे सुषुप्ति, समाधि आदिमें भी स्वाभाविक अविभाग-अपृथकत्व प्राप्त 
होनेपर मी मिथ्याज्ञान निवृत्त न होनेके कारण प्रबोध-जाग्रत्‌ होनेपर पुनः पूर्वके समान विमाग होता 
ही है, वसे यहाँ भी प्रलुयानन्तर सृष्टिकालमें भी पुवंसृष्टिके समान ही विभाग होगा । इस विषयमें 
श्रति भी है--इमाः सर्वाः प्रजा:०' ( सुषुप्तिमें यह सम्पूर्ण प्रजा सत्‌-ब्रह्मको प्राप्त होकर यह 
नहीं जानती कि हम .सतृको प्राप्त हो गए। यहाँ सुषृप्तिके पू्व प्रबोध समयमें व्याप्न, सिह, भेड़िया 
शुकर, कीट पतंग, डाँस अथवा मच्छर जो जो भी होते हैं जागने पर वे ही पुनः होते हैं ) जंसे 
स्थिति कालमें परमात्मामें अविमाग होनेपर भी मिथ्याज्ञानसे प्रतिबद्ध विभाग व्यवहार स्वप्नके समान 
अव्याहत-अबाधित स्थित देखनेमें आता है, वंसे प्ररूयमें मी मिथ्याज्ञानसे प्रतिबद्ध ( सम्बद्ध ) विभाग 
। सत्यानन्दी दीपिका क्‍ 
घट मृत्तिकात्मक है, परन्तु मृत्तिका घटात्मक नहीं, यदि मानें तो पुनः मृत्तिका शराव आदि 
कारयरूपमें नहीं हो सकेगी । इससे कार्य अपने धरम सहित कारणमें लीन होता है,. किन्त्‌ कारण अपने 
घ॒र्मों सहित अवस्थित रहता है। क्योंकि काये कारणमें कल्पित होनेसे उसकी सत्ता कारण सत्तासे 
भिन्न नहीं है ॥ ९ ॥ 


अधि० ३ सू० १० है भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दी पिकासहित ३५८ 


व्यवहारः स्वप्नवद्व्याहतः स्थितो दृश्यते, एवमपीतावपि मिथ्याज्ञान प्रदिबद्धैव विभाग- 
शक्तिरनुमास्यते | एतेन मुक्तानां पुनरुत्पत्तिप्रसड्ः प्रत्युक्तः, सम्यग्ज्ञानेन मिथ्याज्ञानस्था- 
पोद्तित्वात्‌ । यः पुनश्यमन्ते5परो विकव्प उत्प्रक्षितोषथेद॑ जगदपीतावपि विभक्तमेच 
रेण ब्रह्मणावतिष्ठे तेति, सोपप्यनभ्युपगमादेव प्रतिषिद्ध:। तस्मात्समअ्समिदमौप- 
निषद दशनम्‌ ॥९॥ | 
स्वपक्षदोपषाच ॥१०॥ 

पदच्छेद--स्वपक्षदोषात्‌ , च । 

सूत्राथ--संंख्यने जो दोष कहे हैं, वे सांख्यमतमें मी हैं। अतः दोष. औरं उसका परिहार 
दोनोंके मतमें समान हैं । 


स्वपक्षे चेते प्रतिवादिनः साधारणा दोष[: प्रादुःष्यु: कथमिति ? उच्यते-यत्ताव- 
दम्िहितम-विलक्षणत्वान्नेदं जगद्अह्मप्रकृतिकमिति, प्रधानप्रकृतिकतायामपि समानमे 
तत्‌ , शब्दादिहीनात्प्रधानाच्छब्दादिमतो जगत उत्पत्त्यभ्युपगमात्‌। अतणव च विलक्षण- 
कार्योत्पत्त्यभ्युपगमात्समानः प्रागुः्पत्त रसत्कायवादप्रसज्ृ॥। तथा5पीतो कार्यस्य कारणा- 
विभागाभ्युपगमात्तद्व त्प्सक्लो ए६पि समानः तथा मद्तिसवंविशेषेषु विकारेष्वपीतावविभा- 
गात्मतां गतेष्विद्मस्थ पुरुषस्योपादानमिदमस्येति प्राक्प्रलूयात्प्रतिपुरुषं ये नियता भेदा:, 
न तेतथेव पुनरुत्पत्तो नियन्तुं शक्यन्ते, कारणाभावात्‌। विनेव कारणेन नियमे ५ भ्युपगस्य- 
माने कारणाभावसाम्यान्मुक्तानामपि पुनब॑न्धप्र सज्॒॥ अथ केचिद्धे दा अपीतावविभागमा- 





शक्तिका अनुमान होगा । इससे मुक्तपुरुषोंकी पुनरुत्पत्तिके प्रसंगका मी निराकारण हुआ, क्योंकि 
सम्यग्ज्ञानसे मिथ्याज्ञानकी निव॒त्ति हो जाती है। और अन्तमें जो दूसरे विकल्पकी पुनः कल्पना की है 


कि यह जगत्‌ प्ररूयमें मी परब्रह्मके साथ विभक्त ही रहेगा, इसका भी स्वीकार न करनेसे प्रतिषेध 
हुआ समझना चाहिए । इससे यह औपनिषद्‌ दर्शन संगत है ॥९॥ 

प्रतिवादीके अपने पक्षमें मी ये साधारण-दोष प्रादुभूत होंगे । यह कैसे ? कहते हैं--जो यह 
'कहा गया है कि विलक्षण होनेके कारण यह जगत्‌ ब्रह्मोपादानक नहीं है, वह तो प्रधानकों जगतके 
प्रति उपादानकारण मातनेपर भी समान है, क्‍योंकि सांख्य शब्दादिरहित प्रधानसे शब्दादि युक्त 
जग्रतूकी उत्पत्ति मानते हैं । इसप्ते-विरक्ष णकारणसे विलक्षणकायंकी उत्पत्ति माननेसे उत्पत्तिके पूव॑ 
असत्‌ कायवाद प्रसंग समान है। उसी प्रकार प्रलूयमें कार्यका कारणके साथ अविभाग स्वीकार. 
करनेसे काय्यंके धर्मोसे कारणका संस्सृष्ट होना समान है अर्थात्‌ कायंके स्थुलत्व आदि धर्मोसे कारण 
प्रधानमें भी स्थलत्व आदि प्रसंग्र होगा । एवं जिन विकारोंके जाति आदि सब विशेष नष्ट हो गये हैं, 
प्रलयमें कारणके साथ अभेदको प्राप्त होनेपर प्रलूयके पूर्व प्रत्येक पुरुषके प्रति यह इस पुरुषका 
उपादान है यह इस पुरुषका, इस प्रकार जो नियत भेद थे उनका उसी प्रकार पुनरुत्पत्ति में नियमन 
नहीं किया जा सकता, क्योंकि ऐसा नियमन करनेमें कोई कारण नहीं है। यदि कारणके बिना ही 
नियमन स्वीकार करें तो कारणामावके समान होनेसे मुक्तात्माओंकों मो पुनः संसार प्रसंग हो जायगा । 
ऐसा यदि कहो कि प्रलूयमें कुछ विशेष अविभागको प्राप्त होते हैं और कुछ नहीं होते, तो जो 

सत्यानन्दी-दीपिका 

९ बद्ध और मुक्तोंकी व्यवस्था करनेके लिए यदि कहो कि प्रलयमें बद्धपुरुषके कम आदि लीन 
नहीं होते, इससे वे पुनः उत्पन्न होते हैं और मुक्तपुरुषोंके कम आदि छीन हो जाते हैं, इससे वे 
पुनः उत्पन्न नहीं होते, यह ठीक है, परन्तु जो भेद प्ररूयमें प्रधानसे भिन्न रहते हैं वे प्रधानके काय 


सिद्ध नहीं होंगे, इत्यादि दोष भी हैं। ये दोष दोनों पक्षोंमें समाव हैं, इनके स्वीकार किये बिना उक्त 
व्यवस्था उपपन्न नहों होगी ॥१०॥। 


३०६ प्रह्मस त्र-शाइरभाष्य | अ० १ पा० १ 


पद्यन्ते केचिन्नेति चेत-ये नापदन्ते तेषां प्रधानकायत्व॑ न प्राप्नोतीस्येवमेत दोषाः 
साधारणत्वान्नान्यतरस्मिन्पक्षे चोदयितव्या भवन्तीत्यदोषतामेबेषां द्रढयति, अवश्या- 
श्रयितव्यत्वात्‌ ॥१०॥ 

तरकाप्रतिष्ठानादप्यन्यथानुमे वमिति चेदेवमप्यविमोश्षप्रसड्रः ॥११॥ 

पदच्छेद-तर्काप्रष्ठानात्‌ु , अपि, अन्यथा, अनुमेयम्‌ , इति, चेत्‌, एवम, अपि, अविमोक्ष प्रसंग: । 

सूत्रार्थ--(तर्काप्रतिष्ठानादपि) केवल तककी प्रतिष्ठा न होनेसे ब्रह्ममें वेदान्तवाबय समनन्‍्वयका 
कोई विरोध नहीं है, किसी तकके अप्रतिष्ठित होनेपर भी ( अन्यथा ) अन्य प्रकारसे अर्थात्‌ प्रतिष्ठित 
तकसे ( अनुमेयम्‌ ) वेदान्त समन्वय विरोधका अनुमान करना चाहिए, ( इति चेत्‌ ) ऐसा कहो, तो 
( एवमपि -) कुछ तकोंके प्रतिष्ठित होनेपर भी ( अविमोक्ष प्रसद्ध: ) प्रकृतविषयमें तक अप्रतिष्ठितत्व 
दोषसे मुक्त नहीं हो सकता । अथवा कपिल, कणादादिके परस्पर विरुद्ध तकॉसे तत्त्वनिणंय ही नहीं 
हो सकंता, इससे संसारसे कमी मोक्ष नहीं हो सकेगा । 

# इतश्र नागमगम्येप्थ केवलेन तकण प्रत्यवस्थातव्यम। यस्मान्निरागमाः 
पुरुषोत्पेक्षमात्रनि बन्धनास्तर्का अप्रतिष्ठिता भवन्ति, उत्प्रेक्षाया निरछुशत्वात्‌। तथा 
हि. केश्विदमियक्तेय॑स्नेनोत्पेक्षितास्तका अभियुक्ततरेरन्येराभास्यमाना दृश्यन्ते । 
तरप्युत्प्रेक्षिताः सन्‍्तस्ततो5न्येराभास्यन्त इति न प्रतिष्ठितत्व॑ तर्काणां ह्ाक्य- 
माश्रयितुम , पुरुषमतिवेरूप्यात्‌। अथ कस्यचित्यसिद्धमाहात्म्यस्य कपिलूस्य चान्यस्य 
वा संमतस्तकः प्रतिष्ठित इत्याश्रीयेत, एवमप्यप्रतिष्ठितत्वमेव, . प्रसिद्धमाहात्म्याजु- 
मतानामापि तीथेकराणां कपिलकणश्रुवप्रभ्ृतीनां परस्परविप्रतिपत्तिदर्शनात्‌। अथो- 
च्येतान्यथा वयमनुमास्यामहे यथा नाप्रतिष्ठादोषो भविष्यति। नहि प्रतिष्ठितस्तक 
णुव नास्तीति शक्यते वक्तम्‌। एतदपि हि तर्काणामप्रतिष्ठितत्व॑ तकंणेव' प्रति- 
छ्ाप्यते, केषांचित्तर्काणामप्रतिष्ठितत्वद्शनेनानयेषामपि तज्ञातीयकानां तर्काणाम- 


अविभागको प्राप्त नहीं होते वे प्रधानके काय॑ नहीं होंगे । इस श्रकार ये दोष दोनों पक्षोंमें साधारण 
होनेसे एक पक्षमें आक्षेपके योग्य नहीं हो सकते, यह बात तो इन दोषोंको अदोषताको दृढं करती है, 
क्योंकि ये दोष अवश्य स्वीकार करने योग्य हैं ॥ १० ॥। 

ओर इस हेतुसे मी आगम गम्य अर्थमें वेद निरपेक्ष तकसे विरोध करना उचित नहीं है, 


क्योंकि आगम निरपेक्ष और केवल प्रुरुष कल्पना मुलक तक प्रतिष्ठित नहीं होते, कारण कि कल्पना 
निरंकुश होती है । ज॑से कुछ विद्वानोंसे यत्न पूर्वक कल्पित तक अन्य विशेष विद्वानों द्वारा आमास-से 


दिखाये जाते हैं, उनसे भी कल्पित हुए तक॑ उनसे अन्य विशिष्ट विद्वानोंद्रारा आभास-से किये जाते 

हैं, इस कारण तकोंकी प्रतिष्ठा कदापि ग्रहण नहीं की जा सकती, क्योंकि पुरुषोंकी बुद्धि विलक्षण है । 

यदि ऐसा स्वीकार करो कि किसी प्रसिद्ध माहात्म्यवाले कपिल अथवा किसी अन्य सम्मत तक प्रतिष्ठित 

हो तो वह भी पूर्वोक्त दोषसे अप्रतिष्ठित ही है । कारण कि जिनका माहात्म्य प्रसिद्ध समझा गया है 

ऐसे शास्त्र प्रणेता कपिल, कणाद आदिमें भी परस्पर विरोध देखनेमें आता है। यदि ऐसा कहा जाय, 

' जैसे अप्रतिष्ठा दोष न आवे इस प्रकार दूसरी रीतिसे हम अनुमान करेंगे | प्रतिष्ठित तक ही नहीं है, 
ऐसा नहीं कहा जा सकता, यह तकोंका अप्रतिष्ठितत्व भी तकंसे ही प्रतिष्ठापित किया जाता है। कुछ 

सत्यानन्दी-दीपिका 
*£ वेद निरपेक्ष तकमें अप्रतिष्ठारूप दोषकी संभावना होनेसे निर्दोष वेदान्त-समन्वयका बाध 
नहीं हो सकता । यदि कपिलके माहात्म्यको सुनकर उनके तकंसे सिद्ध प्रधानवादको माना जाय, तो 


कणाद आदिके माहात्म्यको सुनकर उनके तकंसे सिद्ध परमाणुवाद आदिकों क्‍यों न माना जाय ? 
इसलिए परस्पर विरुद्ध होनेसे तक अप्रतिष्ठित ही है । 


अधि० ३ र्ू० ११ |] भाषानुवाद-सत्यानन्दो-दीपिकासहित ३५७ 


प्रतिष्ठितत्वकव्पनात्‌। सर्वतकाप्रतिष्ठायां च लोकव्यवहारोच्छेदप्रसड्गः। अतीतवतंमाना- 
ध्वसाम्येन ह्यनागते5प्य ध्वनि सुखदुःखप्राप्तिपरिहाराय प्रवतेमानोी लोको दृइयते। अ्रत्य- 
थंविप्रतिपत्तों चार्थाभासनिराकरणेन सम्यग्थनिर्धारणं तकणेव वाक्यवृत्तिनिरुपणरूपेण 
क्रियते। मनुरपि चैव॑ मन्यते--प्रित्यक्षमनुमानं च शाखं च विविधागमम्‌। त्रय॑ सुविदित कार्य घर्म- 
शुद्धिममीप्सता॥ इति । आष घर्मीपदेशं च वेदशाखाविरोधिना । यस्तकणानुसंधत्ते स धस वेद नेतर: । 

(१२।१०५,१०६)“इति च ब्रवन्‌ । & अयमेव तकंस्यालड्वारों यदप्रतिष्ठितत्व॑ नाम। एवं 
हि सावद्यतकप रित्यागेन निरवद्यस्तर्कः प्रतिपत्तव्यो भवति । नहि पूर्वजों मूढ आसी दिव्या- 
त्मनापि मूढेन मवितव्यमिति किचिदस्ति प्रमाणम्‌। तस्माज्नततर्काप्रतिष्ठानं दोष इति चेत्‌- 
एवप्रप्यविमोक्षप्रसज्ञ | यद्यपि क्चिद्विषये तकस्य प्रतिष्ठितत्वमुपलक्ष्यते, तथापि प्रकृते 
तांवद्विषये प्रसज्यत एवाप्रतिष्ठितत्वदोषादनिम क्षस्तक स्य, न हीदमतिगम्भीरं भावयाथा- 
व्म्यं मुक्तिनिवन्धनमागममन्वरेणोत््रेक्षितुमपि शक््यम्‌। रूपाद्यमावाद्धि नायमथः प्रत्यक्ष- 
गोचरः, लिड्राद्रमावाच्च नानुमानादीनामिति चावोचाम। अपिच सम्यग्ज्ञानान्मोश्ष इति 
सवषां मोक्षवादिनामभ्युपगमः | तच्यसम्यण्ज्ञानमे करूपम्‌, वस्तुतन्त्रत्वात्‌। एकरूपेण हाव- 
स्थितो योषथः स परमार्थ! | छोके तद्विषयं ज्ञानं सम्परशानमित्युच्यते --यथाप्मिरुष्ण इति । 


तकोमें अप्रतिष्ठितत्वके दशनसे उसके समान जातीय अन्य तकेमें मी अप्रतिष्ठित ह नेकी कल्पना की 
जाती है और सब तकोंके अप्रतिष्ठित होनेपर तो लोकव्यवहारका उच्छेद प्रसज्भ हो जायगा, क्योंकि भूत 
और वतमान विषयके साट्व्यसे भविष्यत्‌ विषयपें भी सुख प्राप्ति और दुःख परिहारके लिए प्रवत्त होते 
हुए लोग देखे जाते हैं । श्र॒त्यर्थमें विरोध हो, तो अर्था मासका निराकरण पूव्वक यथार्थे अथंका निर्णय 
वाक्यवृत्ति निरूपणरूप तकसे किया जाता है। 'प्रत्यक्षमनुमानं च० ( धर्मको शुद्धि-धमंका अधमंसे भेद 
जाननेकी इच्छा करनेवाले पुरुषको प्रत्यक्ष, अनुमान (तक) और विविध वेदानुकूल शास्त्र, इन तीनों द्वारा 
धमंको जानना चाहिए) और “आष०' (ऋषि प्रणीत धर्मोपदेशका वेद ओर शास्त्र अविरुद्ध तकते जो 
अनुसंधान करता है वह धमंको जानता है दूसरा नहीं) ऐसा कहते हुए मनु भो इस प्रकारके कुछ तकोंको 
मानते हैं। अप्रतिश्ति होना ही तो तकका अलड्धुर है। इस प्रकार दोष युक्त तकका परित्याग कर दोष 
रहित तक स्वीकार करने योग्य है । पूवंज मृढ था, इससे अपनेको भो मृढ होना चाहिए, इसमें कोई 
प्रमाण नहीं है । इसलिये यदि ऐसा कहो कि तककी अप्रतिष्ठा दोष नहीं है, तो ऐसा माननेपर भी तक॑ 
दोष मुक्त नहीं हो सकता, यद्यपि किसी एक विषयमें तककोी प्रतिष्ठा उपलक्षित होती है, तो मी प्रकृत 
विषयमें अप्रतिष्ठितत्व दोषसे तकमें अविभोक्ष.( मुक्त न होना ) दोष तो प्रसक्त ही है। इस अति- 
ग़म्मीर ( वेद भिन्न अमाणागम्य ) मुक्तिके हेतु जगत्‌के कारण ब्रह्मके अद्वितीयत्वका निश्चय झास्त्रके 
विना केवल कल्पनासे नहीं हो सकता, क्‍योंकि रूपादि रहित होनेसे यह पदार्थ प्रत्यक्ष प्रमाणका 
विषय नहीं है और लिज्ल आदिके अमाव होनेसे अनुमात आदिका विषय नहीं है, ऐसा हम कह 
चुके हैं। और सब मोक्ष वादियोंका यह सिद्धान्त है कि सम्यग्ज्ञानसे ही मोक्ष होता है। और 


वह सम्यग्ज्ञान एकरूप है, क्योंकि वस्तुके अधीन है। सदा एकरूपसे रहनेवालाजों पदार्थ वह 
यथाथ है । लोकमें तत्‌ विषयक ज्ञान सम्यग्ज्ञान है ऐसा कहा जाता है, जेसे अग्नि उष्ण है। मोक्षके 


सत्यानन्दी-दीपिका 
# यदि सब तकेंको प्रतिष्ठा हो जाय तो पुृवंपक्ष ही सिद्ध नहीं होगा, और पृवपक्षके तकके 


समान सिद्धान्त तककी भी प्रतिष्ठा सिद्ध नहीं होगी, क्‍योंकि, आंखिर वह भो तो तक है। इसलिये 


तकके लिए अप्रतिष्ठा दोष नहीं है । सिद्धान्‍्ती -ऐसा मानने पर भी तक दोष मुक्त नहीं हो सकता 
कारणकि हमें सबंदा तककों दोष युक्त कहनेका व्यसन नंहीं है, किन्तु ब्रह्मका उपादानकारण 





३०८ भ्रह्मसत्न-शाइूरभाष्य | आ० २ पा० १ 


तत्रेव॑ सति सम्यश्ञाने पुरुषाणां विप्रतिपत्ति रनुपपत्ना । # तकक्षानानां त्वन्योन्यविरोधा- 
त्प्रसिद्धा विप्रतिपक्तिः। यद्धि केनचित्ताकिकेणेदमेव सम्यम्ज्ञानमिति प्रतिपादितं तदपरेण 
व्युत्याप्यते, तेनापि प्रतिष्ठापिंतं ततो5परेण व्युत्थाप्यत इति प्रसिद्ध लोके, कथमेकरूपान- 
वस्थितविषयं तर्क॑श्रभवं सम्यण्ज्ञानं भवेत्‌ ? नच प्रधानवादी तर्कविदा मुत्तम इति सर्वेस्ता- 
किकेः-परिगृहीतो येन तदीयं मतं सम्यग्शञानमिति प्रतिपच्येमहि | नच शक्यन्ते :तीतानाग- 
तवतंमानास्ताकिंका एकस्मिन्देशो काले च समाहतु येन तन्मतिरेकरूपेकार्थविषया 
सम्यड्य्तिरिति स्यात्‌ । वेदस्य तु नित्यत्वे विज्ञानोत्पत्तिहेतुत्वे चर सति व्यवस्थितार्थ- 
विषयत्वोपपत्तेः, तज़नितस्य ज्ञानस्य सम्यवत्वमतोतानागतवतंमानेः सर्वैरपि तार्किकेर- 
पहोतुमशक्यम्‌। अतः सिद्धमस्येवोपनिषद्स्य ज्ञानस्यथ सम्यग्शानत्वम्‌। अतो:न्यज्र 
सम्यग्शानत्वानुपपत्ते: संसाराविमोक्ष एवं प्रसज्येत । अत आगमवशेनागमानुसारित- 
कवशेन च चेतन ब्रह्म ज़गतः कारण प्रकृतिइेति स्थितम्‌ ॥ ११ ॥ 
( ४ शिष्टापरिग्रहाधिकरणम्‌ सू० १२ ) 
एतेन शिक्षापरिग्रहा अपि व्याख्याताः ॥ १२ ॥ 

पदच्छेद--एतेन, शिष्टापरिग्रहा:, अपि, व्याख्याता: । 

सूत्रार्थ--( एतेन ) देवल आदि शिश्टोंसे किसी अंभमें गृहीत प्रधान कारणवादके निराकरणसे 
(शिष्टापरिग्रहा अपि) शिष्टोंसे किसो भी अंशमें अपरिग्रहोत अणु आदि कारणवाद भी (व्याख्याता:) 
निराकृत हुए समझने चाहिए । 


साधन सम्यरज्ञानके एक होनेपर यथार्थ ज्ञानके विषयमें पुरुषोंकी विप्रतिपत्ति-विरोध अनुपपन्न है । 
- तक ज्ञनोंमें तो परस्पर विरोध होनेसे विप्रतिपत्ति प्रसिद्ध है। और यह भी लोकमें प्रसिद्ध है कि किसी 
एक ताकिकद्वारा तकसे यह सम्यग्ज्ञान है, ऐसा प्रतिपादित है, उसका अन्यद्वारा खण्डन किया 
जाता है। और दूसरे ताकिकद्वारा तकंधे स्थापित सम्यम्ज्ञान भो उससे अन्य ताकिक द्वारा खण्डन 
किया जाता है। एकरूपसे अनवस्थित विषयक तकंसे उत्पन्न ज्ञान सम्यग्ज्ञान केसे हो. सकता है ? 
प्रधानवादी सांख्य तक वेत्ताओंमें उत्तम है ऐवा सब ताकिकोंने स्वीकार तो नहीं किया है जिससे हम 
उसके मतको सम्यग्ज्ञान मान सकें । अतीत-भूत, मविष्थत्‌ और वर्तमान ताकिक एक देश और एक 
कालमें एकत्रित नहीं किये जा सकते, जिससे कि उनकी मति एकरूप और एकार्थ विषयक होकर 
सम्यग्ज्ञान हो। वेद तो नित्य और ज्ञानकी उत्पत्तिका हेतु होनेसे व्यवस्थित अथं विषयक हो 
सकता है । उससे उत्पन्न ज्ञानके यथाथत्वका भूत, मविष्थत्‌ और वतमानके सभी ताकिकों द्वारा निषेध 
नहीं किया जा सकता, अतः यह सिद्ध हुआ कि उपनिषद्गम्यज्ञान ही सम्यग्जान है। इसलिए उससे 
भिन्न ज्ञान सम्यग्ज्ञान नहीं हो सकता, अत: उससे संसारसे मुक्ति नहीं हो सकेगी। इससे यह सिद्ध 
हुआ कि आगमके बलसे और आगम अनुकूल तकके बलसे चेतन ब्रह्म जगत्‌का निमित्तकारण और 


उपादानकारण है ॥ ११ ॥ 

सत्यानन्दी-दीपिका 
नहीं है, जड़ प्रधान जग्रेत्‌का कारण है, ऐसा तक अप्रतिष्ठित ओर दोष युक्त है। जगत्‌का कारण भूत 
ब्रह्म तो वेदसे भिन्न प्रत्यक्षादि प्रमाणोंका विषय ही नहीं है, अतः वहाँ त्कका अवकाश ही नहीं है । 


'यत्नेनानुमितो5प्यथ: कुशलैरनुमातृमिः । अभियुक्ततरेरन्यैरन्यथैवोपपाद्यते ॥/ ( मामती ) 
(अनुमान करनेवाले कुशल पुरुषोंसे यत्नपुवंक जो अथ अनुमान द्वारा सिद्ध किया गया है, उसे भी 
अन्य अधिक बुद्धिवाले अन्यथा कर देते हैं) इसलिए तकसे उत्पन्न ज्ञान परस्पर विरुद्ध होनेसे 
सम्यग्ज्ञान नहीं हो सकता । यथार्थज्ञानमें तो कोई विरोध 'नहों होता, कारण कि वह ॒यथाथथ वस्तु 


अधि० ४ सृ० १२ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहदित ३०९, 


# चेदिकस्य दर्शनस्य प्रत्यासन्नत्वाद्गुरुतरतकबलोपेतत्वाडे दानुसारिभिश्र केश्वथि 
व्छिष्ठ। केनचितंशेन परिगहीतत्वात्प्रधानकारणवादं तावद्बद्यपाश्रित्य यर्तक॑निमित्त 
आशक्षेपों वेदान्तवाब्येषू्‌द्धावितः स परिहतः। इदानीमण्वादिवादव्यापाश्रयेणापि केश्विन्म- 
न्द्मतिभिवदान्तवाक्येषु पुनस्तक॑निमित्त आक्षेप आशड्ूथेत, इत्यतः प्रधानमल॒निबहण- 
न्‍्यायेनातिदिशति | परिगृह्यन्त इति परिग्रहा, न परिग्रहा अपरिय्रहाः, शिक्षानामपरि ग्रहाः 
शिष्टापरिग्रहाः। एतेन प्रकृतेन प्रथानकारणवादुनिराकरणकार णेन शिएेम॑ नुव्यासप्रभ्ृतिभिः 
केनचिदंशेनापरिग्रहीता येपण्वादिकारणवादास्तेषपि प्रतिषिद्धतया व्याख्याता निराऊता 


वंदिक दर्शनके निकटवर्ती होने, अनेक प्रबल तकोसे युक्त होने ओर वेदके अनुसारी कुछ 
शिष्टोंद्रारा किसी एक अंशसे परिगृहीत होनेके कारण प्रधानकारणवादका आश्रयकर जो तक निमित्त 
आक्षेप वेदान्तवाक्योंपर किया गया था, उसका तो परिहार किया गया है। अब अणु आदि वादका 
आश्रयकर कुछ मन्दमति वेदान्तवाक्योंपर पुनः तक निमित्तक आशक्षेपकी आशा करते हैं, अतः 
प्रधानमल्लनिबहंगन्यायसे अतिदेश करते हैं जिनका अच्छी तरह ग्रहण किया जाय वे परिग्रह 
कहलाते हैं, जो परिग्रह नहीं वे अपरिग्रह कहे जाते हैं, जिनका शिष्टोंसे परिग्रहण नहीं होता वे शिष्टा- 
परिग्रह हैं । शिष्ट-मनु, व्यास आदिने किसी एक अंशमें भी जो अणु आदि कारणवाद स्वीकृत 
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विषयक होता है। अतः यह सिद्ध हुआ कि सांख्यद्वारा केवल तकसे सिद्ध प्रधान जगत्‌॒का उपादान 
कारण नहीं है, किन्तु चेतन ब्रह्न ही जगत॒का निमित्त और उपादान कारण है। पृव॑पक्षमें समन्‍वयकी 
असिद्धि है, सिद्धान्तमें समन्वयकी सिद्धि है ॥ ११ ॥ 

# वेदान्तवादके समान प्रधानवाद भी सत्कायवाद है और उसमें आत्माको असड्भ और 
चेतन्य माना गया है, कार्यकारणका अभेद है, इत्यादि कुछ अंशोंमें प्रधानवाद वेदान्तवादके निकट- 
वर्ती है। देवल आदि कुछ शिष्ट पुरुषोंने कुछ अंशोंमें उसे स्वीकार भी किया है। यहाँ वादका अथ 
स्वामभिमत कथन है। सत्कायंवाद और असत्कयंवाद भेदसे यह वाद दो प्रकारका है, परिणामवाद 
और विवतंवाद भेदसे सत्कायंवाद भी दो प्रकारका है। सांख्योंका परिणामवाद है, 'तार्विकोउन्यथा- 
भाव: परिणाम: ( वास्तविक अन्यथामाव परिणाम है ) उनके मतमें कारण ही कारयरूपमें परिणत 
होता है, इससे कायं और कारण अभिन्न हैं और सत्‌ हैं। जसे दूध दहीरूपमें परिणत होता है । 
कायकी नामरूपसे अनभिव्यक्ति कारण है और साधनोंद्वारा नाम-रूपसे अभिव्यक्ति काय है। अत 
काय कारणसे भिन्न नहीं है। ब्रह्मवादी वेदान्तमतमें विवतवाद है। उनके मतमें कारण ही काय- 
रूपमें मासता है, अत: कारण सत्‌ है और काय॑ कल्पित-मिथ्या है। नैयायिक और मध्वोंका 
अंसत्कायवाद है उसे आरम्मवाद भी कहा जाता है। उनके मतमें उत्पत्तिके पुृव कार्य नहीं है 
सांधनोंद्वारा उत्पन्न किया जाता है। जेसे मुक्तिकामें पहलेसे घटका अमाव है। कुम्हारने दण्ड आदि 
साधनोंसे उसे उत्पन्न किया । इसलिए उनके मतमें काय कारणसे भिन्न है। इसीप्रकार योगाचारके 
मतमें क्षणिक विज्ञानवाद, माध्यमिकके मतमें शुन्यवाद और अहंतोंका स्याद्वाद इत्यादि भी समझने 
चाहिए। परमाणु, स्वंमाव, शून्यवाद आदि निमुंल होनेके कारण दुबंल हैं, अतः: उनका पृथक 
कथन न कर कैवल अतिदेश किया गया है । जितने कारणवाद हैं उन सबको प्रधानवादने अपने 
तक आदि बलसे परास्तकर उनमें अपनी प्रधानता प्राप्त की है, इसलिए वेदान्तने उन सबमेंसे प्रधान 


कारणवादके निराकरणमें अधिक प्रयत्न किया है। प्रधानवादके निराकरणसे शेष सब कारणवादोंका 
निराकरण समझना चाहिए । 


विभु होनेसे ब्रह्म द्रव्यका उपादानकारण नहीं है, और परम महत्परिमाण, सर्व संयोगित्व- 
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द्रष्टव्या:, तुल्यत्वान्निराकरणकारणस्य, नांत्र पुनराशद्लितव्य किचिदस्ति । तुल्यमत्रापि 
परमगस्भीरस्य जगत्कारणस्य तर्कानवगाहात्वं, तकैस्याप्रतिष्टितत्वम्‌, अन्यथानुभाने५5- 
प्यविमोक्षः, आगमविरोधश्रेत्येबंजातीयक॑ निराकरणकारणम ॥ १२ ॥ 


( ५ सोक्त्रापक्यधिकरणम रू० १३ ) 


भोक्त्रापत्तेरविभागश्रे त्स्थान्लोकवत्‌ | १३ ॥ 
पदच्छेद--भोकत्रापत्ते,, अविभाग:, चेत्‌, स्थात्‌, लोकवत्‌ । 

सत्नाथ--( मोक्त्रापत्तेः ) अद्वितीय ब्रह्न यदि जगत्‌का उपादान हो, तो सब पदार्थ ब्रह्मसे . 
अभिन्न होनेके कारण भोग्य पदार्थ भोक्ता हो जायेंगे, इससे ( अविभाग: ) प्रत्यक्ष सिद्ध मोक्ता, भोग्य 
आदि विभाग ही न रहेगा, ( चेत्‌ ) ऐसा यदि कहो, तो ( लोकवत्‌ ) जसे व्यवहारमें घट आदि काये 
यद्यपि मृत्तिकासे अभिन्न हैं, तो भी परस्पर भिन्न हैं, ( स्यात्‌ ) वंसे कारणसे अमिन्न होनेपर भी 
मोक्ता, भोग्य आदि प्रपच्चका परस्पर विभाग रहेगा । 

# अन्यथा पुनन्नह्मकारणवादस्तकंबलेनेवाक्षिप्यते । यद्यपि श्रुतिः प्रमाणं स्वविषये 
भवति, तथापि प्रमाणान्तरेण विषयापहारे 5न्यपरा भवितुमहंति, यथ्या मन्त्राथंवादों। 
तर्को5पि स्वविषयाद्न्यत्ञाप्रतिष्ठितः स्यात्‌, यथा चर्माधमंयोः। किमतो ययेवम्‌ ? अत 
इृदमयुक्त यत्प्रमाणान्तरप्रसिद्धाथंबाधनं श्रुतेः | कथं पुनः प्रमाणान्तरप्रसिद्धो5थंः श्र॒त्या 
बाध्यत इति ? अन्नोच्यते- प्रसिद्धो दयं भोकतभोग्यविभागो लोके भोक्ता चेतनः शारीरः, 
भोग्याः शब्दादयो विषय इति । यथा भोक्ता देवदत्तों भोज्य ओदन इति । तस्य च विभाग- 


बम, २ उद्ापतकालपाल:पाता/आहानकक 


नहीं किए हैं, वे कारणवाद भी इस प्रकृत प्रधान कारणवादके निराकरण कारणसे प्रतिबिद्धरूपसे 
व्यास्यात-निराकृत समझने चाहिए। निराकरणका कारण समान होनेसे यहाँ वेदान्त धमन्वयपर 
पुनः कुछ भी आशद्धितव्य नहीं है। यहाँ वंशेषिक आदि मतमें भी परम गम्मीर जगत्कारणका तर्का- 


ग्रम्यत्व, तर्काप्रतिष्ठितत्व अन्यथा-दूसरी रीतिसे अनुमान करनेपर भी मोक्षामाव और आगमबविरोध 
इसप्रकारका निराकरण कारण समान है ॥ १२ ॥। 


पुनः: अन्य प्रकारसे ब्रह्मकारणवादपर तकके बलसे हो आशक्षेप किया जाता है, यद्यपि श्रुति 
अपने विषयमें प्रमाण है, तो भी अन्य प्रमाणसे विषयका बाध होनेपर उसका अन्य विषयक ( गौण 
विषयक ) होना युक्त है, जसे मन्त्र और अथवाद अन्य विषयक होते हैं। तक भी स्वविषयसे अन्यत्र 
अप्रतिष्ठित होता है जसे धम और अधमंमें । यदि ऐसा हो, तो इससे क्या ? इससे यह अयक्त है कि 
अन्य प्रमाणसे प्रसिद्ध अथंका श्रतिसे बाध हो । पुनः यह कंसे कहते हो कि अन्य प्रमाणसे प्रसिद्ध 
अथंका श्रुतिसे बाध किया जाता है । इस विषयपर कहते हैं--लोकमें यह मोक्तू, मोग्य विभांग प्रसिद्ध 
है, मोक्ता चेतन जीवात्मा है और भोग्य शब्द आदि विषय हैं, जंसे देवदत्त मोक्ता है और ओदन 
( मात ) मोज्य है। यदि भोक्ता मोग्यमावको प्राप्त हो और भोग्य भोकतृभावको प्राप्त हो, तो उस 
विभागका अभाव प्रसक्त होगा । इन दोनोंका परम. कारण ब्रह्मसे अनन्यत्व होनेके कारण परस्परमें 

सात्यानन्दी-दीपिका 

विभुत्व निगुण ब्रह्ममें नहीं है, इत्यादि आशक्षेप श्रुतिसि बाधित हैं। और अण आदि कारणवादोंके 


निराकरणमें वही कारण है जो प्रधान कारणवादके निराकरणमें है। इसलिए तेकसे वेदान्तसमन्वयका 
बाघ नहीं हो सकता है ॥ १२॥ 


% ब्रह्मको जगत॒का उपादानका रण प्रतिपादक श्रति ब्रह्मकें साथ जगव॒का अंभेंद कहती है 
परन्तु वह प्रत्वक्षादि प्रमाणों और तकसे बाधित है, क्योंकि उनमें ब्रह्द और जगतका कार्यकारणभाव 





अधि० ५ सू० १३ ] भाषालुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासद्दित ३८१ 


स्याभाषः प्रसज्येत, यदि भोक्ता भोग्यभावमापच्येत, भोग्यं चा भोक्ठभावमापचेत । तयो- 
श्रेतरेतरभावापत्षिः परमकारणादूत्रह्मणो5नन्‍्यत्वात्प्रसज्येत॥ न चांस्य प्रसिद्धस्य 
विभागस्य बाधन युक्तम्‌ । यथा त्वद्यत्वे भोक्‍्तृभोग्ययोविभागो दृष्टस्तथातीतानागतयो- 
रपि कल्पयितव्यः। तस्माठ््रसिद्धस्यास्थ भोक्‍तभोग्यविभागस्थाभावप्रसह्ञादयुक्तमिदं 
ब्रह्मकारणतावधारणमिति # चेत्कश्विच्चोदयेत्तं प्रति ब्रयात्‌ू-स्याल्रोकवदिति। उपपच्यत 
एवायमस्मत्पक्षेपरपि विभागः, एवं लोके दृष्टतचात्‌। तथा हि-समुद्रादुदकात्मनो5नन्‍्य- 
त्वेषषि तद्दिकाराणां फेनवीचीतरज्बुद्बुदादीनामितरेतरविभाग इतरेतरसंइलेषादिल शक्ष- 
णश्च व्यवहार उपलभ्यते । नच समुंद्रादुदकात्मनो5नन्‍्यत्वे5षपि तद्धिकाराणां फेनतरह्ना- 
दीनामितरेतरभावापत्तिभंवति । न च तेषामितरे तरभावानापत्तावपि समुद्रात्मनो न्यसत्वं 
भवति | एचमिहं।पि- न च भोक्त॒भोग्ययोरितरेतरभावापत्तिः, नच पर स्मादूतन्नह्मणो 5 न्‍्य- 
त्वं भविष्यति। यद्यपि भोक्ता न ब्रह्मणो विकारः, तत्सष्ठा तदेवानुप्राविशत्‌' ( तै० २।६ ) 
इति स्रष्ट रेचाविक्ृतस्य कार्यानुप्रवेशेन भोकतृत्वश्रवणात्‌ , तथापि कार्यमनुप्रविष्ठस्या- 
स्व्युपाधिनिमित्तो विभाग आकाशस्येव घटाद्रुपाधिनिमित्त इत्यतः परमकारणादन्रह्मणो- 
5नन्यत्वेष्प्युपपद्यते भोकतृभोग्यलक्षणो विभागः समुद्रतरझ्ादिन्यायनेत्युक्तम्‌ ॥१३॥ 





अभेद हो जायगा । इस लोक प्रसिद्ध विमागका [ श्रूतिसे ] बाध होना युक्त नहीं है। जैसे वरंमानमें 
भोवतृ-मोग्य विभाग प्रत्यक्ष सिद्ध है, वेसे भूत और भविष्यत्‌में मो उसकी कल्पना करनो चाहिए । इस- 
लिए इस प्रसिद्ध मोक्‍्तू मोग्य विभागके अमावका प्रसंग होनेसे यह ब्रह्मकारणत्व निरचय अयुक्त है । 
सिद्धान्ती--ऐसी यदि कोई शझ्भा करे, तो उसके प्रति ऐसा कहना चाहिए---लोकके समान 
विभाग होगा । हमारे पक्षमें मी यह विभाग उपपन्न होता ही है, क्‍योंकि लोकमें ऐसा देखनेमें आता 
है। ज॑ंसे कि उदकरूप समुद्रसे फेन, वीची ( बड़ी तरंग ), तरंग ओर बुल्ब॒ुले आदि उसके विकार 
अनन्य होनेपर भी उनका परस्पर विभाग और परस्पर संइलेश आदि रूप व्यवहार उपलब्ध होता है। 
और उदकरूप समुद्रसे अनन्य होनेपर भी उसके विकार फेन वरद्भध आंदिकी अन्योन्यात्मकता नहीं 
होती और उनकी अन्योन्यात्मकता-न होनेपर भी वे समुद्रस्वरूपसे अन्य नहीं होते। वंसे यहाँ भी 
मोक्ता और भोग्यकी अन्योन्यमावापत्ति नहीं होगी और न उनका पंरब्रह्मसे भेद होगा । यद्यपि भोक्ता 
ब्रह्मका विकार नहीं है, क्‍योंकि 'तत्सष्टा' ( उसकी रचनाकर उसमें ही अनुप्रवेश किया ) इस प्रकार 
कार्यमें अनुप्रवेशहारा अविकृत स्रष्टामें ही भोवतृत्वका श्रवण है, तो भी घट आदि उपाधि निमित्तक 


आकांशके समान कायेमें अनुप्रविष्का उपाधिकृत विमाग है। इससे ऐसा कहा गया है कि परम कारण 
ब्रह्मसे अनन्य होनेपर मी मोकतृ-भोग्यरूप विमाग समुद्रतरज्भ न्यायसे उपपन्न होता है ॥ १३ ॥ 


सत्यानन्दी-दीपिका का 
सिद्ध नहीं होता, इसलिए बाधक प्रमाणके विद्यमान होनेपर अभेद बोधक श्रुति मुख्य नहीं किन्तु गोण 


है । जैसे 'आदित्यो यूपः” यह श्रुतिवाक्य आदित्यका यूपके साथ अभेद बोधित करता है, परन्तु यह 
प्रत्यक्ष आदि प्रमाणोंसे बाधित है, अतः वहाँ मीमांसकोंने आदित्य शब्दकी आदित्य सहशमें लक्षणाकर 
गौणवत्तिसे “आदित्यः स्शो यूप:” ऐसा व्याख्यान किया है। जैसे धरम, अधर्म आदि अज्ञात तत्त्वोमें 
प्रत्यक्ष आदि प्रमाण बाधित हैं, बसे प्रत्यक्ष आदि प्रमाणोंसे. प्रसिद्ध भेदसे श्रुति-प्रतिपादित अभेद 
कारणवाद भी बाधित है, इससे ब्रह्म जगवृका कारण हो यह कथन अयुक्त है। इस प्रकार तकसे 
अद्वत समन्वयका बाघ होना युक्त है । ह 
% जैसे महाकाशंमें घट, मठ आदि उपाधिकृत घटाकाश, मठाकाश आदि कल्पित भेद व्यवहार 
होता है । बसे ब्रह्ममें मी अविद्या उपाधिकृत मोक्ता और भोग्य आदि कल्पित भेद व्यवहार होता है। 
अतः द्वेतप्रमाणका अद्व तसमन्वयसे विरोध नहीों है ॥ १३ ॥ 
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( ६ आरसम्मणाधिकरणम्‌ सू० १४-२० ) 
तदनन्यत्वमारम्भणशब्दादिभ्य। ॥१४॥ 

पदच्छेदू--तदनन्यत्वमू, आरम्मणदब्दादिभ्यः । 

सूत्राथं---( तदनन्यत्वम्‌ ) काये जगत्‌॒की कारण ब्रह्मासे अनन्यता है, ( आम्मणशब्दादिभ्यः ) 
क्योंकि 'वाचारम्भणं विकारो' 'एऐंतदात्म्यमिदं सवम्‌ “ब्रह्मवेदं सवम इत्यादि श्रतिवाक्योंसे ऐसा ही 

अवगत होता है । 

# अभ्युपगम्य चेम॑ व्यावहारिक भोक्‍तभोग्यलक्षणं विभागं स्यालोकवदिति परि- 
हारो5भिहितः, नत्वयं विभागः परमाथथतो ५स्ति, यस्मात्तयोः कार्यकारण योरनन्यत्वमव- 
गम्यते | कार्यमाकाशादिक बहुप्रपञ्च॑ जगत्‌, कारण परं ब्रह्म, तस्मात्कारणात्परमाथंतो९- 
ननन्‍्यत्वं व्यतिरेकेणाभावः कार्यस्यावगम्यते। -कुतः ? आरम्भणशब्दादिभ्यः। आरम्भण॑- 
शब्दस्तावदेकविज्ञानेन सवविज्ञानं प्रतिज्ञाय दश्टान्तापेक्षायामुच्य ते - यथा सोम्येकेन म्ृ॒त्पिण्डेन 
स्व झून्मयं विज्ञात स्याद्वाचारम्मणं विकारो नामधेय॑ झृत्तिकेत्येव सत्यमः छा० ६।१॥४) इति । एत- 
दुक्त भवति-णकेन मृत्पिण्डेन परमाथथतो सदात्मना विज्ञात न सर्व सनन्‍्मयं घटशरावोदअ- 
नादिक म॒दात्मकत्वाविशेषादधिज्ञातं भवेत्‌ । यतो वाचारस्भर्ण विकारो नामधेयम-वाचेव 
फेवलमस्तीत्यार भ्यते--विकारो घटः शराव उदश्जनं चेति। न तु वस्तुव॒त्ते न विकारो नाम 





यह व्यावहारिक मोक्त्‌-भोग्यरूप विभाग स्वीकारकर 'स्थाल्लोकवत्‌”' इस सूत्रमागसे उसका 
परिहार कहा गया। परन्तु यह विभाग परमाथतः नहीं है, जिससे वे कायकारण अनन्य अवशत होते 
हैं । आकाश आदि बहुत विस्तृत जग्रत्‌ काय॑ है और परत्रह्म कारण है । उस कारणसे कार्यके पृथक्त्वका 
अभाव ही वास्तवमें कारणके साथ कायंका अनन्यत्व अवगत होता है। किससे ? इससे कि आरभम्मण 
शब्द आदि कहे हैं। एक विज्ञानसे स्वंविज्ञानकी प्रतिज्ञाकर दृशन्तकी अपेक्षामें “यथा सोस्यकेन ० 
( हे सोम्य-ब्वेतकेतु ! जैसे एक मृत्तिकापिण्डसे सब मृत्तिकाके विकार ज्ञात हो जाते हैं कि विकार 
क्ैवल वाणीके आश्रयभूत नाम मात्र हैं, सत्य तो केवल मृत्तिका ही है ) इसप्रकार आरम्भण शब्द 
कहा गया है। अभिप्राय यह है कि वास्तवमें मृत्तिकारूपसे ज्ञात एक मृत्तिकापिण्ड मृत्तिकांमयय घट, 
सिकोरा, डोल आदि सभी पदाथ मृत्तिकात्मकरूप अविशेषसे विज्ञात होते हैं, क्योंकि वाचारम्भण 
विकार केवल नाम मात्र हैं। घट, तिकोरा और डोल आदि विकार केवल वाणीसे 'हैं' ऐसे कहे जाते हैं, 
वस्तुवृत्तिसे तो विकार कुछ भी नहों हैं, नाममात्र यह सब अनुृत-मिथ्या है, केवल मृत्तिका ही सत्य 

सत्यानन्दी-दीपिका 

# पूर्वाधिकरणमें परिणामवादके आधारपर समाधान किया गया है और इस अधिकरणमें 
विवरतवादके आधारपर किया जाता है। इससे एकफल संगति है। परन्तु इसप्रकार दोनों अधि- 
करणोंकी संगतिमें विरोध होगा ? ऐसी बात नहीं है, क्योंकि-.- 

विवतंबादस्य व पूवभूमिवदान्तवादे. परिणामवादः 
व्यवस्थिते5स्मिन्परिणामवादे स्वयं समायाति विवतंवादः ॥ 

( वेदान्तमें विवतंवादकी प्रथमावस्था परिणामवाद है, इस परिणामवादकी व्यवस्था हो जानेपर 
विवतंवाद स्वयं ही प्राप्त हो जाता है ) ऐसा सेक्षेपशाारीरकमें कहा गया है। इसलिए कोई विरोध 
नहीं है। ताह्पय यह है कि प्रत्यक्ष आदिका लोकप्रसिद्ध प्रामाण्य स्वीकारकर स्थल बद्धिवालोंकी 
श्भा निवृत्तिके लिए परिणाम दृशन्त-समुद्रतरज्भधन्यायसे भेद और अभेद कहा गया है। अब प्रत्य- 
क्षादि प्रमाणोंकी तत्त्वके प्रतिपादनमें असमर्थ कहकर केवल व्यवहारमें ही उनकी स्थापना की जाती है 
भर्थात प्रत्यक्ष आदि प्रमाण केवल व्यवहारविषयक हैं. परमार्थंविषयक नहीं हैं। इसलिए. मिथ्या- 
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कश्चिद्स्ति। नामथेयमाजं हो तदनूत॑ सत्तिकेत्येबसत्यमिति। एप ब्रह्मणो दश्शान्त आम्नातः । 
तत्र श्रताद्राचारस्मणणशब्दादाएन्तिके५पि ब्रह्मव्यतिरेकेण कार्यजातस्याभाव इति गम्यते 
पुनश्च तेजोबन्नानां बत्रह्मकायतामुकत्वा तेजोषबन्नकार्याणां तेजो5बन्नव्यतिरेणाभावं ब्रवीति 
अधागादग्नेरग्नित्वं वाचारम्मणं विकारो नामधेय॑ त्रीणि रूपाणीत्येव सत्यम्‌' (छा०६।४।१) इत्यादिना! 
आरम्भणशब्दादिभ्य इत्यादिशब्दात्‌ 'ऐतदात्म्यमिदं सबब तत्सत्यं स आत्मा तत्त्वमसि! ( छा० 
६।८।७ ), इदं-सव यदयमात्मा' (बृ० २।४।६), ब्रह्मवेदं स्बंस! (सु० २।२।११ ), आत्मैवेदं सम 
( छा० ७।२५१२ ), नेह नानास्ति किचन! (ब्ृ० ४।४।१९ ) इत्येबमायप्यात्मेकत्वप्रतिपादनपरं 
वचनजातमुदाहतव्यम्‌ । न चान्यथेकविज्ञानेन सर्वविज्ञानं संपद्यते | तस्माद्यथा घटकर- 
काय्ाकाशाना महाकाशानन्यत्वम, यथा मृगठष्णिकोदकादिनामूषरादिभ्योषनन्यत्वम, 
टश्नष्टस्वरूपत्वात्स्वरूपेणानुपा ख्यत्वात्‌, एवमस्थ भोग्यभोक्जआादिप्रपश्चजातस्प ब्रह्मव्य- 
तिरेकेणाभाव इति द्रष्टव्यम्‌ | # नन्‍्वनेकात्मकं ब्रह्म, यथा वृक्षो नेकशाख एवमनेकशक्ति- 
प्रवृत्तियुक्त ब्रह्म । अत एकत्वं नानात्वं चोमयमपि सत्यमेव। यथा वृक्ष इत्येकत्वं शाखा 
इति नानात्वम्‌। यथा च समुद्रात्मनेकत्व॑ फेनतर ज्राद्यात्मना नानात्वम्‌ । यथा च सुदात्म- 
है। यह ब्रह्ममें दृष्ठान्त कहा गया है । यहाँ श्रुत वाचारम्मण शब्दसे दार्शन्तिकमें मी कारण ब्रह्मसे कार्य 
समृह भिन्न नहीं है ऐंसा ज्ञात होता है। पुनः श्रुति तेज, जल और अन्नको ब्रह्मका काये. कहकर 
तेज, जल और अन्नके कार्योका तेज, जल ओर अन्नसे भेंदामाव “अपागादरग्नेरग्नित्वं ०” ( इस प्रकार 
अग्निसे अग्नित्व निवृत्त हो गया, क्योंकि [ अग्निरूप | विकार वाणीसे कहनेके लिए नाममात्र है 
केवल तीन रूप हैं, इतना ही सत्य है ) इत्यादिसे कहती है। “आरम्भणशब्दादिभ्यः” इसमें पठित 
'आदि' शब्दसे 'ऐतदात्म्य०' ( यह सब एतद्रप हो है, वह सत्य है, वह आत्मा है और हे श्रेतकेतु ! 
वही तु है ) 'इदं सव०' ( यह जो कुछ भी है यह सब आत्मा ही है ) 'ब्रह्मेचेदं सवंम! ( यह सब ब्रह्म 
ही है ) 'आत्मेवेद॑ सर्वम/ (आत्मा ही यह सब है) 'नेह नानास्ति०” ( इस-कब्रह्ममें ताना कुछ मी नहीं 
है ) इत्यादि आत्मैकत्व प्रतिपादन परक वाक्य समुदाय भी उदाहरणरूपसे ग्रहण करना चाहिए। नहीं 
तो एक विज्ञानसे स्वंविज्ञान सम्पन्न नहीं होगा । इसलिए जैसे घटाकाश, करकाकाश आदि महाकाझ- 
से अनन्य हैं ओर जैसे मृगतृष्णा जंल आदि उषर आदिसे अनन्य हैं, क्योंकि हृष्ट नष्ट स्वरूप वाले हैं 
अर्थात्‌ उनका स्वरूप हृष्टिगोचर होकर नष्ट हो जाता है अर्थात्‌ अधिष्ठान ज्ञानसे बाधित हो जाता 
है और वह स्वरूप रहित है, घेसे ही मोक्तृ-मोग्य आदि प्रपच्च समुह ब्रह्मसे भिन्न नहीं है, ऐसा 
समझना चाहिए । परन्तु ब्रह्म तो अनेकात्मक है, जसे वृक्ष अनेक थाखा युक्त है, वंसे ब्रह्म भी 


सत्यानन्दी-दीपिका 
द्वत प्रमाणोंसे श्रौताथंका बाध नहीं हो सकता है। इसप्रकार अद्वत समन्‍्वयके अविरोधके लिए दवतको 


भिथ्या सिद्ध करते हैं। यहाँ अनन्यत्वशब्द अभेद परक नहीं है किन्तु भेद निषेध परक है अर्थात्‌ इस 
दृश्यमान जगत्‌की ब्रह्मससे प्रथकु सत्ता नहीं है यही अनन्यत्वका तात्तिक अथं है। “नेह नानास्ति किल्चन! 
इत्यादि श्रति भी ब्रह्ममें नानात्व-भेदका निषेध करती है । 

अब भरृपन्चक आदि प्राचीन वेदान्ताचायोंके अभिमत एकत्व नानात्ववादकों दिखलाते हैं--- 
अनेकशक्ति और इससे होनेवाली अनेकप्रकारकी कार्यात्मकसृश्सि ब्रह्म युक्त है, इस विषयमें “इन्द्री 
मायामिः पुरुरूप ईयते' ( ब्रह्म मायारूप अनेक शक्तियोंसे बहुत रूप हुआ ) यह अतिवाक्य प्रमाण 
है। यदि अत्यन्त अभेद मानें तो कमंकाण्डादिके आश्रित लौकिक और वंदिक व्यवहार एवं ब्रह्म 
प्राप्तिके श्रवण, मनन आदि सब साधन बाधित हो जायेंगे। यदि ब्रह्ममें का्यहपसे तानात्व मानें 
तो लोकिक और शास्त्रीय सब व्यवस्था ठीक हो जायगी, अत; भेद और अभेदको मानना युक्त है। 
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नेकत्वंघटशरावाद्यात्मना नानात्वम । तत्रेकत्वांशेन ज्ञानान्मोक्षव्यवहारः सेत्स्यति, 
नानात्वांरोन तु कर्मकाण्डाश्रयो लोक़िकवेदिकव्यवहारों सेत्य्यत इति। एवंच 
मसदादिदिशनता अनुरूपा भविष्यन्तीति। ने स्यांत्‌; रत्तिकेत्येव सत्यम' इति प्रकृति- 
मात्रस्य दृष्टान्ते सत्यत्वावधारणात्‌, वाचारम्भणदाब्देन च विकारजातस्यानुतत्वाशि- 
धानात, दार्शन्तिकेषपि 'ऐतदात्म्यमिदं खब तत्सत्यमः इति च परमकारणस्येवेकस्य 
सत्यत्वावधारणात्‌ , 'स आत्मा तत्वमसि श्रेतकेतो” इति च शारीरणस्य ब्रह्ममावोपदेशात्‌ । 
स्वयं प्रसिद्धंद्येतच्छारीरस्य ब्रह्मात्मत्वमुपदिष्यते, न यत्नान्तरप्रसाध्यम्‌। अतश्ेद॑ 
शास्त्रीय॑ ब्रह्मात्मत्वमवगम्यमान स्वाभाविकंस्य शारीरात्मत्वस्य बाधक संपचते, रज्ज्वादि- 
बुद्धय इव सर्पादिवुद्धीनाम्‌ । बाधिते च शारीरात्मत्वे तदाश्रयः समस्तः स्वाभाविको 
व्यवहारों बाधितों भवति, यत्पसिद्धये नानात्वांशो5परो तऋह्मणः कल्प्येत। # दशंयति 
च--यत्र त्वस्य सवमास्मेवाभृत्तत्केन क॑ परयेत्‌ ( बृ० ४।७॥१० ) इत्यादिना ब्रह्मात्मत्व- 


अनेक शक्ति प्रवृत्ति युक्त है, इसलिए एकत्व और नानत्व दोनों सत्य ही हैं। ज॑ंसे वृक्ष! इस रूपसे 
एक है और 'शाखा' रूपसे नाना है, ज॑से समुद्र' इस रूपसे एक है और फेन, तरज्भ आदि रूपसे 
नाना है, और 'मृत्तिका' इस रूपसे एक है और घट, शराव आदि रूपसे नाना है, [ वसे हो ब्रह्म 
भी कारणरूपसे एक हैं और भोक्‍तृ, भोग्य आदि प्रपब्ब॒रूपसे अनेक है ] दोमें से एकत्व अंशके ज्ञानप्ले 
मोक्ष व्यवहार सिद्ध होगा और नानात्व अंशके ज्ञानसे कर्मकाण्डके आश्रित लौकिक -%र वंदिक 
व्यवहार सिद्ध होंगे, इसी प्रकार मृत्तिका आदि हृशनन्‍्त भी अनुरूप होंगे ? परन्तु ऐसा नहीं है, क्योंकि 
'रखत्तिकेत्येव सत्यम्‌' (केवल मृत्तिका ही सत्य है) इस प्रकार दृशन्तमें प्रकृतिमात्रमें सत्यत्वका निबचय 
किया गया है, और वाचा रम्मणशब्दसे विकार समुदायमें अनुतत्वका अभिधान किया गया है। दार्शन्तिक- 
में मी 'ऐलदाःम्यमिदं सबस! ( यह सब एतद्रत है वह सत्य है) एक परम कारणमें सत्यत्वका 
अवधारण किया गया है और 'स आत्मा०! (हे श्वेतकेतु ! वह आत्मा है वह त है ) इस प्रकार 
जीवात्माको ब्रह्ममावका उपदेश है ॥ जीवात्माको यह स्वयं भश्रसिद्ध ब्रह्मात्मत्वका उपदेश किया जाता है, 
न कि अन्य यत्न साध्य ब्रह्मात्मत्वका । इसलिए जसे रज्जु आदि बुद्धि कल्पित सप॑ आदि बुद्धिकी 
बाधक होती हैं, वसे यह शास्त्रीय अवग्रम्यमान ( अवगत हुआ ) ब्रह्मात्मत्व आविद्यक जीवात्मत्वका 
बाधक होता है । जं.वात्मत्व बाधित होनेपर उसके आश्रित समस्त आविद्यक लौकिक, वंदिक व्यवहार 
जिनकी सिद्धिके लिए ब्रह्ममें एकल्वसे भिन्न नानात्वांईकी कल्पना करनी पड़े, बाधित हो जाते हैं । 
ओर 'यन्न त्वस्य०” ( जिस ज्ञानावस्थामें इस विद्वांचके लिए सब आत्मा ही हो गया है उस अवस्थामें 


ग न सत्यानन्दी-दीपिका मे 
सिद्धान्ती--यह ठीक नहीं है, क्योंकि “झत्तिकेत्येव सत्यम” इस प्रकार श्रुतिमें अवधारणाथंक “एव' 


ओर “आरम्मणशब्द' 'सत्यत्वावधारणात्‌' इत्यादि हेतुओंसे विकारकी ब्रह्मसे पृथक सत्ताका निषेध 
किया जाता है। इसलिए परिणामवाद श्रुति बाह्य है । 


& यत्न त्वस्य०! यह श्रुति ब्रह्मत्ानीके लिए समस्त भेद व्यवहार, व्यवहारदशामें सत्य है और 
मोक्ष अवस्थामें निवृत्त हो जाता है, तो यह कथन युक्त नहीं है, क्योंकि सत्य वस्तुकी कदापि निवत्ति 
नहीं होती, ज्ञान किसी सत्य वस्तुकी निवृत्ति नहीं करता किन्तु उसमें मिथ्याज्ञानसे आरोपित और 
उसके ज्ञानको निवृत्त करता है। यदि ज़ीवत्व सत्य होता, तो 'तत््वमसि” आदि वाक्य जीवको ब्रह्म- 
भावका बोध (ज्ञान) नहीं कराते, परन्तु 'तत्तवमसि” 'नान्यो«्तो$स्ति द्वश्! इत्यादि श्रुतिवाक्योंसे सिद्ध 
होता है कि जीवमाव कल्पित है और ब्रह्ममाव पारमाथिक है। परल्तु तुम्हारे मतमें तो सम्बग्ज्ञानसे मोक्ष 
मो सिद्ध नहीं हो सकता, क्योंकि संतारका कारण मिथ्याज्ञान हो, तो उसकी निवृत्ति के लिए सम्यग्शानकी 


अधि० ६ सू० १७४ |] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासद्दित ३६५ 


दर्शिन प्रति समस्तस्य क्रियाकारककललक्षणस्य व्यवहा रस्याभावम्‌ | न चाय॑ व्यवहाराभा- 
बो5स्थाविशेषज्नेबद्धोएमिथीयत इति युक्त वक्तेम्‌, तत्तमसि' इति प्रह्मात्मभावस्यानवस्था- 
विशेषनिवन्धनत्वात्‌। तस्कर रष्टान्तेन चानतामिसंघस्य बन्धनं सत्याधिसंधस्पय च मोक्ष 
शयन्नेकत्वमेय्रेक पारमाथिक दशयति (छा०६।१६)। मिथ्याज्ञानविजुस्मित थे नानात्वम | 
उम्रयसत्यताथा हि कथं व्यवहार गोचरो5पि जन्तुर न ताभिसंघ इत्युच्येत ? 'र॒त्यो: स खत्यु 
मामोति य इह नानेव पश्यति' ( बृ० 8। .।१९) इति च भेद शिमपवद्ज्षे वेतदशशयति । न चास्मि- 
न्द्शने ज्ञानान्मोक्ष इत्युपपचते, सम्यग्शञानापनोद्यस्य कस्यचिन्मिथ्याज्ञानस्य संसारकारण- 
त्वेनानभ्युपगमात्‌ | उसयसत्यतायां हि कथमेकत्वज्ञानेन नानात्वज्ञानमपनुद्यतं इत्य च्यते 
नन्‍्वेकत्वैकान्ताभ्युपगमे नानत्वाभावात्प्रत्यक्षादीनि लोकिकानि प्रमाणानि व्याहन्येरज्ि- 
विषयत्वात, स्थ(ण्वादिष्चिव पुरुषादिशञनानि | तथा विधिप्रतिषेधशासख्रमपि भेदापेक्षध्वात्त- 
दभावे व्याहन्येत, मोक्षशास्त्रस्यापि शिष्य शासित्रा दिभेदापेक्षत्वात्तदमावे व्याघातः स्यात्‌ । 
कथ चानतेन मोश्ष श(स्त्रेण प्रतिपादितस्यात्मेकत्वस्य सत्यत्वमुपपयेतेति ? अज्नोच्यते-नेष 
दोषः, सवव्यवहाराणामेव प्राग्ब्रह्मात्मता विज्ञानात्सत्यत्वोपपत्तेः, स्वप्नव्यवहारस्येव प्रा- 
कप्रबोधात्‌। यावद्धि न सत्यात्मेकत्वप्रतिपत्ति स्तावत्प्रमाणप्रमेयफ छलक्षणेषु विका रेष्वन्त- 
किस साधनसे किसे देखे ) इत्यादिसे ब्रह्मात्मत्वदर्शकि प्रति श्र्‌ति क्रिया, कारक और फलरूप समस्त 
व्यव्रहारका अभाव दिखलाती है। यह कथन युक्त नहीं है कि यह व्यवहारका अमाव किसी अवस्था 
विशेष ( मोक्ष ) के अधीन कहा गया है, क्‍योंकि 'तत्वमसि! इस प्रकार जीवका ब्रह्मात्ममाव किसी 
अवस्था विशेषके अधीन नहीं कहा गया है । किच्च चोरके दृष्टान्तसे मिथ्था वस्तुमें आग्रह करनेवालेका 
बन्धन और सत्याभिसन्धकरा -मोक्ष दिखलाती हुई श्रति केवछ एकत्व ही एक पारमाथिक और 
नानात्वको भिथ्याज्ञानसे कल्पित दिखलातोी है। यदि भेद और अभेद दोनों सत्य हों, तो भेद व्यवहार 
करनेवाला पुरुष अनुताभिसन्ध है यह कप्े कहा जा सकेगा । 'झूत्यों: स झत्युमा०  ( जो इस अद्वितीय 
ब्रह्ममें नाना-सा देखता है वह मृत्युसे मृत्युको प्राप्त होता है ) इस प्रकार श्र॒ति भेद हृष्टिका अपवाद 
करती हुई यही ( अभेद ) दिखलाती है। और इस भेद और अभेदवाद दरंनमें ज्ञानसे मोक्ष भी 
उपपन्न नहीं होगा, क्योंकि इसके मतमें सम्यग्ज्ञानसे निवारण योग्य किसी भिथ्यानज्ञानको संसारके 
कारणरूपसे नहीं माना गया है, कारण कि दोनों सत्य होनेसे यह केसे कहा जाय कि एकत्व ज्ञानसे 
नानात्वज्ञान निवत्त होता है। परन्तु केवल एकत्वके ही स्वीकार करनेपर तो. नानात्वके अभावसे 
प्रत्यक्ष आदि लौकिक प्रमाण निविषयक होनेसे बाधित हो जायेंगे । जंसे स्थाणु आदिमें पुरुष आदिके 
ज्ञान बाधित हो जाते हैं। इसी प्रकार भेदकी अपेक्षा रखनेके कारण विधि, प्रतिषेश्न सत्र भी भेदके 
अभावमें बाधित हो जायेंगे । गुरु शिष्य आदि भेदकी अपेक्षा रखनेके कारण मोक्ष शास्त्र भी उसके 
अमावमें बाधित हो जायगा । और मिथ्या मोक्ष शास्त्रसे प्रतिपादित आत्मैकत्व सत्य कैसे हो जायगा १ 
इस विषय पर कहते हैं--यह दोष नहों है, क्योंकि जसे जागनेके पूर्व सब स्वप्न व्यवहार सत्य प्रतीत 
होते हैं, बस इसी प्रकार ब्रह्मात्मैकत्व ज्ञानके पूर्व सब व्यवहार मो सत्य हो सकते हैं। जब तक सत्य 


आत्मैऋत्व प्रतिपत्ति नहीं होतो तबतक प्रमाण, प्रमेथ और फलरूप विकारों में किसीको भी मिथ्यात्व बुद्धि 

नहीं होती । स्वाभाविक ब्रह्मात्मताका त्यागकर अविद्यासे सब प्राणी विकारोंमें ही 'मैं मेरा' इस प्रकार 
सत्यानन्दी-दीपिका 

अपेक्षा हो, परन्तु तुम्हारे मतमें तो एकत्व, नानात्व और उनका ज्ञान सत्य हैं, एक सत्यज्ञानसे अन्य 


सत्यज्ञानकी :नवृत्ति संगमव नहीं है। वेदान्तमतमें तो नानात्व भिथ्याज्ञानते कल्पित है वह शास्त्रीय 
ब्रह्मात्मैकत्व ज्ञानसे निवृत्त हो जाता है, जिससे बन्धनिवत्तिपृवंक मोक्ष होता है । 


३६६ ब्रह्मसूतर-शाइरभाष्य [ आ० ५ पा० १ 


त्ववुद्धिन कश्यचिदुत्पद्यते। विकारानेव त्वहं ममेत्यविद्यया५5व्मात्मीयेन भावेन स्ों 
जन्तुः प्रतिप्यते स्वाभाविकों ब्रह्मात्मतां हित्वा। तस्मात्पाग्त्ह्मात्मताप्रतिबोधादुपपन्नः 
स्वो लोकिको वेदिकर्च व्यवह(रः। & यथा सुप्तस्य प्राकृतस्य ज़नस्य स्वप्न उच्चावचा- 
न्भावान्पश्यतों निश्चितमेतर प्रत्यक्षाभिमतं विज्ञानं मवति, प्राकप्रबोधांत, मच प्रत्यक्षाभा- 
साभिप्रायस्तत्काले भवति, तद्बत्‌। कथं त्वसत्येन वेदान्तवाक््येन सत्यस्य त्रह्मात्मत्थस्य 
प्रतिपत्तिषपपदेत ? नहि रज्जुसपंण दृष्टो प्लियते । नापि सुगतृष्णिक्राम्मसा पानावगाह- 
नादिप्रयोजन क्रियत इति। नेष दोष, शाड्राविषादिनिमित्तमरणादिकायोंपलब्धे:, 
स्वप्नद्शनाथस्थस्य च सर्पदंशनोदकस्नानादिकाय॑दर्शानातू । तत्काय॑मप्यन तमे- 
वेति चेद्वरयात्‌ , तत्र ब्रूमः-यद्यपि स्वप्तद्शनावस्थस्य सपदंशनोदकस्नादिकाये- 
मनतं तथापि तदवबगतिः सत्यमेव फलम्‌ , प्रतिवुद्धस्याप्यवाध्यमानत्यात्‌। नहि 
स्वप्तादुन्थितः स्पप्नदर्श सर्पदं शनोदकरुनानादिकाय मिथ्येति मन्यप्रानस्तदवगतिमपि 
मिथ्येति मच्यते कश्चित्‌ । एतेन स्वप्तदशोष्वगत्यवाधनेन देहमात्रात्मवादों 
दूषितो वेदितव्यम । तथा च श्रुतिः---यदा कर्ंसु काम्प्रेपु स्त्रिय स्वप्नेपु पश्यति। 








आत्मभाव और आत्मीयभावको प्राप्त होते हैं, इसलिए ब्रह्मात्मत्व ज्ञानके पूव लौकिक और व दिक सब 
व्यवहार उपपन्न होते हैं । जसे स्वप्नमें भिन्न-भिन्न अनेक प्रकारके पदार्थोकों देखनेवाले साधारण सुप्त 
पुरुषको जागनेसे पूर्व प्रत्यक्षरूपसे माना हुआ निश्चित ही विज्ञान होता है। उस समय उसको प्रत्यक्षा- 
भासके अभिप्रायपे ज्ञान नहों होता, वसे प्रकृतमें मी समझना चोहिए। परन्तु असत्य वेदान्तवाक्पसे 
सत्य ब्रह्मात्मत्व ज्ञान कैप्ते उपपन्न होगा ? क्‍योंकि रज्जुमें कल्पित सपंसे डेंसा हुआ नहीं मरता और 
मृगतृष्णाके जलसे पान और स्नान आदि प्रयोजन भी सिद्ध नहीं होते । यह दोष नहीं है, क्योंकि विष 
आदि शझ्ूके कारण मरग आदि कार्य उपलब्ध होते हैं और स्वप्नास्वस्था स्थित पुरुषमें सप॑से डसा 
जाना, जल स्नान आदि काय देखनेमें आते हैं। यदि यह कहो कि उसके कार्य भी असत्य हैं । तो उस 
विषयको हम कहते हैं--यद्यपि स्वप्नावस्थामें स्थित पुरुषके सपंका डेसना, जल स्तान आदि कारये 
असत्य हैं, तो भी उनका ज्ञानरूप फल सत्य ही है, क्योंकि जाग्रत्‌ पुरुषका मो वह ज्ञान बाधित नहीं 
होता । स्वप्नसे उठा हुआ पुरुष स्वप्नदृष्ट सपंदंश, उदकस्नानादि कार्य भिथ्या हैं, ऐसा मानता 
हुआ उसका ज्ञान भी मिथ्या है, ऐसा कोई भी नहीं मानता। इससे स्तप्नद्रष्टा विषयक ज्ञानका 
बाध न होनेसे देहमात्रकों आत्मा मानने वालेका मत भी खण्डित समझना चाहिए। उसीप्रकार 
यदा कमंसु०” ( जब काम्य कर्मोको करता हुआ पुरुष स्वप्नमें सुन्दर स्त्रीको देखे तो उस स्वप्न 


| सत्यानन्दी-दीपिका हे 
# वस्तुत: मिथ्या होनेपर भी विकारोंमें मिथ्यात्व निश्चय न होनेके कारण लौकिक आदि 


व्यवहार हो सकते हैं । जो यह कहा गया है कि असत्य वेदान्त वाक्योंसे सत्य ब्रह्मात्माका ज्ञान कैसे 
हो सकता है ? क्‍या असत्यसे सत्य उत्पन्न नहों होता अथवा असत्यसे सत्यका ज्ञान ? प्रथम पक्ष तो 
दृष्ट ही है, क्योंकि हम वाक्योत्पन्न ज्ञानको सत्य नहों मानते हैं। परन्तु असत्यसे भी सत्यकी उत्पत्ति 
देखी जाती है, ज॑से स्वप्नावस्थामें कल्पित सप॑ दंशन आदिसे मरण, मूर्िच्छा, मय, कम्पन आदि सत्य 
उत्पन्न होते देखे जाते हैं और जाग्रतूमें रज्जु, स्थाणु आदिमें कल्यित सपं, चोर आदिके ज्ञानसे सत्य 
भय आदि उत्पन्न होते हैं। इस स्वप्न दृष्टान्तसे देहात्मवादी चार्वाक मतका भी निराकरण समझना 
चाहिए, क्योंकि स्वप्नज्ञान यदि देहका धर्म हो, वो मुझे यह ज्ञान हुआ ओर मैंने ही स्वप्न देखा 
था अब जाग्रत्‌ पदार्थोको देखता हैँ, इसप्रकार अबाधित ज्ञान और अपना अनुसन्धान न होगा, 
क्योंकि स्वप्नात्माका जाग़नेपर तो नाश हो जाता है। देहके भेद होनेपर भी अनुसन्धाताका भेद नहीं 


अधि० ६ सृ० १४ | भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ३६७ 


सम्बद्ध तत्र जानीयात्तस्मिन्स्व प्ननिद्श ने! (छा०५।२।८) इत्यसत्येमस्वप्नदर्शनेन सत्यायाःसम डे: 
प्रतिपत्ति दशयति। तथा प्रत्यक्षदशनेषु केषुचिदरिष्टेषु जातेषु'न चिरमिवजीविष्यतीतिविद्यात' 
इत्युक्त्वा 'अथ य: स्वप्ने पुरुष क्रृष्णं क्ष्णदुन्तं पश्यति स एनं हन्ति' इत्यादिना तेन तेनासत्ये- 
नेव स्वप्नद्शनेन सत्यं मरणं सून्यत इति दशयति। प्रसिद्ध चेदं लोके5न्चयव्यतिरेककु 
शलानामीटशेन स्वप्नद्शनेन साध्वागमः सूच्यत इंटशेनासाध्वागम इति । #& तथा5का- 
राद्सिस्याक्षरप्रतिपत्तिरंश रेखान॒ताक्षरप्रतिपत्ते?। अपि चान्त्यमिदं प्रमाणमात्मेकत्वस्य 
प्रतिपादर्क नातः परं किलिदाब्डश्मस्ति । यथा हि लोके यजेतेत्युक्त कि केन कथमित्या- 
काह्लयते, नेवं 'तत्वमसि' “हूं ब्रह्मास्म' इत्युक्त किचिदन्यदाकाह्लश्यमस्ति, सर्वात्मेकत्व- 
विषयत्वावगतेः । सति ह्ान्यस्मिन्नवशिष्यमाणेष्थे आकाह्ला स्यात्‌। न त्वात्मेकत्व- 
व्यतिरेकेणावशिष्यमाणो5न्योषथॉइस्ति य आकाह्नबेत । # न चेयमवगतिनोत्पद्यत 
इति शकक्‍्यं वक्‍तुम, 'तद्धास्य विजज्ञो' (छा० ६।१६।२ ) इत्यादिश्वतिभ्यः। अवगति- 
साथनानां च अ्रवणादीनां वेदानुवचनादीनां च विधानात्‌। न चेयमवगतिरनथिका 
अश्रान्तिवति शक्यं वक्तम। अविद्यानिवृक्तिफलद्शनात, बाधकज्ञानानतराभावच्च । 
# प्राक्चात्मेकत्वावगतेरव्याहतः सर्वः सत्यान्नतव्यवहारों लोकिकों वेद्किर्चेत्यवीचाम । 


दर्शनके होनेपर उस कमंमें समृद्धि जाने ) यह श्रुति असत्य स्वप्तदशनसे सत्य समृद्धिका ज्ञान दिख- 

लाती है । इसप्रकार उत्पन्न हुए कुछ आरिष्टों ( अनिष्ट सूचक ) का प्रत्यक्ष दर्शन होनेपर “न चिर- 
मिव०' ( चिर काल्तक नहीं जीएगा, ऐसा समझों ) ऐसा कहकर “यः स्वप्न! ( जो कोई स्वप्नमें 
काले दान्तवाले काले पुरुषको देखे तो वह उसको मारता है ) इत्यादिसि उस उस असत्य स्वप्न 
दर्शनसे ही सत्य मरण सूचित होता है, ऐसा श्रुति दिखलातो है। यह लोकमें प्रसिद्ध है कि अन्वय- 
व्यतिरेकमें कुशल पुरुषोंको इसप्रकारके स्वृप्नदशनसे शुभ प्राप्ति और इसप्रकारके स्वप्नदशंनसे 
अशुभ प्राप्ति सूचित होती है। एवं रेखाओंमें असत्य अक्षरोंके ज्ञासे अकार आदि सत्य अक्षरोंका 
ज्ञान होता देखा जाता है। और आत्मकत्व प्रतिपादक यह अन्तिम प्रमाण है, इसके अनन्तर अन्य 
कुछ भी आकांक्ष्य नहीं है । ज॑से लोकमें “यजेत” ऐसा कहनेपर किस फलके लिए, किस साधनसे 
और किसप्रकार ऐसी आकांक्षा होती है, वंसे “तत््वमसि! 'अहं ब्रह्मास्म' ऐसा कहने-जान लेनेपर 
कुछ अन्य आकांक्ष्य नहीं है, क्योंकि यह सर्वात्मकत्व विषयक ज्ञान है। अन्य अवशिष्ट पदाथे हो 
तो उसकी आकांक्षा हो, परन्तु . आत्मंकत्वसे मिन्न अवशेष रहा हुआ' अन्य पदार्थ नहीं है जिसको 
आकांक्षा हो । यह अवगति (ज्ञान) उत्पन्न नहीं होती, ऐसा नहीं कहा जा सकता, क्योंकि 'तद्धाउस्य ० 
( पिताके उपदेशसे श्वेतकेतुने उस आत्मतत्वको यथाथरूपसे जाना ) इत्यादि श्रुतियाँ हैं, और अव- 
गतिके साधन श्रवणादि और वेदाघष्ययन आदिका विधान है और यह अवगशति निष्प्रयोजत अथवा 
भ्रान्ति है ऐसा भी नहीं कहा जा सकता, क्योंकि अविद्याकी निवृत्तिरूप फल देखनेमें आता है तथा 


सत्यानन्दी-दीपिका 
है, अत: देह आत्मा नहीं है। असत्यसे सत्यज्ञान नहीं होता, अब इस दुसरे विकल्पमें 'तथा च आदिसे 
व्यभिचार दिखलाते हैं । 
९ यद्यपि रेखाओंका स्वरूप सत्य है तो भी उनमें किया गया वर्ण संकेत असत्य है, उससे 
अ, आ' आदि वर्णोका सत्य ज्ञान उत्पन्न होता है। और जहाँ अग्नि है वहाँ धुलीपटलमें धूमके 
अ्मसे उत्पन्न व्याप्तज्ञानसे अग्निकी यथार्थ अनुमिति होती है। त्रेसे ही असत्य वेदान्तवाक्योंसे भी सत्य 
ब्रह्मत्मकत्व ज्ञान उत्पन्त होता है । 


३६८ ब्रह्मसूत्र-शाइूर भाष्य [ आ० २ पा० १ 


तस्मादन्त्येन. प्रमाणेन प्रतिपादित आत्मेकत्ये समस्तस्य प्राचीनस्य भेदव्यवहारस्य 
बाधितत्वान्नानेकात्मकनत्रह्म ऋव्पना वका शो 5 स्ति । ननु सदादिदष्ठान्तप्रणय नात्परिणाम- 
वरद्ब्रह्म शास्रस्याभिमतमिति गम्यते | परिणामिनों हि सुदादयो<र्था लोके समधिगता 
इति । & नेत्युच्यते, 'ल वा एब महानज आत्मा>जरो5मरोअ्झूतोउमयो अहम (ब्लु० ४४२० ) 
स एप नेति नेत्यात्मा' ( बृ० ३॥९।२६ ), “अस्थूलमनणु' (ब्वू० ३।८।८ ) इत्याद्याभ्यः सवं- 
विक्रियाप्रतिषेचश्रुतिभ्यो ऋद्मणः कूटस्थत्वावगमात्‌ | न होकस्य ब्रह्मणः परिणामधमंत्व॑ 
तद्॒हितत्वं च दक्‍यं प्रतिपत्तम। स्थितिगतिवत्स्यादिति चेत्‌ू-न, कूटस्थस्येति विशेषणात्‌ । 
नहि कूटस्थस्य बह्मणः स्थितिग तिवदनेकधर्मा श्रयत्वं संभवति | कूठस्थं च नित्य॑ ब्रह्म स्च- 
विक्रियाप्रतिषेधादित्यवोचाम,न च यथा ब्रह्मण आत्मेकत्वदर्शन मोक्षसाधनम,एवं जगदा 
कारपरिणामित्वद््शनमपि स्व॒तन्त्रमेव कस्मेचित्फलायाभिप्रेयते, प्रमाणाभाषात्‌।| कूटस्थ 
ब्रह्मात्मत्वविज्ञानादेव हि फल दशयति शास्त्रम-स एप नेति नेंत्यात्मा इत्युपक्रम्य (अभयं वे 
जनक प्राप्तो5सि (बृ० ४।२।४) इत्येयंजातीयकम्‌ । # तत्नतत्सिद्धं भवति-न्रह्मप्रकरणे सवधर्म- 
विशेषरहितत्रह्मदशनादेव फलसिद्धों सत्यांयत्तत्राफलं श्रुयते ब्रह्मणो जगदाकारपरिणा- 


अन्य बाधक ज्ञान भी नहीं है। हम यह कह चुके हैं कि आत्मंकत्वज्ञानके पुव लौकिक और वंदिक 

सत्य एवं अनुत सब व्यवहार अवाधित रहते हैं, इसलिए सर्वोत्कृष्ट अन्तिम प्रमाणसे आत्मकत्व प्रति- 
पादित होनेपर पुूठ्के भोक्त-मोग्यात्मक समस्त भेद व्यवहार बाधित होनेसे अनेकात्मक ब्रह्मकी 
कल्पनाका अवकाश ही नहीं है । परन्तु मृदादि हृष्टान्त दिये हैं इससे ऐसा ज्ञात होता है कि शास्त्रको 
परिणामी ब्रह्म अभिमत है, क्योंकि लोकमें मृत्तिका आदि पदार्थ परिणामी निश्चत होते हैं। सि०-नहीं 
ऐसा कहते है--'स वा एष०” ( वही यह महान अजन्मा आत्मा अजर, अमर, अमृत एवं अमय- 
ब्रह्म है ) 'स एष०” ( वह यह नहीं, यह नहीं, इसप्रकार अन्यके निषेध द्वारा मधुकाण्डमें आत्मा 
निदिष्ट है ) अस्थूछ०” ( न स्थुल है, न सूक्ष्म है ) इत्यादि सब विक्रिया प्रतिषेधक श्र॒तियोंसे ब्रह्म 
कूटस्थ अवगत होता है। एक ही ब्रह्मको परिणाम धर्म युक्त और उससे रहित नहीं माना जा सकता 
है । ऐसा यदि कहो कि स्थिति और गतिके समान हो ? तो यह भी युक्त नहीं है, क्योंकि “कूटस्थस्य' 
(कूटस्थका) ऐसा विशेषण है। कूटस्थ ब्रह्म स्थिति और गतिके समान अनेक धर्मोका आश्रय नहीं हो 
सकता । और ऐसा हम कह चके हैं कि जन्म आदि सब विक्रियाओंके प्रतिषेधसे ब्रह्म कुटस्थ और नित्य 
है। जंसे ब्रह्मका आत्मेकत्व ज्ञान मोक्षका साधन है, बसे ब्रह्मका जगद्रपसे परिणामित्व दर्शन स्वतन्त्र 
ही किसी भी फलके लिए अभिप्रेत नहीं है, क्योंकि इसमें कोई प्रमाण नहीं है । 'स एष नेति नेत्याव्मा 
ऐसा उपक्रमकर “अमयं॑ बे०” ( याज्ञवल्क्य --हे जनक ! तुम अभय-दब्रह्मको प्राप्त हुए हो ) इसप्रकारका 
शास्त्र कूटस्थ ब्रह्मात्मत्वविज्ञाससे ही मोक्षरूप फल दिखलाता है। वहाँ यह सिद्ध होता है--ब्रह्म 
प्रकरणमें सव॑ धमं विशेष रहित ब्रह्मज्ञासे ही फल सिद्धि होनेपर उस प्रकरणमें ब्रह्मका जो अफल 


सत्यानन्दी दीपिका 


& यदि यह सब द्वत मिथ्या हो, तो स्वप्न मिथ्या है जाग्रत्‌ सत्य है, यह लौकिंक व्यवहार और 
'सत्यं चानूतं च सत्यमसवत्‌' ( सत्य और असत्य सब सत्य ब्रह्म ही है ) इसप्रकारके वदिक व्यवहार 
कैसे उपपन्न होंगे ? ज॑से स्वप्नमें यह सत्य है,. यह असत्य है, इसप्रकार तात्कालिक बाध और बाधा- 


भावसे व्यवहार होता है, बसे आत्मेकत्व ज्ञानके पहले यह सब व्यवहार उपपन्न होता है। इसलिए 
व्यवहांरके लिए नानात्वके सत्यत्वकी कल्पना असंग्रत है। क्‍ 
& सि०--यह मृत्तिका आदि दृष्टान्त, कारण कार्यरूपसे परिणत होता है, इस अभिप्रायसे 


नहों है, किन्तु कार्य कारणसे भिन्न नहीं है, इस अभिप्रायसे है । यदि मानें तो मृत्तिका आदिका परिणाम 


अधि० ६ रू० १४ ] भाषानुदाद- सटानन्दी-दीपिकासहित ३६५९, 


मित्वादि तदबह्मदर्शनोपायत्वेनेव विनियुज्यते, फलवत्संनिधावफल तदज्ञमितिवत्‌ | न तु 
स्वतन्त्र फलाय कव्प्यत इति | नहि परिणामवर्त्वविज्ञानात्परिणावत्वमात्मनः फल स्यादिति 
वक्‍तु युक्त, कूटस्थनित्यत्वाग्मोक्षस्थ । कूटस्थब्रह्मात्मवादिन एकत्वेकान्त्यादीशित्री शित- 
व्याभाव ईश्वरकारणप्रतिज्ञाविरोध इति चेतू-न, अविद्यत्मकनामरूपबीजव्याकरणा पेक्षत्वा- 
त्सव॑ज्षत्वस्य। 'तस्माद्दा एतस्मादात्मन आकाशः संभूतः:' ( ते० २।१ ) इत्यादिवाक्येभ्यो नित्य- 
शुद्धवुद्धमुक्तस्वरूपात्सवज्ञात्सवशक्त री श्वराज्जगज्जनिस्थितिप्रलया नाचेतनात्प्रधानाद- 

स्माद्वत्येषोथंः प्रतिशातः 'जन्मादस्य यतः (ब० सू ० १११।२) इति। सा प्रतिज्ञा तदवस्थेव 
न तद्विरुद्दो 5थः युनरिहोच्यते। कथं नोच्यतेपत्यन्तमात्मन एकत्वमद्वितीयंत्यं च ब्रवता! 
श्टणु यथा नोड्यते-सर्वज्ञस्थेश्वरस्यात्मभूत इवाविद्याकल्पिते नामरूपे तत्त्वान्यत्वाभ्यामनि 
बंचनीये संसारप्रपश्चबीजम ते सर्वशस्येश्वरस्य मायाशक्तिः प्रकृतिरिति च श्रतिस्मृत्योरभि 
लप्येते। ताभ्यामन्यः सर्व व ई श्वरः, अ।काशो बे नास नामरूपयोरनिवहिता ते यदन्त्रा तद्बद्' (छा ० 
८।१४।१) इति अ्रतेः | “नामरूपे व्याकरवाणि! ( छा० ६।३॥२। ), 'सर्वाणि रूपाणि विचित्य धीरो 

















रा .. च्हपतज 


जगद्र पसे परिणामित्व आदि श्रत हैं, उसका ब्रह्मदशनके उपायरूपसे ही विनियोग होता है। जंसे 
फलयक्त कमंकी संनिधिर्भे अफल उसका अज्ज होता है, परन्तु स्वतन्त्ररूससे फल देनेके लिए उसकी 


कल्पना नहीं की जाती । परिणामवत्त्वके विज्ञानसे आत्मामें परिणामकत्त्व फल हो, ऐसा कहना युक्त 
नहीं है, क्योंकि मोक्ष तो कूटस्थ नित्य है । ऐसा यदि कहो कि कूटस्थ ब्रह्मात्मवादीके मतमें ऐकान्तिक 
एकत्व होनेसे ईशिता और ईशितव्यके अमाव होनेपर ईद्वर जगत्‌॒का कारण है, इस प्रतिज्ञासे विरोध 
होगा ? सो यह विरोध नहीं है, क्योंकि सर्वज्ञत्वको अविद्यात्मक-नाम-रूप बोजको अभिव्यक्त करनेकी 
अपेक्षा है। 'तस्माद्वा *” (उस आत्मासे आकाश उत्पन्न हुआ) इत्यादि वाक्‍्पोंसे नित्य, शुद्ध, बुद्ध 

मुक्तस्वरूप, स्वज्ञ, सवंशक्तियुक्त, ईश्वरसे जगतुके जन्म, स्थिति ओर प्रकूय होते हैं, अचेतन प्रधानसे 
अथवा अन्यसे नहीं, यही अर्थ 'जल्‍्माद्स्य यतः इस सूत्रमें प्रतिज्ञात है। वह प्रतिज्ञा बसों ही है 

यहाँ-आत्मैकत्व प्रतिपादक श्रत्तियोंमें उससे कुछ विरुद्ध अथ नहीं कहा जाता। आत्मा अत्यन्त एक 
और अद्वितीय है ऐसा प्रतिपादन करनेवाले तुमसे यह श्रतिज्ञा विरोध क्‍यों नहीं कहा जाता ? सुनो 

जैसे नहीं कहा जाता-सर्वज्ञ ईईवरके मानो आत्मभूत, अविद्यासे कल्पित, सत्‌ और असत्से विलक्षण 
अनिवेचनीय एवं संसार प्रपचश्चके बीजभूत नाम और रूप सर्वज्ञ ईश्वरकी माया शक्ति और प्रकृति- 
रूपसे श्रुति और स्मृतिमें कहे जाते हैं। इन दोनोंसे सं ईइवर भिन्न है, क्योंकि. “आकाशो बै०? 
(आकाश नामसे प्रसिद्ध आत्मा नाम और रूपका व्याकर्ता है अर्थात्‌ इनको स्थूलरूपसे अभिव्यक्त 


फरनेवाला है, वे दोतों जिसके आम्यन्तर हैं. वह ब्रह्म है) यह श्रुति है। नामरूपे०” ( मैं नाम ओर 
रूपको अभिव्यक्त करूँ ) 'सर्वाणि०” ( धीरो-परमेश्व र सब रूपोंको उत्पन्नकर उन सबके नाम रखकर 


सत्यानन्दी-दीपिका 
और अपरिणाम दोनों भेद हो सकते हैं, क्योंकि मृत्तिका आदि में उत्पत्ति आदि विक्रियाएं होती हैं | 


परन्तु कूटस्थ ब्रह्ममें तो उत्पत्ति आदि इन सब विक्रियाओंका "नेति नेत्यात्मा' इत्यादि श्रुतियोंसे निषेब 
किया गया है। पृ०--परन्तु एक व्यक्ति समय भेदसे स्थिति और गति दोनों धर्मोवाला होता है । 
जैसे मृत्तिका आदि कार्यंकालमें परिणामी ओर क "रणावस्थामें अपरिणामी होते हैं, वसे ब्रह्म भी 
प्रलयमें परिणामरहित और सृष्टिकालमें परिणामी हो सकता है। सि०-ऐसा माननेसे ब्रह्मकों कुटस्थ 


नित्य प्रतिपादक 'स वा एप महानज आत्मा०! इत्यादि श्रुतियोंका बाध होगा । जगत ब्रह्मका परिणाम 
नहीं किन्तु रज्जु सपं आदिके समान विवतं है, ऐसा माननेसे कोई दोष नहीं है । 


# त॑ यथा यथोपासते तदेव मवति' (त्रह्मकी जिंस-जिसरूपसे उपासना करता है, उसी रूपको 


हर 
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नामानि कृत्वाउमिवदुन्यदास्ते! ( तें० आ० ३।१२।७ ), 'एक बीज॑ बहुधा यः करोतति' ( श्वे० ६११३) 
इत्यादिश्व तिभ्यश्व । एवमविद्याकृतनाम रूपोपा ध्य नुरोधी श्व रो भवति, व्योमेव घटकर का य- 
पाध्यनुरोधि। सच स्वात्मभूतानेव घटाकाशस्थानीयान विद्याप्रत्युपस्थापितनाम रूपकृत- 
कार्यकरणसंघातानुरोधिनो जीवाण्यान्विज्ञानाव्मनः प्रतीशे व्यवहारविषये। तदेवमविद्या- 
व्मकोपाधिपरिच्छेदापेक्षमेवेध्वरस्येभ्वरत्वं सर्वेज्षत्व॑ं सर्वेशक्तित्वं च, न परमाथतो विद्यया 

पास्तसवोपाधिस्वरूप आत्मनीशिज्रीशितव्यसवज्ञत्वादिव्यवहार उपपचंते। ४ तथा 
चोक्तम-यत्न नान्यत्पश्यति नान्यच्छुणोति नान्यद्विजानाति स भूमा' (छा० ७।२४।१ )इति, यत्र स्वस्थ 
सव मात्म॑वाभूत्तत्केन क॑ पर्येत्‌” (बू० ४।५।१५) इत्यादिना च, एव परमार्थावेस्थायां सब॑- 
व्यवहाराभावं वर्दान्ति वेदान्ताः सब | तथेभ्वरगीतास्वपि-“न कठृत्वं न कर्माणि लोकस्य सजति. 
प्रभुः । न कर्मफलसंयोगं स्वमावस्तु प्रवर्तते ॥ नादत्ते कस्यचित्पापं न चेव सुकृतं विश; । अज्ञानेना- 
उनमें प्रविष्ट होकर वदनादि व्यवहार करता हुआ स्थित है ) 'एकं बीज॑ं०” (एक बीजकों जो अनेक- 
रूपकर देता है) इत्यादि श्रुतियाँ हैं। जंसे घट, करक आदि उपाधि अनुरोधी-अनुसारी आकाश होता 
है, वेसे अविद्याकृत नाम-रूपका अनुरोधी ईश्वर होता है। वह ईश्वर अविद्यासे उपस्थांपित नाम-रूप 
कृत शरीरेन्द्रिय संघातके अनु रोधी धटाकाशस्थानीय स्वात्मभूृत जोवाख्य विज्ञानात्माओंकें ऊपर व्यवहार 
विषयमें शासन करता है। इसप्रकार अविद्यार्प उपाधिके परिच्छेदकी अपेक्षा ईश्वरमें ईश्वरंव 

सवज्ञत्व और सवंशक्तिमत्त्व हैं, परमाथंसे तो विद्यासे निरस्त समस्त उपाधि स्वरूप आत्मामें ईशितृत्व 
ईशितव्यत्व, सवज्ञत्व आदि व्यवहार उपपन्न नहों होते । और इस प्रकार “यंत्र शॉन्यत्पैदेयति० 

(सनत्कुमार--जहाँ कुछ और नहीं देखता, कुछ और नहों सुनता कुछ और नहीं जीनता वह भूमा- 
ब्रह्म है ) और “यन्न त्वस्य०' (जहाँ इस आत्मवितुके लिए सब आत्मा ही हो गया, वहीँ किस करणसे 
किसे देखे ) इत्यादिसे कहा है । एवं परमार्थ अवस्थामें सब वेदान्त सब व्यवहारका अभाव कहते हैं । 
इसीप्रकार मगवद्गीतामें मी “न कतृत्वं० ( प्रमेश्वर लोकों-प्राणियोंक न कतृत्व, न कीय -.ओऔर न 
कमफल संयोगको रचता है, किन्तु उसके सकाझसे स्वमाव-माया ही प्रवृत्त होता है। चह परमेश्वर न 


यानन्दी-दीपिका 
प्राप्त होता है ) इस श्रतिसे सिद्ध होता है कि ब्रह्म परिणामी है, और वह ॒परिंणामी फेंल विद्वानुको 


प्रांत होता है । परन्तु यह युक्त नहीं है, क्योंकि “ब्रह्मविदाप्नोति परम (ते० २।१।१) इत्यादि श्रुतियोसि 
कूटस्थ नित्य मोक्षरूप फल जब सम्भव है, तो अनित्य, परिणामीके विज्ञान ( उपासना ) से आत्मामें 
अनित्य परिणामी फलकी कल्पना करना अयक्त है। जसे दृशपृणमासाभ्यां- स्वगंकामो यजेत 

(स्वगंकी कामनावाला दहंपू्णमास याग करे) स्वर्ग आदि फलके लिए विहित दंशपुंणंमास आदिके 
प्रंकरणमें संनिहित पाँच प्रयांजोंका विधान है, उनका वहाँ स्वतन्त्र फल नहीं कहीं “गया है, तो वें 
फल रहित प्रयाजादि फल यक्त संनिहित प्रधान दरशपूणमासके अड्भ होते हैं अर्थात्‌ .मुरुष फलोत्पत्तिमें 
साधनरूप होते हैं, वसे परिमाणित्व उपासना और सृष्टि आदि ज्ञान भी ब्रह्मशंविकी उत्पत्तिके लिए 
साधनरूपसे अपेक्षित हैं इनकी स्वतन्त्रर्पसे फलकी कल्पना यक्त नहीं है। “ज़न्झायस्य यतः इसे 
सूत्रमें ईश्वर जगत्‌का कारण है, ऐसी प्रतिज्ञा की गई है और इस १४ सूत्रमें अमैध्यत्वको प्रतिपादन 
है, इस कारण प्रतिज्ञासे विरोध होगा, क्योंकि ईशिता और ईशितव्यका अभाव होॉनेसे कौन किसका 
कारण है और कौन किसका काये है यह सब बाधित हो जायगा ? समाधान--कैल्पेत भेदकी लेकर 
ईशिता-ईशितव्य आदि सब व्यवहार होता है, इसलिए इस सुत्रका प्रतिज्ञाक साथ कोई विरोध नहीं है। 


4 किसी आचाय॑ने कहा है--- 'कृपणधीः परिणाममुदीक्षते क्षपितकस्मषंधीस्तु ,चिवतताम्‌ 
(जिसका चित्त शुद्ध नहीं है वह इस जगरतकों ब्रह्मका परिणाम देखता है ओर जिसका .चित्त दोष 
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बृतं ज्ञान तेन मुद्यन्ति जन्तव:! ( गी० ५।१४-१५ ) इति परमार्थावस्थायामीशित्रीशितव्यादि- 
व्यवह(रामावः प्रदश्यते। व्यवद्दारावस्थायां तूक्त: श्रुतावपी श्वरादिव्यवह(र:--- एष सर्वे श्वर 
एप भूताधिपतिरेष भूतपाल एप सेतुविधरण एषां छोकानामसंभेदाय' ( ब्ृ० ४४४।२२ ) इति तथा 
' चेश्वरगीतास्वपि--'ईदइवरः सवभूतानां ह॒ुई शे5जन तिष्ठति। आमयन्सवभूतानि यन्त्रारूढानि 
मायया' ( गी० १८।६१ ) इति । सूत्रकारो ५पि परमार्थाभिप्रायेण 'तदनन्यत्वम्‌'इत्याह। व्यवहा- 
राभिप्रायेण तु 'स्थाल्लोकवत्‌' इति मह[समुद्रस्थानीयतां त्रह्मण: कथयति। अप्रत्याव्यायेव 
कार्यप्रपञश्च॑ं परिणामप्रक्रियां चाश्रयति--संगुणेषृपासनेषूपयोक्ष्यत इति ॥१४॥ 


भावे चोपलब्धे! ॥ १५ ॥ 

पदच्छेदू--मभावे, च, उपलब्धेः । 

सूचाथ--( च ) ओर ( भावे ) कारणके होनेपर ही ( उपलब्धे: ) कायंकी उपलब्धि होती 
है । इससे सिद्ध होता है कि काये कारणसे अनन्य है । 

#इतश्र कारणादनन्यत्वं कार्यस्य, यत्कारणं भाव एवं कारणस्थ कार्यम्ुपलभ्यते, 
नाभावे। तद्यथा सत्यां सदि घट उपलेभ्यते, सत्सु च तन्तुषु पटः। न च नियमेनान्यभावे5- 
न्यस्यो पलब्धिटं शा। न हयश्वो गोरन्यः सन्‌ गोर्भाव एवोपलभ्यते। नच कुछालभाव एव 
घट उपलबभ्यते; सत्यपि निमित्तनेमित्तिकभावे पन्यत्वात्‌ | नन्‍्वन्यस्य भावेषप्यन्यस्योपल- 


किसीके पाप कमंकी और न किध्षोके पुण्य कमको ग्रहण अथवा संह।र करता है, किन्तु अज्ञानसे ज्ञान 
आवृत है इसमे जीव मोहित होते हैं ) इसप्रकार परमार्थ अवस्थामें ईशित-ईशितव्य आदि व्यवहारका 
अमाव दिखलाया गया है। और व्यवहारावस्थामें तो श्रुतिमें भी ईश्वर आदि व्यवहार कहा गया है--- 
“(एप सर्वेश्वर०' ( यह सर्वेश्वर है, यह सब भ॒तोंका अविपति और भतोंका पालक है। इन लोगोंकी 
मर्यादा मद्भ न हो इस प्रयोजनसे यह इनको धारण करने वाला सेतु है ) इसप्रकार मग्रवद्गीतामें 
मी है--ईश्वरः सवभूतानां०' ( हे अजुंन ! शरीररूप यन्त्रमें आरूढ हुए सब शआ्राणियोंको अन्तर्यामी 
परमेश्वर अपनी मायासे उनके कर्मोके अनुसार भ्रमाता हुआ सब भूत-आ्राणियोंके हृदयदेशमें स्थित है ) 
सूत्रकारने भी परमार्थके अभिप्रायसे तदनन्यत्वम' ( काय-कारणका अनन्यत्व-अभिन्नत्व है ) ऐसा 
कहा है । व्यवहारके अभिप्रायसे तो 'स्याल्लोकबत्‌' ( लोकके समान कार्य कारण विभाग हो) इसप्रकार 
ब्रह्मको महासमुद्र स्थानीय कहते हैं । और कायें प्रपत्च का प्रत्याख्यान किए विना ही सगुण उपासनांओंमें 
उपयुक्त हो सकें, इस अभिप्रायसे परिणामप्रक्रियाका आश्रय करते हैं ॥ १४ ॥ 

.. इस हेतुसे भी कारणसे कार्य अनन्य है, क्योंकि कारणके अस्तित्वमें ही कार्य उपलब्ध होता है, 
कारणके अमाव होनेपर. नहों । ज॑ंसे मृत्तिकाके रहनेपर घट उपलब्ध होता है और तनन्‍्तुओंके रहनेपर 
पट उपलब्ध होता है | अन्यके रहनेपर अन्यको उपलब्धि तियमसे नहीं देखी जाती । अश्व गौसे अन्य 
होकर गोके होनेपर उपलब्ध नहीं होता । कुछालके होनेपर ही घट उपलब्ध नहीं होता, क्योंकि कार्ये- 
कारणभाव होनेपर भी दोनों ( कुलाल और धट ) परस्पर भिन्न हैं। परन्तु अन्यके अस्तित्वमें भी 
अन्यकी उपलब्धि नियमसे देखी जाती है, ज॑से अग्निके रहनेपर धमकी उपलब्धि देखी जाती- है । 

सत्यानन्दी-दीपिका 
रहित-शुद्ध है वह इस जगतको ब्रह्मका विवत देखता है ) इसप्रकार व्यवहारमें उपास्य-उपासकमाव, 
शास्य-शासकमाव आदि भेद माना जाता है, किन्तु परमार्थमें केवल अद्वितीय ब्रह्म ही सत्‌ है.॥ १४ ॥ 
# कार्य कारणसे अनन्य है, इस विषयमें प्रत्यक्ष आंदिके विरोधका निराकरण किया गया । 
- अब 'भावे च' आदिसे अनुमानसे भी का्यकारणका अनन्यत्व सिद्ध करते हैं। काकतालिन्यायसे कमी 
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ब्यिनियता दश्यते-यथाग्निभावे धूमस्येति। नेत्युच्यते, उद्धापिते पप्यग्नों गोपालघु टिकादि- 
धारितस्य धूमस्य दश्यमानत्वात्‌ । अथ घूमं कयाचिद्वस्थया विशिष्यादी दशो धूमो नास- 
त्यग्नी भमवतीति । नेवमपि कश्चिद्दोषः, तद्भावाजुरक्तां हि बुद्धि कायंकारणयोरनन्यत्वे हेतु 
वर्य वदामः । न चासावग्निधृमयोविद्यते। & 'भावाचोपलब्धे:' इति वा सूत्रम। न केवल 
इब्दादेव कायकारणयोरनन्यत्वप, प्रत्यक्षोपलब्धिभावाच्य तयोरनन्यत्वमित्यर्थं:। भवति 
हि प्रत्यक्षोपलब्धिः कार्यकारणयो रनन्यत्वे | तद्यथा-तन्तुसंस्थाने परे तन्तुव्यतिरेकेण पटो 
नाम काय नेवोपलभ्यते, केवलास्तु तनतव आतानवितानवन्तः प्रत्यक्षमुपलभ्यन्ते, तथा 
तन्तुष्वंशवो 5शुषु तद्वयवा+ । अनया प्रत्यक्षोपलब्ध्या लोहितशुक्कुकृष्णानि त्रीणि रूपाणि, 
ततो वायुमात्रमाकाशमाजं चेत्यनुमेयम। ( छा० ६७ ) ततः परं ब्रह्मेकमेवाद्वितीयम, 
तत्र सर्वप्रमाणानां निष्ठामवोचाम ॥ १५॥ 
सत्ताच्ावरस्य ॥ १६॥ 

पदच्छेदू--सत्त्वात्‌ू, च, अवरस्य । 

सूत्राथं--( अवरस्य ) कारयकी (सत्तवाज्च ) आत्मावा इदम' इत्यादि श्रतियोंसे प्रतीत 
होता है कि उत्पत्तिके पूव संत्ता है। इससे सिद्ध होता है कि कार्यकी सत्ता कारणसे पृथक नहीं है । 


इस विषयमें कहते हैं--ऐसा नहों है, क्योंकि अग्निके बुझा देनेपर भी गोपाल घुटिका आदिमें घारण 
किया हुआ धूम देखनेमें आता है। यदि धमको किसी अवस्था विशेष-विशेषणसे विशेषित करें कि 
इस प्रकारका धूम अग्निके अमाजमें नहीं होता, तो ऐसा विवेश करनेपर भी कोई दोष नहीं है, क्योंकि 
कार्यकारणकी संत्तासे अनुरक्त बुद्धिकों हम कार्यकारणके अनन्यत्वमें हेतु कहते हैं। ऐसी बुद्धि अग्नि 
ओर धूममें नहीं है। अयवा “भावाच्चोपलब्घे:” ऐसा सूत्र है। केवल शब्द ( श्रुति ) से ही का्य- 
कारणका अनन्यत्व नहीं है, किन्तु प्रत्यक्षोपलब्धि मावसे भी उनका अनन्यत्व है, ऐसा अथ है । 
कार्यकारणके अनन्यत्वमें प्रत्यक्षोपलब्धि है। जसे कि तन्तुके विशेष रचतात्सक पटमें तन्तुसे भिन्न पट 
नामका कार्य उपलूब्ध ही नहीं होता, केवल आतान वितान वाले ( ताना-बाना ) तन्‍्तु ही प्रत्यक्ष 
उपलब्ध होते हैं । उसी प्रकार अंवयवी तनन्‍्तुओंमें अनेक अवयवरूप अंश, उन अंशोंमें उनके अवयव 
उपलब्ध होते हैं। इस प्रत्यक्ष उपलब्विसि लोहित, शुक्ल और कृष्ण ये तीन रूप हैं, तदनन्तर केवल 


वायु और आकाश मांत्र हैं, ऐसा अनुमान करना चाहिए। उसके अनन्तर केवल अद्वितीय परब्रह्म ही 
शेष रह जाता है। उसमें ही सब प्रमाणोंका, पयंवसान हमने कह दिया है ॥ १५ ॥ 


सत्यानन्दी-दीपिका 
अत्यकी उपलब्धिसे अन्यकी उपलब्धि होती है किन्तु नियमसे नहीं । जहाँ उंपादानोपादेयरूप कार्य- 
कारणभाव होता है वहाँ क/रणकी उपलब्धिसे कार्यकी उपलब्धि होती है अन्यत्र नहीं । 

#* अनुमान परक सूत्रका व्याख्यानकर अब पाठान्तरसे श्रत्यक्षपरक व्याख्या करते हैं। प्रत्यक्षो- 
पलब्धिको प्रतिज्ञा ओर उदाहरणसे स्पष्ट किया जाता है---प्रत्यक्षोपलब्धिस कार्यकारणका अनन्यत्व है,. 
यह प्रतिज्ञा है। और तन्‍्तुओंके आतान वितानसे अतिरिक्त पट नामकी कोई पृथक वस्तु नहीं है, 
तन्तुओंकी आतान वितानात्मक विद्येष अवस्था ही पट है, यह उदाहरण है। इसमे सिद्ध होता है कि 
काये कारणमात्र है। जहां प्रत्यक्षका भ्रवकाश नहीं है, वहाँ 'विमतं काय कारणादमिन्नं कायत्वात्‌ 
पटवत्‌” “विवादास्पद कार्य कारणसे अभिन्न है, क्‍्योंकि,कार्य है, जंसे पट कार्य है।” 'विमतं जगत 
कारणब्रह्मामिन्नं कार्यत्वात्‌ घटवत्‌” “यह विवादस्पद जगत्‌ कारण ब्रह्मससे अभिन्न है, क्‍योंकि घटके 


समान यह भी काय॑ है” ऐसा अनुमान करना चाहिए। इस प्रकार सम्पूर्ण प्रपश्चका कारण ब्रह्म है, 
अचेतन प्रधान आदि नहीं, क्योंकि अद्वितीय ब्रह्ममें सब वेदान्तोंका समन्वय है ॥ १५ ॥ 
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# इतश्व कारणात्कायस्यानन्यत्वम्‌, यत्कारणं प्रागुत्पत्ते: कारणात्मनेव कारणे 
सत््वमवरकालीनस्य कारयस्य अ्रयते-- सदेव सोम्बेदमग्र आसीत्‌” ( छा० ६।२।५ ), आत्मा 
वा इदमेक एवाग्र आसीत्‌” ( ऐ० आ० २।४।३।१ ) इत्यादाविदंशब्दगहीतस्य कार्यस्य कार- 
णेन सामानाधिकरण्यात्‌। यज्च यदाव्मना यत्र नचतेते न तत्तत उत्पय्यते, यथा सिक- 
ताभ्यस्तेलम। तस्मात्पागुत्पत्तेरनन्यत्वादुत्पन्नमप्यनन्यदेव कारणात्कायमित्यवगस्यते । 
यथा च कारणं ब्रह्म त्रिषु कालेषु सत्त्वं न व्यभिचरति, एवं कार्यमपि जगत्जिषु कालेषु 
सत्त्वं न व्यभिचरति। एक च पुनः सत्त्वमतोष्प्यनन्यत्वं कारणात्कार्यस्य ॥१६॥ 


असद्बयपदेशान्नेति चेन्न धर्मान्तरेण वाक्यशेषात्‌ ॥१७॥ 

पदच्छेदू--असद्वयपदेशात्‌, न, इति, चेत्‌, न, धर्मान्तरेण, वाक्यशेषात्‌ । 
सत्नार्थ--( असद्वथपदेशात्‌ ) 'असद्वा इदमग्र आसीत्‌' इत्यादि श्रुतिसे प्रतिपादित है कि 
उत्पत्तिके पुव यह दृश्यमान जगत्‌ असत्‌ ही था, ( न) इसलिए कार्य कारणरूसे सत्तावाला नहीं है, 
( इति चेन्न ) यह युक्त नहीं है, क्योंकि (धर्मान्तरेण) यह कथन अव्याकृतरूप अन्य धर्मसे है ( वाक्य- 
दोषात्‌ ) कारणकि तत्सत्‌ आसीत्‌' इत्यादि वाक्यशेष है । अतः कार्यकी सत्ता कारणसे पृथक नहीं है। 

ननु कचिदसत्त्वमपि प्रामुत्पत्तेः कार्यस्य व्यपदिशति श्रुति -- असदेवेद्मम् आसीत्‌' 
(छा० ३॥१९।१) इति | असद्ठा इदमग्र आसीत्‌” (तै० २७१) इति च्। तस्मादसदूव्यपदेशाक्ष 
प्रागुत्पत्तः कार्यस्य सत्त्यमिति चेत्‌ , नेति त्रूमः-न हायमत्यन्तासत्त्वाभिपष्रायेण प्रागुत्पत्ते: 
कायस्यासद्व्यपदेशः, कि तहिं ? व्याकृतनामरूपत्वाद्धर्मादव्याकृतनामरूपत्वं धर्मान्तरं 

और इस हेतुसे भी कारणसे कार्य अनन्य है, क्योंकि वर्वाचीन कार्यकी उत्पत्तिके पृ कारण- 
रूपसे ही कारणमें सत्ता सुनी जातो है--सदेव ०” ( हे सोम्य ! उत्पत्तिके पृव यह जग्रत्‌ सद्रप ही था ) 
और “आत्मा वा इदम०' ( उत्पत्तिके पूव यह जगत्‌ केवल आत्मरूप ही था ) इत्यादि श्रुतिसे 'इदम' 
शब्दसे गृहीत कार्यका कारणके साथ सामानाधिकरण्य कहा गया है। जो जिस स्वरूपसे जिसमें नहों 
होता वह उससे उत्पन्न नहीं होता, जैसे बालसे तेल उत्पन्न नहीं होता । इससे ऐसा अवशत होता है 
कि उत्पत्तिके पृव अनन्य होनेसे उत्पन्न हुआ कार्य भी कारणसे अनन्य ही है, जेसे कारण ब्रह्म तीनों 
कालमें सत्तासे व्यभिचरित नहीं होता, वंसे काय जगत्‌ भी तीनों कालमे सत्तांस व्यमिचरित नहीं 
होता । इस प्रकार सत्ता तो एक ही है, इससे भी कार्य कारणसे अनन्य है ॥ १६॥ 

परन्तु कहीं-कहीं 'असदेवेद्म०” ( उत्पत्तिके पूवं यह जग़त्‌ असत्‌ ही था ) और “असद्दा०! 
( आरम्भके पहले यह जगत्‌ असत्‌ था ) इस प्रकार श्रुति उत्पत्तिके पृव कार्यमें असत्त्वका भी व्यपदेश 
करती है। इससे ऐसा. यदि कहो कि असतके व्यपदेशसे उर्त्पात्तके पूव कायंकी सत्ता नहों है । तो 
हम कहते हैं कि ऐसा नहीं, क्योंकि उत्पत्तिके पूव कार्य विषयक जो असद्‌ व्यपदेश है यह अत्यन्त 

संत्यादन्दी-दीपिका 

९ सदेव सोम्येदमग्र आसीत' “आत्मा वा इदमेक' इन उद्धृत श्रतियोंमें 'इद्म' शब्दसे गृहीत 
कार्य जग़तृकी 'सद और “आत्मा' रूप कारणके साथ समानाधिकरणता है, क्योंकि दोनोंमें प्रथमा 
विभक्ति है। इस सामानाधिकरण्य श्रुतिसे उत्पत्तिके पूवे कायंकी कारणरूपसे सत्ता कही गई है। इस 
श्रुत्य्थमें यह युक्ति है-जैसे घट मृत्तिकामें मृ त्तिकारूपसे विद्यमान है तो उत्पन्न घट भी मृत्तिकारूपसे ही 
उपलब्ध होता है, यह अन्वय उदाहरण है। वंसे बालृहूपसे तैल बालमें नहीं रहता तो वह उससे 
उत्पन्न भी नहीं होता, यह व्यतिरेक उदाहरण है। अतः कारणके समान कार्य भी सत्‌ है, क्योंकि 
सत्ताके भेदमें कोई प्रमाण नहीं है । इसलिए सत्ताके अभेदसे भी कारण ब्रह्मससे काय॑ जगत्‌ अभिन्न है ॥ १६॥ 


३७७ ब्रंह्मसूत्र-शाडूरसाप्य॑ | आं० २ पा० रै 
तेन धर्मान्तरेणायमसदव्यपदेद्ाः प्रागुत्पत्ते: सत एव कार्यस्य कारणरूपेणानन्य रथ । कथ- 
मेतदवराम्यले ? वाक्यशेषात्‌। यदुपक्रमे संदिग्धार्थ वाक्य तच्छेषान्निश्चीयते | इह च 
तावस्‌ असदेवेदमग्र आसीत' इत्यसच्छब्देनोपक्रमे निर्दिष्ट यत्तदेव पुनस्तच्छब्देन परास्श्य 
सदिति विशिनष्टि 'तत्सदासीव' इति। असतश्र पूर्वांपरकालासंबन्धादासीच्छब्दा नुपपत्ते श्र । 
असद्ठा इृदमग़् आसीत' इत्यत्रापि 'तदात्मानं स्वयमकुरुत' इति वाक्यशोषे विशोषणाज्नात्यन्ता- 
सत्त्वम। तस्माडर्मान्तरेणेवायमसद्व्यपदेशः प्रागुत्पत्ते: कायस्य। नामरूपव्याकृतं हि वस्तु 
सच्छब्दाह लोके प्रसिद्धम्‌ू | अतः प्राह्दन।मरूपव्याकरणादसदिबासी दित्युपचयंते ॥१७॥ 


युक्तः शब्दान्तराच ॥१८॥ 

पदच्छेद--युक्ते:, शब्दान्तरात्‌, च । 

सूनच्ाथ --( युक्ते: ) युक्तिसि ( च ) और ( शब्दान्तरात्‌ ) 'सदेव सोम्येदमग्र आसीत्‌” इस 

अन्य श्रुतिसे भी सृश्कि पूव का्यंका सद्भाव और कारणसे अनन्यत्व प्रतीत होता है । 

# युक्ते श्व प्रागुत्पत्तेः कार्यस्य सत््वमनन्यत्वं च॒ कारणादवगम्यते, शब्दान्तराज्च | 
युक्तिस्तावद ण्यंते-दधिघटरुचकाद्यथिप्रिः प्रतिनियतानि का रणानि क्षी रसत्तिका सुवर्णा दी 
न्युपादीयमानानि लोके रश्यन्ते । न हि दध्यथिभिम्ृत्तिकोपादीयते, न घटाथिक्निक क्षीरं, 
तदसत्कायंवादे नोप्पचेत । अविशिए् हि प्रागुत्पत्तः सवस्य सवत्ञासत्त्वे कस्मास्क्षीरादेव 

द्ध्युत्पद्य से ? न सुत्तिकायाः ? सत्तिकाया एव च घट उत्पद्यते, न क्षीरात्‌। अथाविशिष्टे ५पि 


असत्‌के अभिप्रायसे नहीं है, किन्‍्त व्याकृत नामरूपधमंसे अव्याकृतन/मरूप धर्म अन्य है, उस भिन्न 
धमसे उत्तत्तिके पृव कारणरूपसे अनन्य होते हुए कार्यका ही यह असत्‌ व्यपदेश है अर्थात्‌ अवस्था 
भेद सत्‌ कार्य ही असत्‌ शब्द व्यपदिष्ट है। यह कैसे अवगत हो ? वाक्यशेषसे, उपक्रममें जो 
संदिग्धाथे वाक्य हो उसका वाक्यशेषसे निश्चय किया जाता है। जंसे यहाँ 'असदेवेदमग्र आसीत'” इस 
उपक्रममें जो 'असत्‌” शब्दसे निदिष्ट है उसका ही पुन: “तत्‌' शब्दसे परामशंकर “तत्सदासीत' ( वह 
सत्‌ था ) इस प्रकार उसको 'सत्‌' इस विशेषणसे विशेषित किया है। असलत' का पूर्वोत्त रकालसे 
सम्बन्ध न होनेसे 'आसीत्‌”' ( था ) इस शब्दकी अनुपपत्ति होगी। “असद्दा. इदमग्न आसीत' इसमें 
भी तदात्मानं०” ( उसने स्वयं अपनेको रचा ) इस प्रकार वाक्यशेषमें विशेषण होनेसे | यह 
काय | अत्यन्त असत्‌ नहीं है । इसलिए उत्पत्तिके पूर्व का्यंका धर्मान्तरसे ( अव्याकृत नामरूपधमंसे) 
यह असत्‌ व्यपदेश है। यह लोकमें प्रसिद्ध है कि ताम-रूपसे व्याकृत वस्तु खत' छाब्दके योग्य होती 


है । अत: नाम-रूपसे व्याक्ृत-व्यक्त होनेसे पूर्व असत्‌-सा था, इससे उत्पत्तिके पृ सत्‌ कार्यमें असत्‌ 
शब्दका उपचदार-गौण प्रयोग किया गया है ॥ १७ ॥ 


युक्तिसे और अन्य श्रुतिसे मी उत्पत्तिके पूर्व कार्यकी सत्ता और कारणसे अनन्यता अवगत 
होती है । प्रथम युक्तिका वणंन किया जाता है--लोक व्यवहारमें ऐसा देखा जाता है कि दधि, घट 
और रुचक ( आभूषण ) आदिके अभिलाशीसे दूध, मृत्तिका और सुवर्ण आदि नियत कारणोंका 
ग्रहण किया जाता है। दधिके इच्छुक मृत्तिका ग्रहण नहीं करते और घटाथ्थियोंसे क्षीरका ग्रहण नहीं 
होता, वह असत्‌ कार्यवादमें उपपन्न नहीं होगा, क्योंकि उत्पत्तिके पूवं सबका सवत्र सत््वामाव अविशिष्ट 
सत्यानन्दी-दीपिका 
# कार्य उत्पत्तिसे प्‌व॑ सत्‌ और कारणसे अनन्य है। इस विषयमें सांख्याचायने कहा है-- 
असदकरणादुपादानग्रहणात्सवसम्मवामावात्‌ । शक्तस्य शक्‍यकरणात्कारणमावाच्च सत्कायम्‌ ॥' 
(सां० का० ९ ) ( असत्‌ किसीसे किया नहीं जाता, यदि कारण व्यापारसे पू्व काये असत्‌ हो, तो 


अधि० < खू० १८ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ३७५ 


प्रागसच्वे क्षीर णब दष्नः कश्विदतिशयो न सत्तिकायाम, सक्तिकायाभेव चर घटस्य कश्ि- 
दतिंशयों न क्षोर इत्युव्येत, तहांतिशयवत्त्वात्थागवस्थाया असत्कार्यवादहानिः सत्का- 
यंवादसिद्धिश्च-.। शक्तिश्व कारणस्य कायनियमार्था कब्प्यम्राना नानन्‍्याइसती वा 
काय नियच्छेतू, असत्त्वाविशेषादन्यत्वाविशेषातच्च । तस्म्रात्कारणस्यात्मभूता शक्ति 
शक्तिश्यातव्मंमूतं कायम । अपि च कार्यकारणयोद्रंब्यगुणादीनां चाश्वम्हिबवद्ध दबुद्धंथ- 
भावात्तादात्स्यम भ्युपगन्तव्यम्‌। # समवायकब्पनायामपि समवायस्य समवायिश्नि 
संबन्धे5 भ्युपगम्यमाने तस्य तस्यान्योन्यः संबन्धः कल्पयितव्य इत्यनवस्थाप्रसड्ः । 
अनभ्युपगस्यप्राने च विच्छेदप्रसज़ए । अथ समवायः स्वयं संबन्धरूपत्वादनपेश्येवापर 
संबन्ध संबध्येत, संयोगो5पितहि स्वयं संबन्धरूपत्वादनपेश्येव समवायं संबध्येत । 

तादात्म्यप्रतीतेंश्र द्रष्यगुणादीनां समवायकल्पनानर्थक्यम | कर्थं च कायमवयदिद्रेब्यं 


होनेसे दूधसे ही. दंधि क्‍यों उत्पन्न होता है और मृत्तिकासे क्‍यों नहीं होता, एवं मृत्तिकासे ही घट 
उत्पन्न होता है,-दुधसे क्‍यों नहीं होता? ऐसा यदि कहो कि उत्पत्तिके पृव सत्त्वाभाव समान होनेपर 
भी दूधमें हो दहोका कुछ अतिशय-विशेष है, मृत्तिकामें नहीं है एवं मृत्तिकामें ही घटका अतिशय- 
विशेष. है दूधमें नहों है, तब तो उत्पत्ति की पूर्वावस्थाके अतिशय विशिष्ट होनेसे असह्कायवादकी हानि 
और सत्कायंवादकी, सिद्धि होगी । कि कार्यके नियमनके लिए कल्प्यमान कारण शक्ति कार्य-कारणसे 
अन्य अथवा असत्‌ होनेपर कायका नियमन नहों कर सकेगी, क्योंकि उसमें असत्त्व समान है और अन्यत्व 
भी समान है, इसलिए कारणकी आत्मभत शक्ति है और शक्तिका आत्मभत काय है। कार्यंकारणमें 
तथा द्रव्यगुणादिमें झअदव महिषके समान भेद बुद्धिके अमाव होनेसे तादात्म्य ' स्वीकार करना चाहिए । 
समवाय॒की कल्पना करनेपर भी समवायका समवायियोंके साथ सम्बन्ध स्वीकार करनेपर तत्‌ तत्‌ समवायके 
लिए भिन्न-भिन्न संस्वन्धोंको कल्पना करनी पड़ेगी, ऐसा करनेसे अनवस्था प्रसंग हो जायगा, और सम्बन्ध 
न स्वीकार करनेपरं कार्य कारण, तथा द्रव्य-गुणादिका विच्छेद हो जायगा । ऐसा यदि कहो कि समवाय 
स्वयं सम्बन्धहप होनेसे अन्य सम्बन्धकी अपेक्षा किए विना ही समवायिथोंक्े साथ सम्बद्ध हो जायगा 
तो संयोग मी सम्बन्धरूप होनेसे समवायकी अपेक्षा किए विना ही सम्बन्धियोंसे सम्बद्ध हो जायगा। 
तादात्म्यकी प्रतीतिसे द्रव्य-गुण आदिमें समवायकी कल्पना निष्फल है। और. कार्य-अवयवी द्रव्य 


सत्यानन्दी दी 
उसकी किसी प्रकार भी सत्ता नहीं की जा सकती, यथा सहख्र शिल्पी मिलकर भी नीलको पीत नहीं 


कर सकते, पटको घट नहीं कर सकते, अतः कार्य संत्‌ है। कारणका कार्थंके साथ सम्बन्ध है अर्थात्‌ 
कारयंसे सम्बद्ध कारण ही का्यंका जनक होता है, इसलिए तत्तत्‌ कार्यके लिए तत्तत्‌ कारणका ग्रहण 
होता है अन्यका -चहीं.॥ यदि कारणसे असम्बद्ध काय उत्पन्न हो, तो सब असम्बद्ध होनेके कारण सब 
कारणोंसे सब कार्यीकी उत्पत्ति होने लगेगी, तन्तुओंसे भी घट उत्पन्न हो जायगा, किन्तु होता नहीं है, 
क्योंकि' घट तन्तुओंसे असम्बद्ध है, अतः कार्य सत्‌ है। जिस कायको उत्पादन करनेकी शक्ति जिस 
कारणमें रहती है, उस कारणसे उसी कार्यकी उत्पत्ति होती है अन्यकी नहीं, इसलिए शक्तिक्ो 
काय सम्बद्ध मॉनता चाहिए। असत्‌ कायसे तो सम्वन्ध नहीं हो सकता, इसलिए कार्य पूव भी सत्‌ 
है । कार्य कारणात्मक है, काये कारणसे भिन्न नहीं है, कारण सत्‌ है तो तदभिन्न काय॑ भी सत्‌ है ) 
किच्व कार्यंकी नियामक दाक्ति काय्ये-का रणसे भिन्न हो अथवा असत्‌ हो, तो कार्यका नियमन नहीं कर 
सकेगी । यदि असत्को भी नियामक मानें तो असत्‌ नरश्छज्र भी नियामक हो जायगरा। इसलिए 
कारणरूपसे लीत'काय ही अपनी अभिव्यक्ति का नियामक होनेसे शक्ति कहलाता है, इससे कार्य सत्‌ है । 

गुण:गुगी, अवयव अवयवी, जाति व्यक्ति आदिका जो एक और नित्य सम्बन्ध है उसे 


त 
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कारणेष्बवयवद्र॒व्येषु बतंमानं वतते ! कि समस्तेष्ववयवेषु वरतेत, उत प्रत्यवयवम ? 
यदि तावत्समस्तेषु चतंत, ततो5वयव्यनुपलब्धरिः प्रसज्येत, समस्तावयवरसंनिक्षस्याश- 
क्यत्वात्‌ । न हि बहुत्वें समस्तेश्वाश्रयेषु चतमान व्यस्ताश्रयत्रहणेन ग्रह्मते । अथवावय- 
वशः समस्तेषु चतेंत, तदाप्यारस्मकावयवव्यतिरेकेणावयविनो5५वयवाः कब्प्येरन, 
यरागम्मकेध्ववयवेष्ववयवदोष्वयवी वतत, कोशावयबव्यतिरिक्तेह्यंबयवेरखिः कोर 
व्याप्नोति। अनवस्था चेंब प्रसज्येत, तेषु तेष्ववयवेबु वर्तोये तुमन्येषामन्येषामवयवानां 
कल्पनीयत्वात्‌। &8 अथ प्रत्यवयवं वतंत तदकत्र व्यापारेषन्यत्राव्यापारः स्यात्‌ । न हि 
देवदत्तः ख्ष्ते संनिधीयमानस्तदहरेव पाटलिपुत्रे5६पि संनिधोयते। युगपदनेकत्र वृत्त- 
वनेकत्वप्रसइूः स्यात्‌ | देवदत्तयकज्ञदत्तयोरिव स्मुष्नपाटलिपुत्ननिवासिनोः | गोत्वादिवत्प्र- 
त्येकं परिसमाप्ते नें दोष इति चेेतू-न, तथा प्रतीत्यभावात्‌ | यदि गोत्वादिवत्प्रत्येक॑ परिस- 
माप्तो ५वयवी स्यात्‌, यथा गोत्व॑ प्रतिव्यक्ति प्रत्यक्षे गद्यत एबध्वयव्यपि प्रत्यवयवं प्रत्यक्ष 
कारण-अवयव द्र॒व्योंमें किसप्रकार रहता हुआ स्थित है ? क्‍या वह समस्त अवयवोंमें रहता है अथवा 
प्रत्येक अवयवमें ? यदि समस्त अवयवोंमें रहेगा तो अवयवीकी अनुपलब्धि हो जाएगी, क्योंकि सस्रस्त 
अवयवोंका इन्द्रियके साथ संन्किषं नहीं हो सकता, जैसे |क समस्त आश्रयोंमें वर्तमान बहुत्वका किसी 
एक आश्रयके ग्रहणसे ग्रहण नहीं होता । यदि प्रत्येक अवयवमें रहता हुआ समस्त अवयवोंमें रहेगा 
तो जिन आरम्भक अवयवोंगें अवयवी अवयवावच्छेदसे रहता है उन आरम्मक अवयवोंरे भिन्न अबव- 


यवीके अवयवोंकी कल्पना करनी पड़ेगी । जसे कि कोशके अवयवोंसे भिन्न अवयवोंसे तलूवार कोशको 
व्याप्त करती है, ऐंसी अवस्थामें अनवस्था दोष प्रसक्त होगा, क्‍योंकि तत्‌ तत्‌ अवयवोंमें रहनेके 


लिए अन्य अन्य अवयवोंकी कल्पना करनी पड़ेगी । यदि कार्य अतव्रयवी प्रत्येक अवयवमें रहेगा, तो 
एक स्थानपर व्यापार होनेपर दूसरे स्थानमें व्यापार न होगा, क्‍योंकि खुघ्त ( आगरा ) में रहता 
हुआ देवदत्त उसी दिन पाटलिपुत्र ( पटना ) में नहीं रह सकता । यदि युगपत्‌ अनेक स्थानोंमें रहेगा, 
तो खुध्न और पाटलिपुत्र निवासी देवदत्त और यज्ञवत्तके समान उसमें अनेकत्वका प्रसंग आ जाएगा । 
यदि यह कहो कि गोत्व आदिके समान प्रत्येकमें परिसमाप्ति होनेसे दोष नहों है, तो यह युक्त नहीं 
है, क्योंकि वसी प्रतोति नहीं होतो । यदि गोत्व आदिके समान अवयबवी प्रत्येक अवयवमें परिसमाप्त 
हो, तो जसे गोत्व प्रत्येक व्यक्तिमें गृहीत होता है, बसे अवयवी भी प्रत्येक अवयवमें प्रत्यक्ष गृहीत 


रु कर सत्यानन्दी-दीपिका हे 
नेयायिक आदिके मतमें समवाय कहा जाता है । सिद्धान्ती--समवाय तन्तु पठ आदि समवायियोंसे 


सम्बद्ध है कि नहों ? यदि सम्बद्ध है तो समवाय सम्बन्धसे अथवा स्वरूप सम्बन्धसे ? यदि समवाय सम्बन्ध 
से तो अनवस्था दोष होगा । यदि स्वरूप सम्बन्धसे सम्बद्ध है तो मृद्‌ और घटका भी स्वरूप सम्बन्ध 


हो सकता है, क्योंकि जैसे समवाय स्वरूप सम्बन्धसे रहता है, बसे मृद्‌ और घट भी स्वरूप सम्बन्धसे 
रह सकते हैं, तो समवाय मानना व्यर्थ है। यदि कहो कि समवाय अपने समवायियोंसे सम्बद्ध नहों 


है, तो द्रव्य, गुण आदिकी विशिष्ट बुद्धि नहीं होगी, क्योंकि सम्बन्ध ही विशिष्ट बुद्धिका नियामक है । 
कारण द्रव्यमें कार्य द्रव्य समवाय सम्बन्धसे रहनेमें और भी दोष है--जसे समस्त अवयवरूप कारण 
द्रव्यमें काये द्रव्य रहता है अथवा प्रत्यवयवमें ? आद्य पक्षमें भी-समस्त अवयवोंमें स्वरूपसे काय रहता 
है अथवा प्रत्येक अवयवमें अलग-अलरूग । प्रथम पक्ष तो युक्त नहीं है, क्योंकि समस्त अवधवोंके प्रत्यक्ष 
ने होनेसे कायरूप अवयवो मी प्रत्यक्ष न होगा । द्वितीय पक्ष मो ठीक नहीं है, क्योंकि जसे म्यानंमें 


अवयवरशः रहने वाले तलवारके स्वतन्त्ररूपसे अलग .अवयबव होते हैं, वसे ही आरम्मक अवयवोंमें 
अवयवी. तलवार स्थित मान लिया जाव, तो उसके लिए अवयव धारा होनेसे अनवध्था दोष होगा । 


कै कार्य प्रत्येक अवयवमें रहता है अब यह दूसरे पक्षका “अथ' आंदिसे खण्डन है--एक 
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ग्रहोत, नचेवं नियत ग्रह्मते। प्रत्येकपरिसमाप्तो चावयविनः कार्यणाधिकारात्तस्य 
चेकत्वाच्छ ड्रेणापि स्तनकाय कु्योदुरसा च पृष्ठकायंम्‌। न चर्च दृश्यते। प्रागुत्प- 
त्तेश्न कार्यस्यासत्त्व उत्पत्तिरकत्‌का निरात्मिका च स्यात्‌ | उत्पत्तिश्व नाम क्रिया, सा 
सकतकेच भवितुमह॑ति, गत्यादिवत्‌ | क्रियाच नाम स्थादकतंका चेति विप्रतिषिध्येत । 
घटस्य चोत्पत्तिस्व्यमाना न घटकतंका, कि तहि ? अन्यकत्‌केति कव्प्या स्यात्‌। तथा 
कपालादीनामप्युत्पत्तिस्च्यमानान्यकत्‌केय कल्प्येत। तथा चर सति घट उत्पद्यत 
व्युक्ते कुलालादीनि कारणान्युत्पद्यन्त इत्युक्त स्यात्‌। न च लोके घटोत्पत्तिरित्युक्ते 
कुछालादीनामप्युत्पयमानता प्रतीयते, उत्पन्नताग्रतीतेश्चय । % अथ स्वकारणसत्तासंबन्ध 
एवोत्पत्तिरात्मछाभश्व कायस्येति चेत--कथमलब्धात्मर्क संबध्येतेति वक्तव्यम्‌ ? 
सतोहिं दयोः संबन्धः संभवति, न सदसतोरसतोर्वा, अभावस्य च निरुपाख्यत्वा- 
व्पागुत्पत्तिरिति मर्यादाकरणमन्ुपपन्नम्‌ | सता हि लोके क्षेत्रगहादीनां मर्यादा 
दृष्शा, नाभावस्य। न हि वन्ध्यापुतों राजा बभूव प्राक्पूर्णयमंणो5भिषेकादित्ये- 





ग्ैगा, परन्तु ऐसा नियमसे गृहीत नहीं होता । प्रत्येक अवयवमें परिसमाप्त हो तो अवयवीका का्यके 
साथ अधिकार ( सम्बन्ध ) होनेसे और उसके एक होनेसे गो सींगसे स्तनकाय और उरुसे पीठका 


काय करेगी, परन्तु ऐसा देखा नहीं जाता । उत्पत्तिके पृव काय असत्‌ हो, तो उत्पत्ति कतृरहित और 


निरात्मक ( अकारणात्मक ) हो जायगी । उत्पत्ति तो क्रिया है, वह गति आदि क्रियाके समान सकतृक 
ही हो सकती है । हो क्रिया और फिर हो अकतृंक यह तो विरुद्ध है। घटकी उच्यमान उत्पत्ति घट- 


कृतृक नहीं है किन्तु अन्य कतृक कल्पना करनी पड़ेगी । उसी प्रकार कपाल आदिकी उच्यमान उत्पत्ति 
भी अन्यकतृंक ही कल्पना होगी । ऐसा होनेसे घट उत्पन्न होता है, ऐसा कहनेपर कुलाछ आदि कारण 
उत्पन्न होते हैं, ऐसा कहा जायगा । परन्तु लोकमें घटकी उत्पत्ति, ऐसा कहनेसे कुलाल आदिकी भी 
उत्पद्यमानता प्रतीत नहीं होती, किन्तु उनमें उत्पन्नता प्रतीत होती है ।. यदि कहो कि. अपने कारण 


अथवा अपनी सत्ताके साथ सम्बन्ध ही का्यंकी उत्पत्ति और स्वरूप प्राप्ति है, तो यह कहना चाहिए 
कि जिसने आत्मलाम ही प्राप्त नहीं किया हो वह कारणके साथ कंसे सम्बद्ध होगा ? क्योंकि दो सत्‌ 


पदार्थोका ही सम्बन्ध सम्मव है, सत्‌ और असत्‌ अथवा दोनों असत्‌का सम्बन्ध संभव नहीं है । 
अमावके असत्‌-तुच्छ होनेसे उसमें “उत्पत्तिके पृव' ऐसी मर्यादा करना युक्त नहीं है, कारण कि लोकमें 


सत्‌ क्षेत्र, गृह आदि पदार्थोकी | उत्पत्तिके पृव या अनन्तर |] मर्यादा देखी जाती है, किन्तु अभावकी 
नहीं । पूर्णवर्माके राज्याभिषेकके पृव वन्ध्यापुत्र राजा था इस प्रकारकी मर्यादा करनेसे असत्‌-तुच्छ 


हु 8300 8602 002 हे 
तन्तुरूप अवयवमें जब पट रहता है तब अन्य तनन्‍्तुरूप अब पट नहीं रह सकेगा, यदि रहेगा तो 


अनेक हो जायगा, क्योंकि एक तन्‍्तुमें एक पट तो अनेक तन्तुओंमें अनेक पठ। पृव॑पक्षी-जैसे एक ही 
समय घट आदि अनेक व्यक्तियोंमें वतंमान घटत्व आदि जातिमें अनेकत्व दोष नहीं है, वैसे अनेक 
तन्तु व्यक्तिमें वतमान पटरूप अवयवीमें भी अनेकत्व दष नहीं होगा । .खिद्धान्ती--जातिके समान 
अवंयवीकी वृत्ति असिंद्ध है, इसलिये उक्त दोष पूवबत्‌ ही है। यथा देवदत्त अपना अध्ययन आदि काय 
ग्राम अथवा अरण्यमें करता है तथा गो अवयवी भी अपना दूध आदि काय श्रद्ध आदिसे संपादित 
करे, क्योंकि एक अवयवमें अवयवी विद्यमान है, इसलिये अवयवीके समस्त कार्य उस एक अवयवसे 
होंगे, परन्तु ऐसा होता नहीं है । द 

# उत्पयमान पदार्थंकी प्रथम विक्रियाका नाम उत्पत्ति है। वह कायकी उत्पत्ति अपने 
कारणमें अपना समवाय है अथवा अपनेमें सत्ताका समवाय है? इस प्रकार ताकिकमतसे “अथ!' 
इत्यादिसे शड्भुा करते हैं। प््वेपक्षी---हमारे मतमें सवंत्र सवंदा काय्यं असत्‌ नहीं है, किन्तु उत्पत्तिके 
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वंजातीयकेन मर्यादाकरणेन, निरुपाख्यो वन्ध्यापुञो राजा बभूव भवति भ्रविष्यतीति वा 
विशेष्यते | यदि च वन्ध्यापुत्रोषपि कारकव्यापारादूध्वंमभविष्यक्तत इदमप्युपापत्स्यत- 
कार्याभावो 5५पि कारकव्यापारादूध्व भविष्यतीति। वयं तु पद्यामों वन्ध्यापुत्रस्य कार्या- 
भावस्थ चाभावत्वाविशेषाद्यथा वन्ध्यापुत्रः कारकव्यापारादृध्व न भविष्यत्येवं कार्या- 
भावो५पि कारकव्यापारादूध्य न भविष्यतीति । % नन्‍्वेवं सति कारकव्यापारो5नर्थंकः 
प्रसज्येत॥# यथेव हि प्राक्सिद्धत्वात्कारणस्वरूपसिद्धयें. न कश्चिदथाप्रियते, एवं 
प्राक्सिद्धत्वात्तदनन्यत्वाच्च कार्यस्य स्वरूपसिद्धययेषपि न कश्चिद्दयाप्रियते च। अतः 
कारकव्यापाराथवत्त्वाय मन्यामहे प्रागुत्पत्ते रभावः कार्यस्येति चेत्‌, नेष दोषः, यतः 
कार्याकारेण कारणं व्यवस्थापयतः कारकव्यापारस्याथंवच्त्वमुपपचते, कार्याकारो5पि 
कारणस्यात्ममूत.. एवानाव्मभूतस्थानारभ्यत्वादित्यमाणि। न च॒ विशेषदर्शन- 
मात्रेण वस्त्वन्यत्व॑ भवति। नहि देवदत्तः संकोचितहस्तपाद* प्रसारितहस्तपादश्च 
विशेषण दृरश्यमानो5पि वस्त्वन्यत्व॑ं गच्छति, स एवेति प्रत्यभिज्ञानात्‌ । तथा प्रतिदिन- 
मनेकसंस्थानानामपि पित्रादीनां न वस्त्वन्यत्वं भवति, मम पिता मम भ्राता मम 

पुत्र इति प्रत्यभिज्ञानातू। * जन्मोच्छेदानन्तरितत्वात्तत्र युक्त नान्‍्यत्रेति चेत्‌- 

वन्ध्यापुत्र राजा था, है, होगा इस प्रकार विशेषणोंसे विशेषित नहीं होता । यदि वन्ध्यापुत्र भी कारक 
व्यापारके अनन्तर होता तो यह भी उपपन्न होता कि असत्‌ कार्य भी कारक व्यापारके अनन्तर होगा। 
हम तो ऐसा देखते हैं कि वन्ध्यापुत्र ओर कार्यामावमें अमावत्व समान होनेसे जैसे कारक व्यापारके 
अनन्तर वन्ध्यापुत्र नहीं होता, वेसे असत्‌ कार्य भी कारक व्यापारके अनन्तर नहीं होगा । परन्तु ऐसा 
होनेपर-उत्पत्तिके पूर्व कायं सत्‌ होनेपर तो कारक व्यापार निष्फल हो जायगा । जैसे पूवमें ही सिद्ध 
होनेसे कारणके स्वरूप सिद्धिके लिए कोई व्यापार नहीं करता, वसे ही उत्पत्तिके पूर्व सिद्ध होनेसे और 
कारणसे अनन्य होनेसे कार्यके स्वरूपसिद्धिके लिए भी कोई व्यापार नहीं करेगा । परन्तु व्यापार तो 
करता है, इससे कारकव्यापारकी साथंकताके लिए उत्पत्तिके पूर्व कायंका अमाव हम मानते हैं । 


ऐसा यदि कहो तो यह दोष नहीं है, क्योंकि कार्यरूपसे कारणकों व्यवस्थापित करनेवालेकों कारक व्यापारमें 
प्रयोजनवत्त्व उपपन्न होता है। कार्यका आकार भी कारणका आत्मभूत-स्वरूपभूत ही है, क्योंकि जो कार्य 


कारणात्नक नहीं होता वह उससे आरभ्य भी नहीं होता, ऐसा कहा है, और विशेष दशनमात्रसे पदार्थ कोई 
अन्य नहीं हो जाता। संकुचित हस्तपाद और प्रसारित हस्तपाद देवदत्त कुछ विशेषरूपसे हृश्यमान होनेपर 
-भी अन्य वस्तु नहीं हो जाता, क्योंकि वही है, ऐसी प्रत्यभिज्ञा होती है, उसी प्रकार प्रतिदिन पिता आदि 
अनेक आक्ृतियोंमें कुछ विशेषता आनेपर भी वे अन्य वस्तु नहीं हो जाते, क्योंकि मेरा पिता, मेरा भ्राता, 
मेरा पुत्र ऐसी प्रत्यभिज्ञा होती है । यदि कहो कि जन्म और मरणका व्यवधान होनेसे पिता आदियें ऐसी 
सत्यानन्दी-दीपिका 

पूव और नाशके अनन्तर असत्‌ है, मध्यमें तो सत्‌ ही है। उस अत्यन्त असत्‌ वस्ध्यापुत्र आदिसे 
हमारे कार्यमें भेद है। इसलिए - उनका कारणके साथ सम्बन्ध हो सकता है। सिद्धान्ती--'कथम' 
आदिसे इसका समाधान करते हैं । 

& परन्तु ताकिकसे दिया गया यह ( कारकव्यापार व्यथ ) दोष तो सत्काय॑वादी सांख्यमतमें 


हो सकता है, क्योंकि उसके मतमें अभिव्यक्ति मी सत्‌ है। अद्वेतवादीके मतमें तो यह दोष नहीं है, क्योंकि 
कायरूपसे कारणमें विशेष अवस्थाको सम्पन्न करना ही कारकव्यापारकी साथंकता है। उससे कोई 


वस्तु भिन्न नहीं हो जाती । जैसे तन्तुओंमें तन्‍्तुवाहक आदि द्वारा आतान वितानकर पटरूप विशेष 
-अवस्थाको सम्पन्न करनेसे तन्तुओंसे पट भिन्न वस्तु नहीं है, वे ही तन्तु हैं, ऐसी प्रत्यभिज्ञा होती है । 


& यद्यपि प्रतिदिन पिता आदिके देहुकी अवस्थाका परिवतन होता है, तो भी देहके जन्म 
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न, क्षीरादीनामपि दष्याद्याकारसंस्थानस्य प्रत्यक्षत्वात्‌। अटश्यमानानामपि बटधाना- 
दीनां समानजातीयावयवान्तरोपचितानामंकुरादिभावेन दर्शा नगोचरतापत्तों जन्मसंज्ञा। 
तेषामेवावववानामपचयवशदशाददर्शनापत्ताव॒ुच्छेद सं ज्ञा । तत्रे दग्जन्मोच्छेदान्त रि तत्वाचे द्‌- 
सतः सच्त्वापत्तिः सतश्रासत्त्वापतिस्तथा सति गर्भवासिन उत्तानशायिनश्र भेदप्रसह्नः 
तथा च बाल्ययोवनस्थाविरेष्वपि भेद प्रसड़:, पित्रादिव्यवहारलोपप्रसड्श्च । एतेन क्षण- 
भड़वादः प्रतिवद्तिव्यः। यस्य पुनः परागुत्पत्तेरसत्काय तस्य निविषयः कारकव्यापारः 
स्यातू, अभावस्य विषयत्वानुपपत्तेराकाशहननप्रयोजनखड्गाद्यनेकायुधप्रयुक्तिवत्‌ । 
सम्रवायिकारणविषयः कारकव्यापारः स्यथादिति चेतू-न, अन्यविषयेण कारकव्यापारेणा- 
न्यनिष्पत्ते रतिप्रसज्भात्‌ । समवायिकारणस्येवात्मातिशयः काय मिति चेत-न, सत्कायता- 
पत्तें:। # तस्मात्क्षी रादीन्येव द्रव्याणि दृष्यादिभावेनावतिष्ठ मानानि कार्याख्यां लभनन्‍त इति 
न कारणादन्यत्काय वर्षशतेनापि शकक्‍यं निश्चेतुम। तथा मूलकारणमेवान्त्यात्कार्यात्तेन 
तेन कार्याकारेण नटवत्सवंब्यवहरास्पद्त्व॑ प्रतिप्यते। एवं युक्तेः कार्यस्य प्रागुत्पत्तेः सत्त्व- 
मनन्यत्वंच कारणादवगस्यते । शाब्दान्तराचेतदवगस्यते। पूवसूत्रे 5सद्व गपदेशिनः शब्द- 


प्रत्यभिज्ञा होना युक्त है, अन्यत्र नहीं, तो युक्त नहीं है, क्योंकि दूध आदि भी दही आदि आकार विशेष- 

में प्रत्यक्ष हैं। अहृश्यमान बटबीज आदि भी अन्य समानजातीय अवयवोंसे वृद्धिको पाकर अंकुर आदि 
भावसे दृष्टिगोचर होनेपर उनकी जन्म संज्ञा होती है, उन्हीं अवयवोंके क्षय होनेसे अदर्शनता प्राप्त होनेपर 
उच्छेद-मरण संज्ञा होती है। उनमें ऐसे जन्म और मरणका व्यवधान होनेसे यदि असत॒को सत्‌की 
प्राप्ति और सतको असत्‌की प्राप्ति हो, तो ऐसा होनेपर ग़र्भवासी उत्तान होकर शयन करने वालोंमें भी 
भेदध्रसंग होगा । एवं बाल्य, यौवन और वाद्धक्यमें मी भेदका प्रसंग आ जायगा, पिता भआदि 
व्यवहारका लोप प्रसंग होगा । इससे क्षणमज्भवादका मी प्रत्यास्यान समझना चाहिए ॥ परन्तु जिसके 
मतमें उत्पत्तिके पूर्व काय॑ असत्‌ है उसके मतमें आकाशको मारनेके लिए खज्॒ आदि अनेक आयुधोंके 
प्रयोगके समान॑ कारकव्यापार निविषयक होना चाहिए, क्योंकि अमाव विषय नहीं हो सकता। 
यदि कहो कि समवायिकारणविषयक कारकव्यापार होगा, तो यह यक्त नहीं है, क्योंकि अन्य विषयक 
का रकव्यापारसे अन्यकी निष्पत्ति होनेसे अतिप्रसद्भ हो जायगा । यदि कहो कि समवोयिकारणका ही 
आत्मातिशय' काय है, तो यह ठीक नहीं है, क्‍योंकि सत्कायंवाद प्रसक्त हो जायगा । इसलिए दूध आदि 
पदाथ दधि आदिके रूपसे अवस्थित हुए कायसंज्ञाको प्राप्त होते हैं, कारणसे काय भिन्न है ऐसा. सो 
वर्षमें मी निश्चय नहीं किया जा सकता । उसी प्रकार मुलकारण ही अन्तिम कार्य पय॑नन्‍्त तत्‌ तत्‌ 
कार्यके रूपसे नटके समान सब व्यवहारोंका आश्रय प्राप्त होता है। इस प्रकार उत्पत्तिके पूर्व कायंकी 


सत्ता ओर कारणसे अनन्यता यक्तिसे अवगत होती हैं। और शब्दान्तरात्‌” अर्थात्‌ अन्य श्रतिसे सी 
यही अवगत होत। है । पूव सूत्रमें असतृका कथन करनेवाला [असदेवेदमग्न आसीत्‌ | शब्द-श्रुति उदाहत है 
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और नाथ प्रतिदिन नहीं होते, इसलिए देहका अभेद मानना युक्त है । परन्तु मृत्तिकाका नाश होनेपर 


घट उत्पन्न होता है, इसप्रकार जन्म और नाश विरुद्ध धर्म होनेसे काय और कारणमें अभेद युक्त नहीं 
है ? सि०--यह ठीक नहीं है, क्योंकि दधि, घट आदि कार्योमें दूध और मृत्तिका आदि अनुगत प्रतीत 
होते हैं, ओर अंकुर आदिमें भी बीजके अवयवों की अनुवृत्ति है, इससे कारणके जन्म और नाश नहीं 


होते, किन्तु अवयवोंकी वृद्धि ओर क्षय होनेसे उसमें जन्म और नाशका व्यवहार होंता है। जन्म और 
नाशरूप हेतुसे मी वस्तुके स्वरूपमें भेद नहीं होता, अन्यथा सब व्यवहार लुप्त हो जाएंगे । 


& इस प्रकार युक्तिस और “'सदेव सोम्येदुसप्न आसीत्‌' इत्यादि अन्य श्रुतियोंस यह सिद्ध होता है 
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स्योदाहतत्वात्ततो पन्यः सद्व थपदेशी शब्दः दाब्दान्तरम्‌-सदेव सोस्येदमप्न आसीदेकमेवा- 
द्वितोयम! इत्यादि। 'तद्क आहुरसदेवेदमग्र आसीत” इति चासत्पक्षमुपक्षिप्य कथमसत 
सज्जायेत' इत्याक्षिप्य सदेव सोम्येदमग्र आसीत्‌' (छा० ६।२।१) इत्यवधारयति। तंत्र दं शब्द- 
वाच्यस्य कार्यस्य प्रागुत्पत्ते:ः सच्छब्दवाच्येन कारणेन सामानाधिकरण्यस्य श्रुयमाणत्वा- 
त्सच्वानन्यत्वे प्रसिध्यतः। यदितुप्रागुत्पत्ते रसत्काय स्यात्पश्चाचोत्पद्यममा्न कारणे- 
समवेयात्तदा5न्यत्कारणात्स्यात्‌, तत्न “येनाश्र॒त श्रुतं मवति' (छो० ६।१।३) इतीयं प्रतिशञा 
पीड्यत। सच्त्वानन्यत्वावगतरि्त्वयं प्रतिज्ञा समथ्यत ॥ १८ ॥ 
पटवच्च ॥ १९ ॥ 

पदच्छेद--पटवत्‌, च । 

सूत्राथं--जसे संवेष्टित और प्रसारित एक ही बस्त्रमें तत्‌ तत्‌ समयमें विलक्षणता प्रतीत 
होनेपर भी वस्त्रमें कोई भेद नहीं आता, बसे मृद्‌ और घटमें मी भेद नहों है । 

यथा च संवेष्टितः पटो न व्यक्त ग्रह्मतवे-किमयं पटः कि वा 5न्यद्द्वव्यमिति। स 
एव प्रसारितो यत्संवेश्टितं द्रव्यं तत्पट एवेति प्रसारणेनाभिव्यक्तो गृद्यते। यथा च संवेष्टन- 
समये पट इति ग्रह्ममणो ५पि न विशिष्टाय|मविस्तारो गृह्मयते, स एव प्रसारणसमये विशि- 
पघ्रायामविस्तारो ग्ृह्मयत न संवेध्ितरूपादन्योषयं भिन्नः पठ इति। एवं तन्त्वादिकारणावस्थं 
पटादिकायमस्पष्ट सत्‌ तुरीवेमकुविन्दादिकारकव्यापारादिभिव्य॑क्त स्पष्ट गह्मते । अतः 
संवेशितप्रसारितपटन्यायेनैवानन्यत्कारणात्काय॑मित्यर्थः ॥ १९, ॥ 


यथा च प्राणादि!।॥ २० ॥ 


इससे अन्य सतंका कथन करनेवाली श्रुति, व 'सदेव सोम्य०” ( हे प्रियदर्शन ! उत्पत्तिके पूर्व यह 
एक अद्वितीय ही सत्‌ था ) इत्यादि दूसरी श्रुतियाँ हैं। 'तद्धक०” ( कुछ एक कहते हैं. कि उत्पत्तिके 
पूर्व यह असद्रप ही था ) इस प्रकार असत्‌ पक्षका उपक्षेप ( उत्थान ) कर 'कथमसतः०” ( असत्से 
सत्‌ कंसे उत्पन्न होगा ? ) ऐसा आक्षेपकर 'सदेव सोम्येदमग्र आसीत' ( हे सोम्य ! उत्पत्तिके पूर्व यह 
' सद्रूप ही था ) इस प्रकार श्रुति निणंय करती है । इस श्रुतिमें 'इद्म शब्द वाच्य कार्यका उत्पत्तिके पूव 
'सत्‌' शब्द वाच्य कारणके साथ सामानाधिकरण्य श्र यमाण है, इससे सत्त्त और अनन्यत्व स्पष्ट सिद्ध 
होते हैं । यदि उत्पत्तिके पु्व काये असत्‌ हो और पश्चात्‌ उत्पन्न होकर कारणमें समवेत हो, तो कारणसे 
अन्य होगा । ऐसा होनेपर 'येनाश्रुतं श्रत मवति' ( जिससे अश्र्‌ त भी श्रत हो जाता है ) यह प्रतिज्ञा 
बाधित हो जायगी । का्यंके सत्त्त और अनन्यत्वकी अवगतिसे इस प्रतिज्ञाका समर्थन होता है ॥ १८ ॥ 
जसे लपेटा हुआ वस्त्र स्पष्टडपसे गृहीत नहीं होता कि क्या यह पट. है. अथवा कोई अन्य 

पदाथ ? .वह फला देनेपर जो संवेश्ति द्रव्य पदार्थ था वह वस्त्र ही है इस प्रकार फैला देनेसे स्पष्ट 
हीत होता है। और जिस प्रकार संवेश्नके समयमें यह पट है, ऐसा गृह्ममाण होनेपर भी विशिष्ट 
लम्बाई ओर चौड़ाई गृहीत नहीं होती, परन्तु प्रसारण समयमें वही विस्तार और आयाम गृहीत होते 
हैं किन्तु संवेध्तिरूपसे भिन्न यह दूसरा पट हैं ऐसा गृहीत नहीं होता । उसी प्रकार तन्‍्तु कारणरूपसे 
स्थित पट आदि काय॑ अस्पष्ट होता हुआ तुरी, वेम, कुविन्द ( जुछाहा ) आदि कारक व्यापार आदिसे 
व्यक्त होकर स्पष्ट गृहीत होता है। इसलिए संवेशित और प्रसारित पटन्यायसें ही कार्य कारणसे अभिन्न 


है, ऐसा अथ है ॥ १९ ॥ 
सत्यानन्दी-दीपिका 


कि उत्पत्तिके पूर्व काय॑ सत्‌ है और कारणसे अनन्य है । ऐसा माननेसे “येनाश्र ते श्र॒तं सवति” यह 
प्रतिज्ञा भी सिद्ध होती है।॥। १८ ॥ 


अधि० ७ र्‌० २१ ] भाषाजुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासद्दित ४८१ 


पदच्छेद्‌ू-यथां, च, प्राणादि: । 
सूत्राथ--जसे प्राणायाम आदिसे निरुद्ध प्राण, अपान आदि द्वारा काये भिन्न होनेपर भी 
उनमें भेद नहीं है, बसे कार्यमें भेद होनेपर मी कारणके अनन्यत्वमें कोई विरोध नहीं है 
यथा च लोके प्राणापानादिषु प्राणभेदेषु प्राणायामेन निरुद्धेषु कारणमात्रेण रूपेण 
वरतंमानेषु जीवनमात्र काय निर्वेत्यते, नाकुश्चनप्रसारणादिक कार्यान्‍तरम्‌ । तेष्वेव प्राण- 
भेदेषु पुनः प्रवृत्तषु जीवनादधिकमाकुश्चनप्रसारणादिकमपि कार्यान्‍्तरं निर्वत्यंते, न च 
प्राणभेदानां प्रभेदवतः प्राणादन्यत्वं, समी रणस्वभावाविशेषात्‌ । एवं कारयस्य कारणादन- 
बम्‌। अतश्र कृत्स्नस्य जगतो ब्रह्मकाय॑त्वात्तदनन्यत्वाच्य सिद्धेषा श्रोती प्रतिज्ञा यिना 
श्रुत श्रुत॑ मवत्यमतं मतमविज्ञातं विज्ञातम्‌' ( छा० ६।१।३ ) इति ॥ २० ॥ 
(७ 'इतरव्यपदेशाधिकरणम्‌ र्‌ू० २१-२३ ) 
इतरव्यपदेशाद्विताकरणादिदोषप्रसक्ति; ॥ २१॥ 
पदच्छेद--इत रव्यपदेशात्‌, हिताकरणादिदोषप्रसक्ति: । 
 सूत्राथं-- ( इतरव्यपदेशात्‌ ) 'तत्त्वमसि” इत्यादि श्रुतिसे इतर-जीवमें ब्रह्मतव व्यपदेश है 
अथवा “भनेन जीवेनाव्मना०” इत्यादि श्रुतिसे ब्रह्ममें जीवल्व व्यपदेश है, इससे ब्रह्म ख्रष्टा हो, तो जीव 
स्रष् हुआ, अतः ( हिताकरणादिदोषप्रसक्ति: ) ब्रह्मको अपने अहित-जरा, मरण आदि अनेक अनथे 
करणरूप दोषोंकी प्रसक्ति होगी, इससे चेतन ब्रह्म जगतुका कारण नहीं हो सकता । 
अन्यथा पुनश्चेतनकारणवाद आशक्षिप्यते। चेतनाद्धि जगत्प्रक्रियाया माश्रीय मा णायां 
द्विताकरणादयो दोषा: श्रसज्यन्ते। कुतः ? इतरव्यपदेशात्‌ । इतरस्य शारीरस्य त्रह्मात्मत्व॑ 
व्यपद्शिति श्रतिः--स आत्मा तत््वमसि श्रेतकेतो' (छा० ६।८।७) इति प्रतिबोधनात्‌ । यद्दा- 
इतरस्य च ब्रह्मणः शारीरात्मत्वं व्यपद्शिति 'तत्सष्ठा तदेवानुप्राविशत्‌ (तै० २।६)इति स्तरष्टु 
रेवाविकृतस्य ब्रह्मणः कार्याज॒प्रवेशेन शारीरात्मत्वप्रद्शनात्‌। 'अनेन जीवेनात्मनानुप्रविश्य 
और जंसे लोकमें प्राण, अपान आदि प्राणभेदोंके प्राणायाम द्वारा निरूद्ध होनेपर और 
का रणरूपसे विद्यमान होनेपर जीवनमात्र कार्य संपादित होता है, किन्तु आकुच्चन ( सिकुड़ना ) 
प्रसारण आदि अन्य काय नहीं होते। परन्तु उन्हीं प्राणभेदोंके पुनः प्रवृत्त होनेपर जीवनसे अधिक 
आकुषच्च न, प्रसारण आदि अन्य काय॑ मी संपादित होते हैं। भेद विशिष्ट प्राणसे प्राणभेद भिन्न नहीं 
है, क्योंकि समीरण स्वभाव-वायुका स्वभाव सबमें समाव है । इस प्रकार कार्य कारणसे अनन्य है । 
इससे सम्पूर्ण जग्रव्‌ ब्रह्मका कार्य होनेसे और उससे अनन्य होनेसे “येनाश्रतं०” ( जिसके श्रवणसे अश्रृत 
श्रुत हो जाता है, , मनन न किया हुआ मनन किया हुआ हो जाता है और अविज्ञात विज्ञात हो जाता 
है ) यह श्रति प्रतिपादित प्रतिज्ञा सिद्ध होती है ॥ २० ॥ 
चेतनकारणवांद पर प्रकारान्तरसे पुनः आक्षेप किया जाता है--चेतनसे ही जगत्‌की सृष्टिका 
आश्रयण करनेपर हिताकरण आदि दोष प्रसक्त होंगे, किससे ? इससे कि इतरका व्यपदेश है। इतर-जीवा- 
त्माका ब्रह्मात्महूपसे श्र्‌ति व्यपदेश करती है, क्योंकि 'स आत्मा०' (वह आत्मा है, हे श्वेतकेतु | वह तू 
है) ऐसा वोध कराती है अथवा इतर-ब्रह्यका जीवात्मरूपसे व्यपदेश करती है, कारण कि “तत्सूष्ठा० 
( उसको रचनाकर उसमें अनुप्रवेश किया ) इसश्रकार स्रश अविक्ृत ब्रह्म को ही कार्यमें. अनुप्रवेश द्वारा 
जीवात्मरूप दिखलाया है। “अनेन जीवेनात्मना०? ( मैं इस जीवात्मरूपसे इन तीनों देवताओंमें अनु- 


१---उक्त न्‍्यायसे जीव और ब्रह्मका अनन्यत्व होनेसे जीवके अहितकरण आदि धम ब्रह्ममें 
प्रसक्त होंगे ? इस प्रकार आक्षेप संगतिसे इस अधिकरणका आरम्म है । 


३८२ ब्रह्मसूत्र-शाइ्रसांष्य [ आ० * पा० * 


नामरूपे व्याकरवाणि! (छा० ६।३।२ ) इति च परा देवता जीवमात्मशब्देन व्यपदिशन्ती न 
प्रह्मणो भिन्न: शारीर इति दर्शायति तस्माद्द्‌बह्मणः स्नशु॒त्वं तच्छारीरस्येवेति। अतः स स्व- 
तनत्र: कर्ता सन्‌ हितमेवात्मनः सो मनस्यकर कुर्यान्नाहितं जन्मम रणजरारोगादयनेकान थे 
जालम्‌; नहि कद्चिदपरंतन्त्रो बन्धनागा रमात्मनः रूत्वा ५नु प्रविशति । न च स्वयमत्यन्त- 
निर्मलः सन्नत्यन्तमलिनं देहमात्मत्वेनोपेयात्‌। कृतमपि कथंचिद्यद्दुःखकरं तदिच्छया 
जद्यात्‌। सुखकरं चोपाददीत | स्मरेच्च मयेदं जगद्विग्बं विचित्रं' विरचितमिति । सर्वो हि 
लोकः स्पष्ट काय कृत्व। स्मरति--मयेदं॑ कृतमिति । यथा च मायावी स्वयं प्रसारितां 
मायामिच्छया5नाया[सेनेवोपसंहरति, एवं शारीरोषपीमां रश्टिमुपसंहरेत्‌। स्वमपि 
तावच्छरीरं शारीरो न शकक्‍नोत्यनायासेनोपसंहतुम । एवं हितक्रियाद्यद्शनादन्याय्या 
चेतनाज्गत्प्रक्रियेति गम्यते ॥ २१ ॥ 


अधिक तु भेदनिर्देशात्‌ ॥२२॥ 

पदच्छेदू--अधिकम्‌, तु, भेदनिर्देशात्‌ । 

सूत्राथ--( तु ) शब्द पूव॑पक्षकी व्यावृत्तिके लिए है। ( अधिकम्‌ ) जीवसे भिन्न सरज्ञ 
सवंशक्तिमान्‌ ब्रह्म जगत॒का स्रश है, इसलिए उसमें हिताकरण आदि दोष नहीं हैं, ( भेदनिर्देशात्‌ ) 
क्योंकि आत्मा वा भरे द्रष्व्यः इत्यादि श्र तिसे कल्पित भेदका निर्देश है। 

# लुशब्दः पक्ष व्यावतय ति। यत्खवज्ञ सवशक्ति ब्रह्म निव्यशुद्धबुद्धमुक्तस्वभाव शा- 
रीरादधिकमन्यत्‌, तद्॒यं जगतः स्नष्ठ ब्रूमः! न तस्मिन्हिताकरणादयो दोष! प्रसज्यन्ते।न 
हितस्य हितं किचित्कतंव्यमस्त्यहितं वा परिहतव्यम्‌, नित्यमुक्तस्वभावत्वात्‌। नच तस्य 
जशानप्रतिबन्धः शक्तिप्रतिबन्धों वा कचिद्प्यस्ति, सर्वशत्वाव्सवंदक्तित्वात्। शारीरस्त्वने 


प्रवेशकर नाम और रूपको अभिव्यक्ति करूँ ) इसप्रकार॒परदेवता जीवका आत्मशब्दसे व्यप्रदेश 
करता हुआ शारीर ब्रह्मसे भिन्न नहों, ऐसा दिखलाता है । इससे ( जीव और ब्रह्मका अमेद होनेसे ) 
जो ब्रह्मका स्रष्टत्व है वह शारीरका ही है। इस लिए वह स्वतन्त्र कर्ता होकर मनोश<्नुकूल अपना हित 
ही करेगा । जन्म, मरण, जरा, रोग आदि अनेक प्रकारका अनर्थ समूहरूप अहित नहीं करेगा, क्योंकि 
स्वतनत्र होकर कोई भी अपने लिए स्वयं बन्धनगृह बनाकर उसमें प्रवेश नहीं करता। उसीप्रकार 
स्वयं अत्यन्त निमेल होकर अत्यन्त मलिन देहको आत्मरूपसे प्राप्त नहों करता । किसी प्रकार जो 
दुःखकर कुछ किया भी तो उसका इच्छानुसार त्यागकर देता और सुखकरका ग्रहण करता, और 
ऐसा स्मरण करता कि मैंने यह विचित्र जगद्विम्ब रचा है, क्‍योंकि सब लोग कायकर यह मैंने किया 
है, ऐसा स्पष्ट स्मरण करते हैं। जैसे मायावी अपनी फैलाई हुई मायाका इच्छानुसार विना परिश्रम 
ही उपसंहार करता है, बसे ही शारीर मी इस सृष्टिका उपसंहार करता, परन्तु शारीर तो अपने 


'शरीरका भी अनायास उपसंहार करनेमें समर्थ नहीं है। इसप्रकार हितक्रिया आदिके अंदर्शनसे यह 
ज्ञात होता है कि चेतनसे जगतुकी प्रक्रिया मानना अन्याय-अयुकत है ॥ २१॥ 


'तु' छाब्द पृवंपक्षकी व्यावृत्ति करता है। जो सर्वज्ञ, सबंशक्तिमानु, नित्य, शुद्ध, बुद्ध और 
मुक्तस्वमाव ब्रह्म जीवसे अधिक-मिन्न है, उसे हम जगत्‌का स्रष्टा कहते हैं। उसमें हिताकरण-हित न 
करना आदि दोष प्रसक्‍त नहीं होते, क्योंकि उसे न तो कोई अपना हित क॒तंव्य है और न अहित 
परिहाय है, कारण कि वह नित्य मुक्त स्वमाव है। सवज्ञ और सवंशक्तिमान्‌ होनेसे उसके ज्ञानका 


सत्यानन्दी-दीपिका 
49 जसे बिम्व और प्रतिबिम्बमें कल्पित भेद माना गया है, वसे ही जीव और नब्रह्ममें कल्पित भंद 


है। इससे ब्रह्म ओर जीवसे भिन्न सवंज्ञ सवंशक्तिमान्‌ है, इससे न जीवके धर्मोंकों ब्रह्ममें प्रसक्ति है 


अधि० ७ खू० २२, २३ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासद्दित ३८३ 


वंविधः ! तस्मिन्प्रसज्यन्ते हिताकरणादयों दोषाः न तु त॑ बयं ज़गतः स्रश्टारं ब्रम: | कुत 
एतत्‌ * भेदनिदशात्‌ । 'आत्मा वा भरे द्रष्टव्य: श्रोतव्यो मन्‍्तव्यो निद्ध्यासितव्यः' (ब्रू० २।४।७५) 
'सोउस्वेष्वव्य: सः विजिज्ञासितव्य:” (छा० 4।७।१), 'सता सोन्य तदा संपन्नों भवति! (छा० ६।८।१) 
शारीर आत्मा प्राज्षेनात्मनान्वारूढ:' (ब्रृ० ४।३।३७) इत्येवंजातीयकः कठंकर्मादिभेदनिद शो 
जीवादधिकं ब्रह्म दशयति । नन्‍्वभेदनिद शो ५ पि दर्शितः-'तत्वमसि' इत्येवंजातीयकः । कर्थ॑ 
भ्ेदाभेदों विरुद्धो संभवेयाताम्‌ ? नेष दोषः, आकाशघटाकाशदन्यायेनोभयसंभवस्य तत्र तत् 
प्रतिष्ठापितत्वात्‌ । अपि च यदा तत्त्वमसीत्येवंजातीयकेनाभेदनिद शेनाभेदः प्रतिबोधितो 
भवति, अपगतं भवति तदा जीवस्य संसारित्य॑ ब्रह्मणश्र स्रश्त्वम, समस्तस्य मिथ्याज्ञान- 
विजम्मितस्थ भेद॒व्यवहारस्य सम्यग्ज्ञानेन बाधितत्वात्‌। तत्र कुत एव रूष्टिः ? कुतो वा 
हिताकरणादयो दोषाः ? अविद्याप्रत्युपस्थापितनामरूपकतकायंकरणसंघातोपाध्यविवेक- 
कृता हि भ्रान्तिहिताकरणादिलक्षण: संसारोन तु परमाथतो5स्तीत्यसकद्वोचाम । जन्म- 
मरणच्छेदनभेदनायमिमानवत्‌ । अवाधिते तु भेदव्यवहारे 'सोउन्वेश्य) स विजिज्ञासितब्यः” 
इत्येवंजातीयकेन भेद्निद्शेनावगस्यमान ब्रह्मणोइथिकत्व॑ द्विताकरणादिदोषप्रसक्ति 
मिरुणद्धि ॥ २२ ॥ 
अश्मादिवच्ध तदनुपपत्तिः॥ २३ ॥ 
पदच्छेदू---अश्मादिवत्‌, ब, तदनुपपत्ति; । 
सूत्राथ--( अश्मादिवच्च ) एक प्रथिवीसे उत्पन्न हुए पत्त्थरोंमें जैसे वज्त, वेडूये आदि 


प्रतिबन्ध अथवा शक्तिका प्रतिबन्ध कहीं मी नहीं है । परन्तु जीव तो ऐसा नहीं है, अत। उसमें 

अहित करना आदि दोष प्रसक्त होते हैं ॥ परन्तु हम उसको जगत॒का स्रष्टा नहीं कहते हैं । यह क्‍यों ? 
श्रुतिमें भेदका निर्देश होनेसे । यथा आत्मा वा भरे व्ृष्टच्य!०' (अयी मैत्रेयी | आत्मा द्रष्व्य (दशनाहे) 
है, इसलिए उसका श्रवण करना चाहिए, मनन करना चाहिए, निदिधष्यासन करना चाहिए) 
'सो5न्वेश्टव्यः” ( वह अन्वेध्व्य और विशेष जिज्ञासितव्य है ) 'सता सोम्य०! ( हे सोम्य | सुषृप्तिमें 
सतके साथ सम्पन्न हो जाता है ) 'शारीर आत्मा०' ( मरणकालमें यह जीवात्मा परमात्मासे अधिष्ठित 
हो शब्द करता हुआ जांता है ) इसप्रकारके कतृं-कर्मं आदि भेदका निर्देश जीवसे भिन्न ब्रह्मको 
दिखलाता है। परन्तु “तत्वमसि” इसप्रकारका अभेद निर्देश भी दिखलाया गया है तो पुनः परस्पर 
विरुद्ध भेद और अभेंदका कैसे संमव होगा ? यह दोष नहीं है, क्योंकि महाकाश और घटाकाश- 
न्यायसे तत्‌ तत्‌ स्थानोंमें दोनोंका संमव प्रतिष्ठापित किया गया है, ओर जब “तत््वमसि” इसप्रका रके 
अभेद निर्देशसे [ जीव ] अभेद प्रतिबोधित होता है तब जीवका संसारित्व और ब्रह्मका ख्रष्टत्व निवृत्त 
हो जाता है, क्योंकि मिथ्याज्ञानसे फैले हुए समस्त भेद व्यवहारका सम्यग्ज्ञाससे बाध हो जाता है, 
तो ऐसी स्थितिमें सृष्टि कैसी और हिताकरण आदि दोष कैसे ? हिताकरण आदिरूप संसार अविद्यासे 
प्रत्युपस्थापित नाम और रूपकृत शरीर और इन्द्रिय संघातरूप उपाधिके अविवेकसे उत्पन्न हुई 
भ्रान्ति है, परमार्थसे नहीं है, ऐंसा अनेकवार हम कह चुके हैं। ज॑ंसे कि शरीरके जन्म-मरण, 
छेदन-भेदन आदिकी आत्मामें अभिमानसे प्रतीति होती है। परन्तु भेदव्यवहारके अबाधित होनेपर 
'सोइन्वेष्टव्य: स विजिज्ञासितव्यः” इसप्रकारके भेदनिदेशसे अवगत हुआ ब्रह्मगत भेद हिताकरण 
आदि दोषोंकी प्रसक्तिको रोकता है ॥ २२॥ 


सत्यानन्दी-दीपिका 
और न ब्रह्मके धर्मोकी जीवमें प्रसक्ति है। “आत्मा वा भरे द्ृष्टव्यः' इत्यादि श्रुतियाँ ब्रह्म और जीवमें 


कल्पित भेदको लेकर साथक होती हैं ।। २२ ॥ 


३८७ प्रह्मससूत-शाडूरभाष्य | आ० २ पा० १ 


भेदसे विचित्रता है, बसे ब्रहमके कार्योंका रवरूप वचिञ्य यक्त है, अतः ( तदनुपपत्ति; ) अन्य कल्पित 
दोषकी उपपत्ति नहीं है । 

#& यथा च लोके प्रथिवीत्वसामान्यान्विताना म्रप्यदमनां केचिन्महाहाँ मणयो वजच्ज- 
वेड्रयादयो 5न्‍ये मध्यमवीर्याः सूर्यकान्तादयो एन्‍्ये प्रहीणाः श्ववायसप्रक्षेपेणार्हाः पाषाणा 
इत्यनेकविधं वेचित्यं दश्यते। यथा चेकपृथिवीव्यपाश्रयाणामपि बीजानां बहुविध॑ पत्रपुष्प- 
फलगन्धरसादिवेचित्र्यं चन्दनकिपाकचंपकादिषूलक्ष्यते, यथा चेैकस्याप्यन्नरसस्य 
लोहितादीनि केशलोमादोनि च विचित्राणि कार्याणि भवन्ति, एवमेकस्यापि ब्रह्मणो जीव- 
प्राश्पृथक्त्वं कार्यवैच्िच्यं चोपपच्यत इत्यतस्तदन्नुपपत्ति,, परपरिकत्पितदोषासुपपत्ति- 
रित्यर्थ:। श्रतेश्व प्रामाण्याद्धिकारस्य च वाचारस्भणमातज्रत्वात्स्वप्नदश्यभाववेचित्र्यच 
चेत्यभ्युच्चयः ॥ २३॥ 

(८ उपसंहारद्शनाधिकरणम्‌ खू० २४-२५) 
उपसंहारदशेनान्नेति चेन्न क्षीरवद्धि | २४ ॥ 
पदच्छेद--उपसंहारद्शनात्‌, न, इति, चेद्‌, न, क्षीरवत्‌, हि । 

सूत्राथ--( उपसंहारदशशनात्‌ ) लोकमें घटादि कर्ता कुछालको दण्ड आदि उपयोगी 
सामग्रीका संग्रह करते देखा जाता है, वंसे (न) असहाय ब्रह्म जग्तका उपादान अथवा निमित्त- 
कारण नहों हो सकता । ( इति चेन्न ) यह युक्त नहीं है, क्‍योंकि ( क्षीरवद्धि ) जसे दूध अन्यकी 


अपेक्षा किए विना ही दधिरूपसे परिणत हो जाता है, वसे ब्रह्म मी अन्यकी अपेक्षाके बिना ही 
जगत॒की सृष्टि आदि करता है । 


# चेतन ब्रह्म करमेद्धितीयं जगतः का रणमिति यदुक्तम, तन्नोपपच्यते। कस्मात्‌ ? उप- 
संहारदर्शनात्‌। इह हि लोके कुलालादयो घटपटादीनां कर्तारो मुदण्डचक्रसूत्सलिला य- 
नेककारकसाधनोपसंहारेण संग्रहीतसाधनाः सन्तस्तत्तत्काय कुर्चाणा दश्यन्ते। ब्रह्म चास- 

ज॑से व्यवहारमें प्रथिवीत्व जातिसे युक्त पत्थरोंमें मी कुछ पत्थर बहुमूल्य वज्च, वेडूय॑ आदि 
मणि होते हैं, कुछ दुसरे सू्यंकान्त आदि मध्यम मुल्यके होते हैं और अन्य निकृष्ट पत्थर कुत्ते और 
कौओंपर फेकनेके योग्य होते हैं । इसप्रकार पाषाणोंमें अनेक प्रकारका वंचित्रथ देखा जाता है, और 
जिस प्रकार एक पृथिवीका आश्रयण करनेवाले बीजोंके भी पत्र, पुष्प, फल, गन्ध, रस आदि अनेक 
प्रकारका वेचित्रय चन्दन, ताड़, चम्पक श्रादि वृक्षोंमें उपलक्षित होता है, और एक ही अन्नरसके 
भी रुधिर आदि और केश, लोम आदि विचित्र कार्य होते हैं । बंसे ही एक ब्रह्मका भी जीव और 
प्राज्ुरूपसे प्थक्‍त्व और कारयवचित्र्य उपपन्न होता है, इससे उस दोषकी अनुपपत्ति है, अर्थात्‌ अन्यसे 
परिकल्पित दोषकी अनुपपत्ति है, ऐसा श्र है। श्रतिके प्रामाण्य होनेसे और विकारके वाचारम्मण- 
मात्र होनेसे स्वप्न पदार्थोके वचित्र्यके समान है, इसी प्रकार अन्यका भी संग्रह करना चाहिए ॥ २३ ॥ 

यह जो कहा गया है कि एक अद्वितीय चेतन ब्रह्म जगत्‌का कारण है, वह उपपन्न नहीं होता, 
किससे ? इससे कि उपसंहार (संग्रह) देखनेमें आता है । इस लोकमें घट, पट आदिके कर्ता कुम्हार आदि 
मृत्तिका, दण्ड, चक्र, सूत, जल आंदि अनेक कारक साधनोंके संग्रहसे संगृहीत साधन होकर तत्‌ तत्‌ काये 

नन्‍्दी-दीपिका 
& जसे स्वप्नके एक हो द्रष्टमें भी पण्डित मुख, स्वाभी-सेवक, जड़-चेतन आदि अनेक प्रकारकी 


विचित्रता देखनेमें आती है, वसे ही एकरूप ब्रह्ममें मी यह कायवचित्र्य युक्त है। इसप्रकार इस विचित्र 
कायका कारण चेतन ब्रह्म ही है, इसलिए जीवाभिन्न ब्रह्ममें वेदान्त समन्वयका विरोध नहों है ॥ २३ ॥ 


है गत अधिकरणमें कहा गया है कि जीवसे ओपाधिक भेद होनेसे ब्रह्ममें अहितकरणादि दोष 


अधि० ८ खू० २५ |] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ३८७ 


हाय॑ तवाभिप्रेतम, तस्य साचनान्‍्तरानुपसंग्रहे सति कंथं स्रश्टत्वमुपप्येत ? तस्मान्न 
ब्रह्म जगत्कारणमिति चेत्‌ -नेष दोषः, यतः क्षीरवद्द्रव्यस्वभावविशेषादफ्पययते । यथा 
हि लोके क्षीरं जल वा स्वयमेव दधिहिमकरकादिभावेन परिणमते5नपेक्ष्यं बाह्य साथ- 
नम्‌, तथेहापि भविष्यति । ननु क्षीराद्यपि दष्यादिभावेन परिणममानमपेक्षत एवं बाहां 
साधनमोष्ण्यादिकम्‌, कथमुच्यते क्षीरवद्धीति ! नेष दोषः, स्वयमपि हि क्षीरं यां च 
यावती च परिणाममात्रामनुभवति तावत्येव त्वरय॑ते त्वोष्ण्यादिना दधिभावाय | यदि 
च स्वयं दधिभावशीलता न स्याज्नेवोष्ण्यादिनापि बलादइधिभावमापद्येत । नहि वायु 
राकाशो वोष्ण्यादिना बलाइधिभावमापद्यते । साधनसामग्रथा च॒ तस्य पूर्णता संपा- 
द्ते | परिपूर्णशक्तिकं तु त्रह्म । न तस्यान्येन केनचित्पूर्णता संपादयितव्या। श्र॒तिश्र 
अवति--न यरय काय कारणं च विद्यते न तत्समश्राभ्य धिकश्वच रश्यते । पराअस्य शक्तिविविधव 
श्रयते स्वामाविकीज्ञानबलक्रिया च ॥! ( इवे० ६।८ ) इति | तस्मादेकस्यापि ब्रह्मणो विचित्र- 
शक्तियोगात्क्षीरादिवह्धि चिजपरिणाम उपपयते ॥ २४ ॥ 


देवादिवदपि लोके ॥२५॥ 
पदच्छेद--देवादिवत्‌, अपि, लोके । 


सूत्रार्थ--( लोके ) मन्त्र, अथंवाद, इतिहास, पुराण आदियें ( देवादिवत्‌ ) ज॑से चेतन देवता 


आदि बाह्य साधनके विना संकल्पमात्रसे विविध-कार्य करते उपलब्ध होते हैं, बसे ब्रह्म ( अपि ) भी 
असहाय होकर ही इस विचित्र जगत॒का उपादान ओर निमित्त कारण है। 


करते हुए देखे जाते हैं । तुमको तो ब्रह्म असहाय अभिप्र त है, ऐसी परिस्थितिमें अन्य साघनोंके 
संग्रहके विना वह स्रष्टा केसे हो सकता है, इपलिए ब्रह्म जगतुका कारण नहीं है, ऐसा यदि कहो, तो 
यह दोष नहीं है, क्योंकि क्षीरके समान द्रव्यके स्वमाव विशेषसे उपपन्न होता है। जैसे लोकमें दूध या 
जल बाह्य साधनोंकी अपेक्षा किए विना स्वयं .ही दधि, हिम, करंक आदि रूपसे परिणत होते हैं, बसे 
यहाँ मी हो जायगा । परन्तु दूध आदि मो दधि आदि रूपसे परिणामक्रों प्राप्त होते हुए उष्णता. 


आदि बाह्य साधनोंकी अपेक्षा रखते ही हैं, तो 'क्षीरके सप्तान!ं यह कैसे कहते हो ? यह दोष नहीं है,. 
क्योंकि स्वयं हो दृध जिस और जितनी परिणाममात्राको प्राप्त होता है उष्णतादिसे मी उतनी ही 


परिणाममात्रा प्राप्त होती है, किन्तु उष्णतादिसे उसमें दधि होनेके लिए श्ीघत्रता की जाती है । यदि 


उसका स्वयं दधिभाव होनेका स्वमाव न होता तो उष्णता आदि द्वारा मी बलात्‌ दधिभाव प्राप्त नहीं 
हो सकता । वायु और आकाश ओष्ण्य आदिसे बलात्‌ दधिमावको प्राप्त नहीं होते । साधन सामग्रीसे 


तो केवल उसकी पृर्णता संपादन की जाती है। परन्तु ब्रह्म तो पूर्ण शक्तिवाला है उसकी पूर्णता किसी 
अन्यसे संपादन करने योग्य नहीं है। और इसमें “न तस्य०” ( उसके शरीर और इन्द्रियाँ नहीं हैं, 
उसके समान और उससे अधिक भी कोई दिखाई नहीं देता, उसकी पराश्कक्ति (माया) नाना प्रकारकी 
सुनी जाती है और वह स्वामाविकी ज्ञानक्रिया और बलक्रिया है ) यह श्रति मी है। इसलिए एक 
ब्रहका मी विचित्र शक्तिके योगसे दूध आदिके समान विचित्र परिणाम उपपन्न होता है।॥ २४ ॥ 


सत्यानन्दौ-दीपिका 
नहों है । अब उपाधिसे विमक्त भी ब्रह्म असहाय होनेसे कारण नहीं है, क्योंकि वह नाना नहीं है, इस 


प्रकार प्रत्युदाहरण संगत्से पुव॑पक्ष है। यद्यपि ब्रह्म एक है, तो भी “मायां तु प्रकृति विद्यान्मायिनं तु 
महे इवरम” ( मायाको प्रकृति जानो और महेश्वरको मायावी जानो ) इत्यादि श्रुति और युक्तिसे ज्ञात 
होता है कि माया शक्ति उसकी सहायक है । यहाँ परिणाम कहनेसे ब्रह्मका वास्तविक परिणाम नहीं 


समझना चाहिए, कारण कि ब्रह्म अधिष्ठानरूपसे निविकार है। उसकी शक्तिरूप मायाके परिणामसे 
बरह्मका गोणरूपसे परिणाम कहा ग्रया है । अतः ब्रह्ममें ही वेदान्तका समन्वय है ॥ २४ | 


३८६ ब्रह्मसत्र-शाइू रभाष्य [ आ० २ पा० १ 


88 स्यथादेतत-डपपयते क्षीरादीनामचेतनानामपेश्ष्यापि बाह्यं साधन दध्यादिभावः 
दृष्टत्वात्‌। चेतनाः पुनः कुलालादयः साधनसामंत्री मपेक्ष्येव तस्मे तस्मे कार्याय प्रवत॑ माना 
इरश्यन्ते । कथं ब्रह्म चेतनं सदसहाय॑ प्रवततेति ? देवादिवदिति ब्रूम: । यथा लोके देवा 
पितर ऋषय इत्येबमादयों महाप्रभावाइचेतना अपि सनन्‍्तो5नपेक्ष्येव किचिद्वाह्म॑ साधन 
मेइ्ब्यंविदेषयोगादशिध्यानमात्रेण स्वत एव बहनि नानासंस्थानानि दशारीराणि 
प्रासादादीनि च रथादीनि च निर्मिमाणा उपलब्यम्ते, मन्त्राथवादेतिहासपुराण- 
प्रामाण्यात्‌ । तन्तुनाभश्च स्वत एवं तन्तून्खजति, बलाका चान्तरेणेव शुक्र गभ धत्ते, 
पद्मिनी चानपेद्य किचित्प्रस्थानसाधनं सरोन्‍्तरात्सरोन्तरं प्रतिष्ठते, एवं चेतन- 
मपि ब्रह्मानपेक्ष्य बाह्य साधन स्वत एवं जगत्स्नरक्ष्यति, सयदि ब्रयात्‌ं-य एते देवादयों 
ब्रह्मणो दृष्टान्ता उपात्तास्ते दार्शान्तिकेन ब्रह्मणा न समाना भवन्ति, शरीरमेव 
हाचेतन॑ देवादीनां शारीरान्तरादिविभूत्युत्पादन डउपादानम, नतु चेतन आत्मा, 
तन्तुनाभस्य च छुद्ग॒तरजन्तुभमक्षणाल्लाला कठिनतामापच्यमाना तन्तुभवति, बलाका च 
स्तनयित्नुरवश्रबणाद्गर्म थत्ते, पद्मिनी च चेतनप्रयुक्ता सत्यचेतनेनेव शरीरेण सरोन्‍्त- 
रात्सरोन्तरमुपसपंति, वल्लीव वृक्ष, नतु स्वयमेवाचेतना सरोन्तरोपसपणे व्याप्रियते। 

यह ठीक है कि अचेतन दूध आदि पदाथ्थ बाह्य साधनोंकी अपेक्षा किए विना ही 'दधि आदि 

भावको उपपन्न होते हैं, क्योंकि ऐसा देखा गया है । परन्तु चेतन कुलाल | आदि साधन सामग्रीकी 
छपेक्षा कर ही तत्‌, तत्‌ कायमें प्रवत्त होते हुए देखे जाते हैं, तो ब्रह्म वेतत होकर असहाय 
( साधनकी सहायताके विना ) किस प्रकार कायमें प्रवृत्त होगा ? हम कहते हैँ---देवता आदिके 
समान । ज॑से लोकमें देव, पितर, ऋषिगण इत्यादि महाप्रभावशाली चेतन होते हुए भी कुछ भी 
बाह्य साधन सामग्री की अपेक्षा किए विना ही ऐश्वर्यं विशेषके योगसे केवल संकल्पमात्रसे स्वतः ही 


भिन्न मिन्न आकारवाले बहुत शरीर, प्रासाद ( महल ) और रथ आदिका निर्माण करते हुए उपलब्ध 
होते हैं । मन्त्र, अथंवाद, इतिहास और पुराणोंके द्वारा यह प्रमाणित होता है अर्थात्‌ इस विषथमें 


मन्त्र, अथंवाद, इतिहांस और पुराण ये सब प्रमाण हैं।. मकड़ी अपने आप ही तनन्‍्तुओंका सृजन 
करती है, बगुली शुक्र-वीयंके बिना .ही गर्भभको धारण करती है। पद्मिनी मी प्रस्थानके साधनकी 
किचित्‌ भी अपेक्षा किए बिना ही एक सरोवरसे दूसरे सरोवरमें प्रतिष्ठित होती है, वसे ही चेतन 
ब्रह्म भी बाह्य साधनकी अपेक्षा किए विना ही स्वतः ही जगरत्‌की सृष्टि करेगा । वह ( वादी ) यदि 
ऐसा कहे कि जह्मयके लिए जो ये देव आदि दृष्टान्तरूपसे गृहीत किए गये हैं, वे दाष्टोन्तिक ब्रह्मके 
साथ समान नहीं हैं, क्योंकि देव आदिका अचेतन शरीर ही अन्य शरीर आदि विभूति उत्पन्न करनेमें 
उपादान है,.चेतन आत्मा नहीं। मकड़ी बहुत: छोटे-छोटे जन्तु मक्षण करती है, इससे उसकी लार 


कठिनताको प्राप्त होकर तन्‍्तु होती है और बलाका मेघगर्जनके श्रवणसे गर्भ धारण करती है। जंसे 
बेल एक. वक्षसे दूसरे वक्ष पर जाती है, वंसी पद्मिनी भी चेतनसे प्रयुक्त होकर अचेतन शरीरसे एक 
तालाबसे दूसरे तालाबको जाती है, परन्तु स्वयं अचेतन होकर अन्य सरमें जानेका व्यापार नहीं करती 
है, इसलिए ये ब्रह्मके दृशन्त नहीं है। उसके प्रति कहना चाहिए--यह दोष नहीं है, क्योंकि कुलाल 
संत्यानन्दी-दीपिका 

# बहा अकारणं चेतनत्वे सति असहायत्वात्‌ रूदादिश्व॒न्यकुछाछादिवंत्‌' “ब्रह्म कारण नहीं 
है, क्योंकि---चेतन होकर असहाय है, जसे मृत्तिका आदिसे रहित कुलाल आदि हैं।' इसका क्षीर 
आदियें व्यभिचार नहीं है । परन्तु यह पृवपक्षीका अनुमान ठीक नहीं है, क्योंकि “ब्रह्म कारणं चेतनत्वे- 
सति असहायत्वात्‌ देवादिवत्‌' "ब्रह्म कारण है, क्योंकि चेतन होकर असहाय है जैसे देव आदि हैं । 
पुर्वोक्त अनुमानकों दृषित करनेके लिए यह सत्प्रतिपक्ष अनुमान है ॥ २५॥ 


अधि० ९ रू० २६ ] भाषानुवादं-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ३८७ 


तस्माज्नेते ब्रह्मणो दृष्टन्ता इति, त॑ प्रति ब्रुयात्-नायं दोषः, कुलालादिदशान्तवैलक्ष्ण्यमा- 

त्रस्य विवक्षितत्वादिति। यथा हि कुलालादीनां देवादीनां न समाने चेतनत्वे कुलालादयः 

कार्या रम्भे बाह्यं साधनमपेक्षन्ते न देवादय :, तथा ब्रह्म चेतनमपि न बाह्य साधनमपेक्षिष्यत 

इत्येतावद्यं देवायद।हरणेन' विवक्षाम:। तस्माद्यथेकस्य सामथ्य द॒ृ््श तथा सर्वेषामेव 
वितुमहतीति नास्त्येकान्त इत्यमिप्रायः ॥ २५॥ 


( ९ कृत्स्नप्रसकत्यधिकरणम सू० २६-२९ ) 


कृत्स्नप्रसक्तिनिरव यवत्वशब्दकोपी वा ॥।२६॥ 


पदच्छेद --$त्स्नप्रसक्तिः, निरवयवत्वश्ब्दकोप:, वा । 

सूत्राथ--(#त्स्नप्रसक्ति:) यदि निरवयव ब्रह्मका परिणाम हो तो सम्पूर्ण ब्रह्मका कार्यरूपसे 
परिणाम प्रसक्त होगा, (निरवयवत्वशब्दकोपो वा) यदि एक अंशसे परिणाम हो, तो ब्रह्मके सावयव - 
होनेसे 'निष्कल' इत्यादि ब्रह्मको निरवयव प्रतिपादक श्र तियोंके साथ विरोध होगा । इस तरह दोनों 
प्रका रसे ब्रह्म अनित्य हो जायगा, इस लिए ब्रह्म जगत्‌का उपादानकारण नहीं हो सकता | 

* चेतनमेकमद्धितीयं त्रह्म क्षीरादिवद वादिवज्चानपेक्ष्य बाह्यसाधनं स्वयं परिणम- 
मात जगतः कारणमिति स्थितम्‌। शास्प्रार्थपरिशुद्धये तु पुनराक्षिपति। रूत्स्नप्रसक्ति 
कृत्स्न॒स्य ब्रह्मण: कार्य रूपेण परिणाम: प्राप्नोति, निरवयवत्वात्‌। यदि ब्रह्म पथिव्यादि वत्स(- 
वयवम्भविष्यत्‌, ततो5स्येकदेशः पर्यणंस्पदे कदे श श्वा वास्था स्यत्‌। निरचयवं तु ब्रह्म श्रुति 
भ्योपवगम्यते-निष्कल निष्क्रियं शाल्तं निरवर्य निरक्षनम्‌ (इवें० ६१९), “दिव्यों छमूतः पुरुष: स 
बाह्याभ्यन्तरो ह्मजः ( मु० २।१।२ ), इदं महह्ृनतमनन्तसपारं विज्ञानघधन एवं ( बृ० २।४।१२ ) 


आदि दृशन्‍्तोंसे केवल बलक्षण्यमात्र विवक्षित है। जसे कुलाल आदि और देव आदियें चेतनत्व समान 
होनेपर मी कुलालू आदि कार्यके आरम्ममें बाह्य साधनोंकी अपेक्षा रखते हैं और देव आदि नहीं 
रखते । उसी प्रकार चेतन ब्रह्म भी बाह्य साधनों की अपेक्षा नहीं करेगा, बस इतना ही हम देव 
आदि उदाहरणोंसे कहना चाहते हैं। इसलिए जेसे एक की सामथ्यं देखी गई हो. उसी .प्रकार सबकी 
सामथ्यं होनी चाहिए, ऐसा अव्यमिचरित नियम नहीं है, यह अभिप्राय हैं ॥ २५ ॥ 

एक अद्वितीय चेतन ब्रह्म दूध आदि और देवादिके समान बाह्य साधनोंकी अपेक्षा किए विना / 
हो स्वयं परिणत होता हुआ जगत्‌का कारण है, यह सिद्ध हुआ । परन्तु झास्त्रा्थंकोी परिशुद्धिके लिए. 
पुन: आक्षेप करते हैं--“ऋत्स्नप्रसक्ति:” यदि ब्रह्मको जगत्‌का कारण मानें तो सम्पूर्ण ब्रह्मका का्यरूपसे 
परिणाम प्राप्त होता है, क्योंकि वह निरवयव है । यदि ब्रह्म पृथिवी आदिके समान सावयव होता, तो 
उसके एक देशका परिणाम होता और एक देश परिणाम रहित होता । परन्तु ब्रह्म तो “निष्कलं०'* 
( जो कलछाहीन-अवयव रहित, निष्क्रिय, शान्‍्त, दोषरहित और निरञ्जन है ) 'दिव्यो०' ( वह अक्षर 
ब्रह्म निश्चय ही दिव्य, अमूत्तं, पुरुष, बाहर और भीतरमें विद्यमान और जन्मरहित है ) 'इदं महद्‌०? 
( यह महान, परिनिष्पन्न, अनन्त, अपार और विज्ञानघन ही है ) 'स एष०” ( जो यह नहीं है, यह 
नहीं है इस प्रकार निषेध द्वारा निदिष्ट है, वह आत्मा है ) 'अस्थूछम०” (जो स्थल नहीं, अणु नहीं है) 

सत्यानन्दी-दीपिका 

& वेदान्त सिद्धान्तमें विवतंवाद है परिणांमवाद नहीं है, ऐसा निर्णय करनेकें लिए इस 

अधिकरणका आरम्म है। आरम्म अधिकरणमें का्यंकारणका अनन्यत्व प्रतिपादित है, इससे वेशेषिक 


आदिके समान ब्रह्मवगादीको आरम्मवाद अभिप्रेत नहीं है, किन्तु क्षीर दधि न्यायसे परिणामवाद अभि“ 
- प्रेत है, ऐसा समझकर पृवपक्षी 'कृत्स्नप्रसक्ति: आदिसे शडद्धूत करते हैं ॥ २३ ॥ 


३८८ ब्रह्मसत्र-शाड्ू रभाष्य [ अ० १ पा० १ 


'स एप नेति नेत्यात्मा' ( बृ० ३९१२६ ), 'अस्थूलमनणु' (बृ० ३॥८।८) इत्याद्याभ्यः सर्वविशेष- 
प्रतिषेधिनी भयः। ततदच्चेकदेशपरिणामासंभवात्कृत्स्नपरिंणामप्रसक्तों सत्यां मूलोच्छेदः 
प्रसज्येत। द्रष्टव्यतोपदेशानथक्यं चापच्येत, अयत्नदष्टत्वात्कायस्थ, तद्व्यतिरिक्तस्य च 
ब्रह्मणो5संभवात्‌, अजत्वादिदब्दकोषश्च। अथैतद्दोषपरिजिहीषेया सावयवमेव ब्रह्मा भ्युप- 
गम्येत, तथापि ये निरवयवत्वस्य प्रतिपादकाः शब्दा उदाहतास्‍्ते प्रकृप्येयु:। सावयवत्वे 
चानित्यत्वप्रसज्ञ इति | सर्वथायं पक्षो न घटयितुं शाक्‍्यत इत्याक्षिपति ॥ २६॥ 


श्रुतेस्तु शब्दमूलत्वात्‌ ॥ २७ ॥ 

पदच्छेद--श्रूतेः, तु, शब्दमूलत्वात्‌ । 

सूचाथ--तु' शब्द पूव॑पक्षकी व्यावृत्तिके लिए है। ( श्रुतेः ) 'सेयं देवतैक्षत' इत्यादि श्रुतिमें 
ब्रह्त जगत्‌का उपादानकारण कहा गया है, और तावानस्य महिमा इत्यादि श्रुतिसे ब्रह्मकी कार्यसे 
पृथक सत्ता कही गई है, अतः ब्रह्मका सर्वात्मना कार्यरूपसे परिणाम नहीं हो सकता, पूर्वोत्त युक्तिसे 
श्रतिका बाध भी असंभव है, ( शब्दमू रूत्वात्‌ ) क्योंकि ब्रह्म श्रुतिमूलऊ है । 

& तुशब्देनाध्षेपं परिहरति | न खल्वस्मत्पक्षे कश्चिदृपि दोषो५स्ति। न तावत्कृत्स्न- 
प्रसक्तिरस्ति। कुतः ? श्रतेः। यथेव हि त्रह्मणो ज्ञगदुत्पत्ति: श्रुयते, एवं विकारव्यतिरेकेणापि 
बरह्मणो 5वस्थांन भ्रुयते, प्रक्तिविकारयोमेंदेन व्यपदे शात्‌, सेय॑ देवतैक्षत हन्ताहमिमास्तिस्रो 
देवता अनेन जीवेनात्मना3नुप्रविर्य नामरूपे व्याकरवाणि! ( छा. ६।३।२ )इति तावानस्य महिमा 
ततो ज्यायांश्र पुरुष: पादो5स्य सर्वा भूतानि त्रिपादस्याम्ट्तं दिवि! (छा० ३।१२।६) इति चेवंजातीय- 
कातू, 'सता सोम्य तदा संपन्नो मवति' (छा० ६।८।१ ) इति सुषुप्तिगत॑ विशेषण- 


इत्यादि सव विशेष प्रतिषेधक श्र तियोंसे निरवयव अवगत होता है। इससे एक दैशके परिणामका 
असम्भव होनेसे सम्पूर्ण ब्रह्मके परिणामकी प्रसक्ति होनेपर मूलका ही उच्छेद प्रसकत होगा। और 
[ आत्मा वा अरे द्रष्टव्यः ] द्रश्व्यतोपदेश भी अनर्थक हो जायग्रा, क्योंकि कार्य तो विना यत्नके दिखाई 
देता है, और कार्यसे भिन्न ब्रह्मका संभव नहीं है, तथा ब्रह्मके लिए अजत्व प्रतिपादक श्र तियोंका 
बाध हो जायग़ा । यदि इस दोषकी परिहारकी इच्छासे ब्रहको सावयव स्वीकार करें तो ब्रह्मको 
निरवयव प्रतिपादक जो उदाहत श्र्‌ तियाँ हैं, वे बाधित हो जायंगी, सावयव मानें तो. अनित्यत्वका 
प्रसंग है, इस प्रकार पूव॑पक्षी आक्षेप करते हैं कि यह पक्ष सवंथा संगत नहीं हो सकता है ॥ २६ ॥ 
सूत्रकार 'तु' शब्दसे आक्षेपका परिहार करते हैं। वस्तुतः हमारे पक्षमें कोई भी दोष नहीं है, 
क्योंकि सम्पूर्ण ब्रह्मका कार्यरूपमें परिणाम प्रसक्त नहीं है, किससे ? इससे कि ऐसी श्र्‌ति है। जिस 
प्रकार ब्रह्मसे जगत्‌की श्रुति है, उसी प्रकार कार्यंसे भिन्न ब्रह्मकी अवस्थिति श्रुति भी है। क्योंकि 'सेय 
देवतैक्षत ०” ( उस सत्‌ संज्ञक देवताने ईक्षण किया, “मैं इस जीवात्मरूपसे” इन तीनों देवताओंमें 
अनुप्रवेशकर ताम और रूपकी अभिव्यक्ति करू ) और तावानस्य०” ( उतनी ही इस गायत्री संशक 
ब्रह्यकी महिमा है, तथा | निविकार ] पुरुष इससे भी उत्कृष्ट है। सम्पूर्ण भूत इसका एक पाद हैं 
और इस निविकार पुरुषके तीन पाद अमृत प्रकाशमय स्वात्मामें स्थित हैं ) इस प्रकारकी श्रुतिसे कार्य 
और कारणंका भेदसे व्यपदेश है। इसी प्रकार हृदय आयतनत्व वचन (स वा एष आत्मा हृदि ) 
से ओर सत॒के साथ सम्पत्ति-ऐक्य वचनसे मी कार्य और कारणका भेदसे व्यपदेश है। यदि सम्पूर्ण 
ब्रह्म कायरूपसे उपयुक्त ( परिणत ) हो, तो सता सोम्य०” ( हे सोम्य ! उस समय यह संत॒-बह्मके 
साथ सम्पन्न हो जाता है ) यह सूष्प्ति- गत विशेषण ( तदा ) अनुपपन्न होगा, क्योंकि विक्रत ब्रह्मके 


अधि० ९, सू० २७ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ३८९ 


मनुपपन्नं स्थात्‌, विक्ृतेन अहणा नित्यसंपन्नत्वादविक्रतस्य च ब्रह्मणो5भावात्‌ । तथेन्द्रि- 
यगोच रत्वप्रतिषेधाद्ब्रह्मणो विकारस्य चेन्द्रियगोचरत्वोपपत्तें: तस्मादस्त्यविक्तं ब्रह्म । 
नच निरवयवत्वशब्दव्याकोपो5स्ति, श्रुयमाणत्वादेव निरवयवत्वस्थएयश्युपगम्यमान- 
त्वाव। शब्दमूलं च ब्रह्म दाब्दप्रमाणक नेन्द्रियादिप्रमाणक॑ तद्यथाशब्द्मभ्युपगन्तव्यम्‌ । 
शब्दओओोमयमपि त्रह्मणः प्रतिपादयत्यकृत्स्न प्रसक्ति निरवयवत्वं च। लोकिकानामपि मणि- 
मन्त्रीषधिप्रभृतीना देशकालनिमित्तवैचित्र्यवशाच्छक्तयोबिरूद्धानेककायंविषया दश्यन्ते । 
ता अपि तावन्नोपदेशमन्तरेण केवलेन तकणावगन्तुं शक्यन्ते--अस्य वस्तुन एतावत्य 
एतत्सहाया एतद्विषया एतत्प्रयोजनाश्व शक्तय इति | किम्ुताचिन्त्यस्वभावंस्य अह्मणो 
रूपं विना शब्देन न निरूप्येत। तथा चाह: पौराणिकाः-अचिन्त्या: खलु ये भावा न तांस्तकण 
योजयेत्‌ । प्रकृतिभ्य;परं यज्च तदचिन्त्यस्य रक्षणम्‌ 0!” इति। तस्माच्छब्द्मूल णवातीन्द्रिया- 
थंयाथात्म्याधिगमः। नज्ु शब्देनापि न शकयते विरुद्धोइथः प्रत्याययितुं च ब्रह्म परिणमते 
नच कृध्स्नमिति | यदि निरवयवं त्रह्म स्यान्नेव परिणमेत | ऊत्स्नमेव वा परिणमेत.। अथ 
केनचिद्रपेण परिणमेत केनचितच्रावतिष्ठे तेति रूपभेदकल्पनात्सावयवमेव प्रसज्येत । क्रिया- 
विषये हि “अतिरात्रें पोडशिनं गृह्लाति' 'नातिरात्रे पोडशिन गह्ााति' इध्येवज्ञातीयकायां विरोध- 
प्रतीतावषि विकल्पाश्रयण विरोधपरिहारकारणं भवति, पुरुषतन्त्रत्वाच्चानुष्ठा नस्य । इह' 
तु विकल्पाश्रयणेनापि न विरोधपरिहारः संभवति, अपुरुषतन्त्रत्वाद् स्तुनः। तस्मादूदुघे- 
ट्मेतदिति | नेष दोषः, अविद्याकल्पितरूपभेदाभ्युपगमात्‌ । नह्यवैिद्याकल्पितेन रूपभेदेन 
सावथवं वस्तु संपद्यते । नहि तिमिरोंपह॒तन यनेनानेक इचव चन्द्रमा दश्यमानोपनेक एव 
साथ नित्य सम्पन्न है और अविक्ृत ब्रह्मका अभाव है। उसी प्रकार ब्रह्ममें इ ज्द्रियः विषयत्वका प्रतिषेष 

है और विकारमें इन्द्रिय विषयत्वकी उपपत्ति होती है, इससे सिद्ध होता है ब्रह्म अविकृत है, और 
इस प्रकार ब्रह्मको निरवयव प्रतिपादक श्रुतिका बाध भो नहीं होता, क्योंकि श्रयमाण होनेसे ही निरव- 
यवत्वको भी स्वीकार करना चाहिए, ब्रह्म श्रुतिमुलक-श्रुतिप्रमाणक है इन्द्रियादि प्रमाणक नहीं है, 
इसलिए श्रुतिके अनुसार उसे स्वोकार करना चाहिए। श्रृति ब्रह्मका असम्पूर्ण कार्य प्रसक्ति और 
निरवथवत्व दोनों भी प्रतिपादित करती है । लौकिक मणि, मन्त्र, ओषधि आदिकी शरक्तियाँ भी देश, 


काल ओर निमित्तके बलक्षण्यसे परस्पर विरूद्ध अनेक कार्यवेषयक देखी जाती हैं । वे शक्तियाँ भी 
उपदेशकें बिना केवल तकसे नहीं जानी जा सकतीं कि इस वस्तुमें इतनी शक्तियाँ हैं, इसके ये 
सहायक कारण हैं यह काय है और यह उतका प्रयोजन है। अचिन्त्य प्रभाव विशिष्ट ब्रह्मके स्वरूपका 
श्रुतिके विना निरूपण न हो सके, तो इसमें आइचय क्या है । उसी प्रकार 'अचिन्त्या: खलु०(जो पदार्थ 
अचिन्त्य हैं उनमें तक' नहीं करना चाहिए। जो प्रकृतिसि पर है वही अचिन्त्यका स्वरूप है ) 
'पौराणिक भी कहते हैं। इसलिए अतीन्‍्द्रिय अथंके यथाथे स्वरूपयका अधिगम श्रुतिमुलक ही है । 


परन्तु निरवयव ब्रह्म परिणत होता है किन्तु सम्पूर्ण नहीं, इस प्रकार विरूद्ध अ्थंकी प्रतीति श्रुतिसे भी 
नहों कराई जा सकती । यदि ब्रह्म निरव्यव हो, तो परिणत ही नहीं होगा अथवा होगा तो सम्पूर्ण ही 


होगा । यदि ऐसा माना जाय कि किसो .एकरूपसे परिणत होता है क्‍ और किसी एकरूपसे अवस्थित 
रहता है, तो इस प्रकार रूप भेदको कल्पनासे ब्रह्म सावयव हो हो जायगा । क्रियाके विषयमें तो 
'अतिरात्र नामक यागमें षोडझ्षी पात्रका ग्रहण करे, अतिरात्रमें घोडशीका ग्रहण न करे' इस प्रकारकी 
विरुद्ध प्रतीतिमें मी विकल्पका आश्रय विरोध परिहारका कारण होता है, क्‍योंकि अनुष्ठान. पुरुषके 
अधीन है । परन्तु यहाँ तो विकल्पके आश्रयणसे मी विरोध परिहारका संभव नहीं है, क्योंकि: वस्तु 
पुरुषके अधीन नहीं है, इसलिए यह ( श्रुति प्रामाण्य ) दुघंट है । 

सिद्धान्ती--यह दोष नहीं है, क्योंकि अविद्या कल्पित रूपभेद स्वीकार किया गया है । 


३९.० बह्मसूत्र-शाइू रभाध्य॑ [ अ० २ पा० २ 


भवति । अविद्याकल्पितेन न नामरूपलक्षणेन रूपभेद न व्याकृताव्याक्ृतात्मकेन तत्त्वान्य- 
त्वाभ्यामनिर्वंचनीयेन तऋ्रह्म परिणामादिसर्वव्यवहारास्पदत्व॑ प्रतिंपद्यते। पारमाथिकेन 
च रूपेण सवंव्यवहारातीतमपरिणतमवतिष्ठते । वाचारस्मणमाजत्रत्वातचाविद्याकल्पितस्य 
नामरूपभेदस्येति न निरवयवंत्व ब्रह्मणः कुृप्यति । न चेयं परिणामश्रतिः परिणांमप्रति 
पादनार्था, तत्पतिपत्तों फलानवगमात्‌। सवव्यवहारहीनत ह्मात्ममावप्रतिपादनार्था 
त्वेषा, तत्पतिपत्तों फलावगमात्‌ | 'स एव नेति नेत्यात्मा' इत्युपक्रम्याह- अभय वे जनक 
प्रापोईसि' ( बृ० ४४२।४ ) इति । तस्मादस्मत्पक्षे न कश्चिदर्पि दोषप्रगक्लो :स्ति ॥ २७॥ 


आत्मनि चेव॑ विचित्राथ हि॥ २८ ॥ 
पदच्छेद--आत्मनि, च, एवम्‌, विचित्रा:, च, हि । 
सूत्रा्थ--( हि ) क्‍योंकि ( आत्मनि ) “न तन्न रथा न रथयोगा” इत्यादि श्र्‌ तिमें स्वप्नद्रश 
एक आत्मामें ( विचित्रा: ) अनेक प्रकारकी सृष्टियाँ कही गई हैं, (बच) और लोकमें एक ऐन्द्रजालिकमें 
उसके स्वरूपके नाश हुए विना विचित्र सृष्टि देखी जाती है, ( एवम्‌ ) इस प्रकार ब्रह्ममें मी विचित्र 
सृष्टि हो सकती है । 


अपि च नेवात्र विवद्तिव्यम--कथमेकस्मिन्त्रह्मणि स्वरूपानुपमदनेवानेकाकारा 
सृष्टि! स्यादिति। यत आत्मन्यप्येकस्मिन्स्वप्नदशि स्वरूपानुपमदने वानेकाकारा सृष्टि 
पख्यते---न तन्न रथा न रथयोगा न पन्‍्थानो भवन्त्यथ रथान्रथयोगान्पंथः खुजते' ( बृ० 3।३।१० ) 
इत्यादिना | लोके5पि देवादियु मायाव्यादिषु च स्वरूपानुपम्दनेव विचित्रा हस्त्यश्वादिस्‌ 
घ्यो रृश्यन्ते। तथेकस्मिन्नपि ब्रह्मणि स्वरूपानुपमदनेवाने काका रा सष्टिभविष्यतीति ॥२८॥ 


स्वपक्षुदोपाच ।। २९ ॥ 


दच्छेंद--स्वपक्षदोषात्‌, च । 


- अविद्या कल्पित रूपभेदसे वस्तु सावयव नहों हो जाती, जेंसे तिमिर दोषसे दृषित नेत्र द्वारा चन्द्रमा 
अनेक-सा हृद्यमान होनेपर भी अनेक नहीं हो जाता, वसे अविद्यासि कल्पित्त नाम॑ रूपात्मक, व्यक्त 
और अव्यक्तरूप, सत्‌ और असतसे विलक्षण अनिवंचनीय रूपभेदसे ब्रह्म परिणामादि सब व्यवहारोंका 
आश्रय होता है। परन्तु पार्माथिकरूपसे सब व्यवहारोंसे अतीत और परिणाम रहित अवस्थित है । 
अविद्या कल्पित नाम, रूप भेद तो केवल वाचारम्भण मात्र है, इससे ब्रह्ममें निरवयवत्व बाधित नहीं 
है। यह परिणामश्र ति परिणाम प्रतिपादनके लिए नहीं है, क्योंकि उसके ज्ञानसे फल अवगत नहीं 
होता, किन्तु यह श्र॒ति सवव्यवहार शन्य ब्रह्मात्ममाव प्रतिपादन करनेके लिए है, क्‍योंकि उसके ज्ञानसे 
फल अवगत होता है। 'स एष नेति नेत्यात्मा' इस प्रकार उपक्रम कर 'अभयंव जनक०” ( हे जनक ! 
निस्‍्सन्देह, तुम अभय-नब्रह्म पदको प्राप्त हुआ है ) ऐसा कहा है। इसलिए हमारे पक्षमें कोई भी 
दोष प्रसंग नहीं है ॥| २७ ॥ 
और इस विषयमें मी विवाद नहीं करना चाहिए कि स्वरूपका नाश हुए विना एक ब्रह्ममें 
अनेक प्रकारकी सृष्टि किस प्रकार होगी, क्योंकि “न ततन्न रथा०” (स्वप्नमें न रथ हैं, न अश्व हैं, न मार्ग 
ही तु स्वष्नद्रष्टा रथ, अश्व और उनके मार्गोकी रचना कर लेता है ) इत्यादि श्रुतिसे स्वप्तद्रष्टा एक 
आत्मामें मी स्वरूप नाश हुए बिना अनेक प्रकारकी सृष्टि प्रतिपादित है। लोकमें भी देव आदि और 
मायावी आदियें स्वरूप नाश हुए विना ही हस्ति, अश्व आदि विचित्र सृष्टियाँ देखी जाती हैं, उसी 
प्रकार एक ब्रह्ममें भी स्वरूप नाश हुए विना ही अनेक प्रकारकी सृष्टि होगी ॥ २८ ॥ 


अधि० ९. सू० १९ | भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ३९१ 


सूत्राथं--और सांख्य आदिके पक्षमें मी यह दोष है, केवल हमारे पक्षमें दोष लगाना उचित 
नहीं, इसलिए ब्रह्मकारणत्ववाद उपपन्न है । 

& परेषामप्येष समानः स्वपक्षे दोषः | प्रथानवादिनो५पि हि निरवयवमपरिच्छिन्न॑ 
शब्दादिहीन प्रधोनं सावयवस्य परिच्छिन्नस्य शब्दादिमतः कायस्य कारणमिति स्वपक्षः। 
तत्रापि हृत्स्नप्रसक्तिनिरवयवत्वात्प्रधानस्य- प्राप्नोति, निरवयवत्वाभ्युपगसकोपो 
वा। ननु नेव तेनिरवयवं प्रधानमभ्युपगम्यते, संत्त्वरजस्तमांसि त्रयो गुणा नित्या- 
स्तेषां साम्यावस्था प्रधान तेरेवावयवेस्तत्सावववर्मिति। नेवंजातीयकेन सावय- 
बत्वेन प्रकृतों दोषः परिहतु पायेते। यतः सत्त्वरजस्तमसामप्येकेकस्य समान॑ निर- 
वयत्वम्‌। एकेकमेव चेतरद्वयानुग्रहीत॑ सजातीयस्य प्रपश्चस्योपादानमिति समान- 
त्वाव्स्वपक्षदोषप्रसड्स्य । तर्काप्रतिष्ठानात्सावयवत्वमेवेति चेत्‌ं-णवमप्यनिंत्यत्वा- 
दिदोषप्रसझ्ूः। अथ दाक्तय एवं कार्यवेचिज्यसूंचिता अवयवा इत्यभिप्रायः, तास्तु 
ब्रह्मवादिनो5प्यविशिश्टः । +* तथाणुवादिनो5प्यणुरण्ब्रन्तरेण संयुज्यमानों निरवय- 


य वांदियों ( पृव॑पक्षियों ) के भी पक्षमें यह दोष समान है, क्योंकि प्रधानवादीका भी 


अपना पक्ष यह है'कि निरवयव, अपरिच्छिन्न शब्दादि रहित: प्रधान सावयव, परिच्छिन्न, शब्दादि युक्त 
कायंका कारण है_। उसके मतमें भी निरवयव होनेसे सम्पूर्ण प्रधानका-कायरूपमें परिणाम प्रसक्त होगा 


अथवा प्रंधानके निरवयवत्वके स्वीकारका बाघ होगा । परन्तु उन्होंने प्रधानको निरवयव स्वीकार नहीं 
किया है। सत्त्व, रज ओर तम तीन नित्य गुण हैं, उनकी साम्यावस्था ही प्रधान है, उन्हीं गुणरूप 
अवयवोंसे प्रधान सावयव है । इस प्रकारके सावयवत्वसे प्रकरृत दोषका परिहार नहीं किया जा सकता 
क्योंकि सत्त्व, रे और तममें भी प्रत्येकका निरवयत्व समान है । एक एक ही गुण अन्य दो गुणोंसे 
अनुग्रहीत-युक्त होकर सजातीय प्रपचका उपादान है, इस प्रकार स्वपक्षमें दोष प्रसद्भ समान है । यदि 
यह कहो कि तकके प्रतिष्ठित न होनेसे :सावयवत्व है, तो ऐसा होनेपर भी अनित्यत्व दोष प्रसद्भ है । यदि 
यह अभिप्राय हो कि कार्यके वचित्र्यंस सूचित शक्तियाँ ही अवयव हैं, वे तो ब्रह्मवादीके लिए भी समान हैं। 


ग सत्यानन्दी दी 
# “यश्रोमयोःसमो दोषः परिहारो5पि तादशः: ( जो दोष दोनों पक्षोंमें समान है, उसका 


परिहार भी समान है, इस प्रिषयमें केंवल एक पक्षसे प्रइन करना उचित नहों है ) यह न्याय: है । यदि 
प्रधातंकों निरवयव मानें, तो उसका मह॒दादि कार्यरूपसे सम्पूर्ण परिणाम हो जानेके कारण कार्य कारण 
दोनोंकां ही उच्छेद हो जायगा । इस दोषकी निवत्तिके लिए यदि प्रधानको सावयव मानें तो उसे निर- 
वयव भानना वाधित हो जायगा और अनित्यल्व प्रसक्त होगा। गुणोंकी साम्यावस्था प्रधान है, वह 
साम्यांवस्था -गुणोंका विकार है कि समुदाय ?_ प्रथम पक्ष तो युक्त नहीं है, क्योंकि वह विकार होनेसे 
मल प्र १ ही नहीं होगी । यदि दूसरा पक्ष मानें, तो प्रपच्चका अभाव हो जायगा, क्योंकि समुदाय कोई 


वस्तु नहीं है । यदि निरवयव गुण ही ब्रिविध परिणामोंकी: प्रकृति मानें, तो सम्पुणरूपसे परिणत होनेपर 
मूलोच्छेद | तदवस्थ है। यदि प्रत्येक सत्त्व आदि गुण ' अन्य दो गुणोंके साथ निरवयव होकर उपादान 


हों, तो सम्पूर्णरूपसे परिणाम होनेपर पुत्त: मुलोच्छेद है। उस दोषसे मुक्त होनेके लिए यदि मृत्तिकाके 
समान सांवयव मानें, तो उसके एक देशका परिणाम तो हो सकता है, परन्तु निरवयवत्वका बाध ओर 
अनित्यत्व दोष पूवब॒त्‌ ही विद्यमान हैं । यदि कहो कि गरुणोंक अवयव तन्‍्तुओंके समान आरम्मक नहीं 
होते, किन्तु कार्यके श्नलक्षण्यसे अनुमित उनमें वर्तमान दाक्तियाँ आरम्मक होती हैं, तो हम भी ऐसा 
कहते हैं कि. मायिक .शक्तियोंद्वारा ब्रह्म भी सावयंव-सा है । 

# दो परमाण मिलकर द्यणक और तोन द्ृयणक मिलकर त्र्यणुकका आरम्भ होता है। 
यह वशेषिकोंकी प्रक्रिया है। निरवयव दो परमाणओंका संयोग व्याप्यवृत्ति है अथवा अव्याप्य वृत्ति २ 


३९३ बग्रह्मसत्र-शाडरभाष्य [ आ० २ पा० १ 


वत्वाद्यदि कात्स््येन संझज्येत, ततः प्रधिमानुपपत्तेरणुमात्रत्वप्रसड्। अथेकदेशेन 
संयुज्येत, तथापि निरबयबत्वाभ्युपगमकोप इति स्वपक्षेषरपि समान एप दोपः | समान- 
त्वात्य नान्‍यतर सिन्ने व पक्ष उपक्षेप्तत्यों सवति। परिहतस्तु ब्रह्मवादिना स्वपक्षे दोषः ॥२९॥ 
“( १० सर्वोभिताधिकरणम्‌ स्‌० ३०-३१ ) 
सर्वोपेता च तदशेनात्‌ ३०॥ 
पदच्छेद--सर्वोपेता, च, तहशनात्‌ । 
सूत्रा्थ-- (च) और ( स्वपेता ) परादेवता स्वंशक्ति यक्त है, ( तहृशनात्‌ ) क्योंकि 'स्वे- 
कर्मा सवंकाभ:' इत्यादि अ्तिमें उसका सबशक्ति योग देखा गया है । 
एकस्यापि जह्मणो विवित्रशक्तियोगादुपपद्यते विचित्रों विकारप्रपश्च इत्युक्तम्‌। 
तत्पुनः कथमवगस्यते--विचिज शक्तियुक्त॑ पर ब्रह्मेति ? तदुच्यते--सर्वोपेता च तदहर्श- 
नात्‌। सवशक्तियुक्ता च परा देवतेत्यभ्युपगन्तव्यम्‌। कुतः ? तदशनात्‌। तथा हि 
दर्शायति श्रतिः सर्वशक्तियोरगं परस्या देवतायाः--सर्वकर्मा सवकामः सबंगन्धः सव॒रस 
सवमिदमभ्यात्तोडवाक्यनादर:” ( छा० ३।१४।४ ), 'सत्यकामः सत्यसंकल्प: (छा० <।७॥१ ) 
'यः सर्वेज्ञ: सववित्‌' ( मुण्ड० १।१।९), 'एतस्य वा अक्षरस्य प्रशासने गार्गि सूर्याचन्द्रमसो विध्वतो 
तिष्ठतः ( बृ० ३।८।९ ) इत्येबंजातीयका ॥३०॥ 
विकरणत्वान्नेति चेत्तदुक्तम ॥३२१॥ 


पदच्छेद--विऋरणत्वात्‌, न, इति, चेत्‌, ततु, उक्तम्‌ । 


इसी प्रकार अणुवादीके मतमें मी एक.अणु दूसरे अणुसे संयुक्त होता हुआ निरवयव होनेसे यदि 
सम्पू्णरूपसे संयुक्त हो, तो प्रथिमा-अधिक परिणामकी अनुपपत्ति होनेके कारण उसमें अणुमात्रत्वका 
प्रसंग होगा । यदि एक देशसे संयुक्त हो, तो भी निरवयवत्वाभ्युपगम बाधित हो जांयगा, इस प्रकार 


स्वपक्षमें मी यह दोष समान है । दोतोंके समान होनेपर दोमें से एक.पक्षपर ही आक्षेप करना योग्य 
नहीं है । ब्रह्मवादीने तो अपने पक्षमें दोषका परिहार कर दिया है ॥२९॥ 


यह कहा गया है कि एक ब्रह्मका भी विचित्रशक्तिके योगसे विचित्र कार्य प्रपश्च उपपन्न होता 
है। परन्तु यह कं से अवगत हो कि परब्रह्म विचित्र दक्ति युक्त है? उसे कहते हैं--'सवपिता च तदर्शनात्‌' । 
परादेवता सवंशक्ति युक्त है, ऐसा स्वीकार करना चाहिए, किससे ? इससे कि श्रतियोंमें ऐसा देखा गया 
(प्रतिपादित) है, जैसे कि सत्र कर्मा ०'(जो सर्वकर्मा, सवंकाम, सवंगन्ध, सवंरस, इस सबको सब ओरसे 
व्याघ करनेवाला, वाक्‌ रहित और निष्काम है) 'सत्यकामः०” (जो सत्यकाम और सत्यसंकल्प है) 'य 


सवज्ञ:०' (जो सवज्ञ और सववित्‌ है) 'एतस्य वा०! (हे गार्गी ! इस अक्षर-त्रह्मके ही शासनमें सूय्यं और 
चन्द्रमा विधत होकर अवस्थित हैं) इस प्रकारकी श्रुति परा देवतामें सवश्क्तिका योग दिखलाती है ॥|३०॥। 


सत्यानन्दी-दीपिका 
प्रथम पक्षे युक्त नहीं है, क्योंकि निरवयव परमाणुओंसे उत्पन्न द्रयणक परमाणु मात्र ही होगा, एक 


परमाणुका दूसरे परमाणुके साथ किसी प्रकार मिलनेपर भी उसमें अधिक परिमाण नहीं हो सकता, 
जैसे निरवयव आत्मा, आकाश, काल आदिके व्यांघत संयोग होनेपर भी उनमें कोई स्थलता नहीं आती । 
यदि इस दोषकी निवृत्तिके लिए व्याप्यव॒त्ति संयोग मानें, तो परमाणु सावयव होनेसे अनित्य होगा । 
यदि परमाणुके अवयवोंका विभाग करें तो अन॑न्तावयवत्व होनेसे सुमेर और सरसोंकी समानता भी 
हो जायगी । परन्तु (तुम चोर हो ऐसा किसीके कहनेपर 'तुस भी चोर हो' इस कथनके समान दोषकी 


समानताका. उल्लेख करना अयुक्त है। मायावादमें तो स्वप्नके समान सबका सामञ्जस्थ किया गया है 
इसलिए निरवयव ब्रह्ममें समन्‍्वंयका कोई विरोध नहीं है ॥२९॥ 


अधि० ११ सू० ३१ ] भाषान॒वाद-सत्यानन्दी-दीपिंका सहित ३९३ 


सूत्नाथं--( विक्रणत्वात्‌ ) अचक्षुष्कमश्रोत्रमृ' इत्यादि श्रतिमें ब्रह्म इन्द्रिय रहित प्रतिपादिन 


होनेसे ( न ) कर्ता नहीं हो सकता । ( इति चेत्‌ ) ऐसा यदि कहो, तो ( तदुक्तम्‌ ) इस विषयमें जो 
कहना था, वह 'देवादिवदपि लोके” इस सूत्रमें कहा गया है । 


स्थादेतत्‌ -विकरणां परां देवतां शास्ति शास्त्रम-अचक्षुष्कमश्रोत्रमव्रागमनः? (बू० 
३।८।८) इत्येबंजातीयकम्‌। कथं सा सर्वशक्तियुक्तापि सती कार्याय प्रभवेत ? देवादयों 
हि चेतना: सवशक्तियुक्ता अपि सन्‍त आध्यात्मिककार्यकरणसंपन्ना एवं तस्मे तस्मे 
कार्याय प्रभवन्‍तो विज्ञायन्ते। कथं च 'नेति नेति' (ब्ृ० ३९५२६) इति प्रतिषिद्धसवविशे 
षाया देवतायाः सवंशक्तियोगः संभवेदिति चेतू--यदत्र वक्तव्यं तत्पुरस्तादेवोक्तम | 
श्र॒त्यवगाह्ममेवेदम तिगस्भीरं ब्रह्म न तर्कावगाह्यमम्‌ । नच यथेकस्य सामथ्य दृष्ट॑ तथाइन्य 
स्थापि सामथ्यन भवतिव्यमिति नियमोषस्तीति। प्रतिषिद्धसवंविशेषस्यापि बह्मण 
सर्वशक्तियोगः  संमवतीत्येतद्प्यविद्याकल्पितरु पभेदोपन्यासेनोक्रमेषच । तथा ल्‍ऋ 
शास्प्रमू-- अपाणिपादी जवनो ग्रहीता पहयंत्यचक्षु: स श्वणोत्यकण:” ( श्रें० ३१९ ) इत्यकरण- 
स्थापि ब्रह्मणः सरब्ेसामथ्ययोग दर्शायति ॥ ३१ ॥ 

( ११ न प्रयोजनवच्वाधिकरणम्‌ स्ू० ३२-३३ ) 
न प्रयोजनवच्ात्‌ ॥३ २॥ 
पदच्छेद--न, प्रयोजनवत्त्वात्‌ । 


सूत्राथ--(न) ब्रह्म जगतु्‌का कर्ता नहीं हो सकता, ( प्रयोजनवत्त्वात्‌ ) क्योंकि प्रवृत्ति प्रयोजन- 
वाली होती है । नित्य तृप्त होनेसे ब्रह्मका कोई प्रयोजन नहीं है । 


अन्यथा पुनरचेतनकतुत्व॑ जगत आक्षिपति । न खल चेतनः परमात्मेद॑ जगद्विस्बं 
विरचयितुमहंति । कुतः ? प्रयोजनवत्त्वात्यवृत्तीनम्‌। चेतनो हि लोके बुद्धिपूर्वकारी 
पुरुषः प्रवरतमानो न मन्दोपक्रमामपि तावत्प्रवृत्तिमात्मप्रयोजनानुपयोगिनीमारभमाणो 
दृछः । किमुत गुरुतरसंरस्भाम ? भवति च लोकप्रसिद्धयन॒वादिनी श्रतिः--'न आ भरे 

यह ठीक है, परन्तु 'अचल्लुष्कम०' ( वह नेत्र रहित, थ्रोत्र रहित, वाणी रहित और मन रहित 
है ) इस प्रकारकी श्र्‌ ति परा देवताको इन्द्रिय रहित कहती है। वह देवता सवशक्तियुक्त होनेपर भी 
कायके लिए किस प्रकार समर्थ होगा ? देवादि चेतन और सवशक्ति युक्त होते हुए भी आध्यात्मिक 
शरीर और इन्द्रियोंस सम्पन्न होकरं ही तत्‌ ततु कार्य करनेमें समथ ज्ञात होते हैं। तो "नेति नेति' 
इस प्रकार श्र्‌ तिसे जिसके सब विदेषोंका प्रतिषेध किया गया है, उस देवतामें सवंशक्तियोगका सम्मव 
कैसे होगा ? ऐसा यदि कहो, तो इस विषयमें जो कहना चाहिए वह पहले ही कहा गया है । यह 
अतिगम्मीर ब्रह्म श्र्‌तिसे ही ज्ञातव्य है, तकंसे अवगाद्य नहों है। और एकको जैसी सामथ्यं देखी 
गई हो, बसे ही.अन्यकी भी सामथ्यं होनी चाहिए, ऐसा कोई नियम नहीं है। जिसके सब विशेषोंका 


प्रतिषेध किया गया है उस ब्रह्ममें सवंशक्तिका योग संमव है, यह शक्तियोग मी अविद्यासे कल्पित 
रूपभेदके उपन्याससे कहा गया है। उसी. प्रकार 'अपाणिपादो०” ( वह हाथ-पाँवसे रहित होकर भी 


वेगवान्‌ और ग्रहण करनेवाला है, नेंत्ररहित होकर भी देखता है और कर्णरहित होकर भी सुनता है ) 
यह श्रति करण रहित-इन्द्रियरहित भी ब्रह्ममें सवंशक्तिका योग-सम्बन्ध दिखलाती है ॥ ३१ ॥ 


चेतन जगवका कर्ता है, इसपर पुनः अन्य प्रकारसे आक्षेप करते हैं। चेतन परमात्मासे इस 
जगत्‌ मण्डलकी रचना करना युक्त नहीं है, क्यों ? क्योंकि प्रवृत्तियाँ प्रयोजनवा लो होती हैं। लोकमें बुद्धि पृवक 
का करनेवाला चेतन पुरुष कार्यमें प्रवृत्त होता हुआ अपने प्रयोजनके अतुफ्योगी अल्प यत्न साध्य 
प्रवत्तिकामको आरम्म करते नहीं देखा गया है, पुनः गुरुतर-प्रयत्न-साध्य प्रवृत्तिको आरम्भ न करे तो 


३९७४ ब्रह्मसूच्र-शाइूरभाष्य [ आ० २ पा० * 


स्वस्थ कामाय सव प्रियं भवत्यात्मनस्तु कामाय सर्व प्रियं सवति” (बृ० २।४।५) इति। गुरुतर- 
संरम्भा चेयं प्रवृत्तियंदुच्चाचचप्रपश्च जगद्विग्बं विरचयितव्यम्‌ | यदीय मपि प्रवृत्तिश्चेत 
नस्य परमात्मन आत्मप्रयोजनोपयोगिनी परिकल्प्येत परितृप्तत्वं परमात्मनः श्रयमार्ण 
बाध्येत । प्रयोजनाभावे वा प्रवृत्यभावो५पि स्यात्‌ । अथ चेतनो5पि सन्नन्मत्तों बुद्ध परा- 
घादन्तरेणेवात्मप्रयोजनं प्रवतंमानों दश्स्तथा परम्ात्मापि प्रवर्तिष्यत इत्युच्येत, तथा 
सति सर्वज्ञत्वं परमात्मनः श्रुयमाणं बाध्येत | तस्माददिलश्य चेतनात्स्टष्टिरिति ॥३२॥ 
लोकवत्तु लीलाकैवल्यम्‌ ॥३३॥ 
पदच्छेदू--लोकवत्‌, तु, लीलाकैवल्यम्‌ । 
सत्नाथ--( तु ) शब्द पू॑पक्षकी व्यावृत्तिके लिए है । ( लोकवत्‌ ) जैसे लोकमें किसी विशिष्ट 
पुरुषकी प्रयोजनके बिना क्रीडा आदियें प्रवृत्ति होती देखी जाती है, वंसे ही परमात्माकी भी यह विचित्र 
रचना ( लीलाकैवल्यम्‌ ) प्रयोजनके विना लीलामात्र है, अतः उक्त समन्वयक्रा विरोध नहीं है। 
क्‍ तुशब्देनाक्षेपं परिहरति। यथा लोके कस्यचिदाप्तेषणस्य राज्ञो राजाभात्यस्य वा व्य- 
तिरिक्त किचित्पयोजनमनभिसंधाय केवर्ं लीलारूपाः प्रवृत्तय: क्री डाविहारेषु भवन्ति,.यथा 
छवासप्रश्वासादयो :नमभिसंधाय बाह्य किचित्प्रयोजन स्वभावादेव संभवन्ति, एवमी 
श्वरस्याप्यनपेक्ष्य किचित्प्रयोजनान्तरं स्वभावादेव केवर्ल लीलारूपां प्रवृत्तिमंविष्यति। न 
हीश्वरस्य प्रयो जनानतरं निरूप्यमाणं न्‍न्यायतः श्रतितो वा संभवति | नच स्वभावः पयनु- 
योक्‍तुं शक्‍्यते। # यद्यप्यस्माकंमियं जगद्विग्बविरचना गुरुतरसंरम्भेवाभाति, तथापि 
इसमें कहना ही क्‍या है ? लोक प्रसिद्धिकी इसमें कहना ही क्‍या है ? छोक प्रसिद्धिकी अनुवादिनी 'न वा अरे०' ( अरे मेत्रेय अनुवादिनी “न वा अरे०! ( अरे मंत्रेयी ! सबके प्रयोजनके 
लिए सब प्रिय नहों होते, अपने ही प्रयोजनके लिए सब प्रिय होते हैं) यह श्रति मी है। जो अनेक 
प्रकारके प्रपच्चोंसे युक्त जगत्‌ मण्डलकी रचना करनी चाहिए, यह प्रवत्ति गुरुतर-प्रयत्न साध्य है । यदि 
यह प्रवृत्ति भी चेतन परमात्माके अपने प्रयोजनकी उपयोगिनी कल्पना की जाय, तो परमात्मामें श्रूयमाण 
परितृप्तत्व बाधित हो जायगा, अथवा प्रयोजनके अभावमें प्रवत्तिका अमाव भी हो जायग्रा । यदि कहो 
कि चेतन होकर भी उन्मत्त पुरुष बद्धिके अपराध-दोषसे बिना प्रयोजनके मी प्रवत्त होता देखा गया है, 
उसी प्रकार परमात्मा मी प्रवत्त होगा, तो ऐसा होनेपर परमात्मामें श्रयमाण स्वज्ञत्वका बाध हो 
जायगा, इसलिए चेतनसे सृष्टि असंगत है ॥ ३२३ पी हो 
तु' शब्दसे पृवपक्षीके आक्षेपका परिहार करते हैं। जैसे लोकमें आप्तंषणावाले ऐसे किसी 
राजा अथवा मन्त्रीकी क्रीडक्षेत्रोंमें प्रवत्तियाँ किसी अन्य प्रयोजनकी अभिलाषा न कर केवर्क लीलारूप 
होती हैं। जँसे उच्छवास और प्रश्चास आदि किसी बाह्य प्रयोजनकी इच्छाके विना स्वभाव्से ही होते 
हैं, बसे ही किसी अन्य प्रयोजनकी अपेक्षाके विना स्वमावसे ईदवरकी भी,केवल लीलारूप प्रवत्ति होगी 
क्योंकि युक्ति अथवा श्रुतिसे ईईवरके निरूप्यमाण अन्य प्रयोजनका सम्मव नहीं है । स्तरमावके विषयरमें ः 
श्राक्षेप भी नहीं किया जा सकता अर्थात्‌ ईश्वरका ऐसा स्वभाव क्यों है? ऐसा आशक्षेप करना युक्त नहीं 
है । यद्यपि जगत्‌ मण्डलकी यह विरचना हम लोगोंको है! तर-अत्यधिक । परिश्रम साध्य-सी प्रतीव होती 
सत्यानन्दी-दीपिका 
# यह सृष्टि भी स्वप्न सृष्टिके समान मायामात्र है। इसलिए “यतो वा इमानि भूतानि जायन्ते” 
इत्यादि सृष्टि प्रतिपादक श्रतियोंका ब्रह्ममें जगत्कारणत्व प्रतिपादन करनेमें तात्पय नहीं है, किन्तु ब्रह्मा- 
त्ममाव आत्मा ब्रह्म है! प्रतिपादन करनेमें तात्पय है, अतः सृष्टि श्रुतियाँ निष्फल नहीं हैं । यह बात 
पहले भी स्पष्टकी गई है, उसको भूलना नहों चाहिए ॥ ३३ ॥ 


अधि० १२ सू० ३४ | भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित रेप 


परमेश्वरस्य लीलेव केवलेयम, अपरिमितदाक्तित्वात्‌। यदि नाम लोके लीलास्वपि किचि- 
त्खूक्ष्मं प्रयोजनमुत्प्रक्ष्येत, तथापि नेवात्र किचित्प्रयोजनमुप्रेक्षितुं शाक्यते, आप्तकामश्रतेः । 
प्यप्रवृत्तिसनमत्तप्रवृत्तिवा, खुष्टिश्रुतेः सर्वज्षश्रुतेश्व । न चेयं परमाथ विषया स्वृष्श्रिति 
अविद्याकल्पितनामरूपव्यवह(रगोच रत्वात्‌, ब्रह्मांत्मनावप्रतिपादनपरत्वाच्ेत्येतद्पि नेव 
विस्मतव्यम ॥ ३३ ॥ 
(५ १०२ वेषस्यनेध्रण्याधिकरणम्‌ सू० २४-२६ ) 
वैषम्पनै्धृण्ये न सपेक्ष॒त्रात्तथा हि दशबति ॥३४॥ 
पदच्छेदू--वंषम्यन घृ ्ये, न, सापेक्षत्वात्‌, तथाहि, दर्शयति । 
सूत्राथं--(वंषम्यनंघ॒ ण्ये न) ब्रद्मामें विषमता और निष्करुणतारूप दोष नहीं हैं, (सापेक्षत्वात्‌) 


क्योंकि वह जीवोंको कर्मानुसार फल देता है अर्थात्‌ कर्मोकी अपेक्षा रखता है । ( तथाहि दर्शायति ) 
इसो बतको 'एप छोंव साधु कम कारयति यह श्रति भी दिखालाती है । 


पुनश्व जगज्जन्मादिहेतुत्वमी श्वरस्याक्षिप्यते, स्थूणानिखननन्यायेन प्रतिज्ञातस्या- 
थंस्य दढी करणाय। नेश्वरो जगतःकारणमुपपचते। कुतः ? वेषस्यनघृण्यप्र लड़ात्‌ कां श्ि- 
दव्यन्तखुखभाजः करोति देवादी न्‌, कांश्ििद्त्यन्तदुःखभाजः पश्चादोन्‌, कांश्विन्मध्यम- 
भोगताजो मनुष्यादीनित्येवं विष भा सच्ि निमिमणस्येश्व रस्य रागद्वषों पपत्ते . । श्रतिस्म 
त्यवचारितस्वच्छत्वादी श्व रस्वभ्/।वविलोप: प्रसज्येत। तथा खलजनेरपि जुगुप्सितं निधछ्ठण 
व्वमतिक्र रत्वं दुःखयो गविधा न|त्सवं प्रजोपसं हरा प्रसज्येत। तस्माद्व षम्यनेधण्यप्रसड़ा- 
-आेदवर: कारणमित्येवं प्राप्त त्रूमः वेषम्यने ध्रृ ण्ये नेश्वरस्य प्रसज्येते । कस्मात्‌ ? सापेक्षत्वात्‌। 
यदि हि निरपेक्ष: केवल इश्वरो विषम रहष्टि निरमिमीते, स्यातामेतो दोषो-वेष म्यं नेघृण्यं च, 


शाह [कर 


नतुनिरपेक्षस्य निर्मातृत्वमस्ति। सापेक्षो हीश्वरो विषमां सृष्टि निर्मिमीते। किमपेक्षत इति 


है, तो मी परमेश्वकी यह केवल लीला ही है, क्योंकि उसकी शक्ति अपरिमित-अनन्त है । यद्यपि 

लोौकिक लीलाओंमे किसी सुक्षमप्रयोजनकी उत्प्रेक्षा (कल्पना) की जा सकती है, तो भी यहाँ परमात्माके 
विषयमें किसी प्रयोजनकी भी उत्प्रक्षा नहों की जा सकती, क्योंकि परमेश्वर आप्तकाम है ऐसी श्रति 
है । इसी प्रकार अप्रवत्ति अथवा उन्मत्तकी-सी प्रवृत्ति भी नहीं है, क्योंकि सृश्टिश्नति और सर्वज्ञत्व 


श्रति है। और यह सृश्श्रिति परमाथ विषयक नहीं है, क्योंकि अविद्यासे कल्पित नामरूपात्मक 
व्यवहार विषयक है और ब्रह्मात्ममाव प्रतिपादन परक है यह भी विस्म रण नहीं करना चाहिए ॥३३॥ 


ईदवर जगत॒की उत्पत्ति आदिका कारण है, इस प्रतिज्ञात अथंको स्थणानिखनन न्यायसे हृढ 
करनेके लिए पुनः आक्षेप किया जाता है । ईश्वर जगत्‌का कारण उपपन्न नहीं होता, क्‍यों ? क्योंकि वषम्य 


और नंधण्यका प्रसंग होता है। वह कुछको-देवादिको अत्यन्त सुखका भागी बनाता है, कुछको-पशु 
आदिको अत्यन्त दु खका भागी करता है और कुछको-मनुष्य आदिको मध्यम भोगका मागी बनाता 


है, इस प्रकार विषम सृश्टिका निर्माण करनेवाले ईश्वरमें साधारण जनके समान राग, द्वेषकी उपपत्ति 
होनेसे श्र ति, स्मृतिद्वारा अवधारित स्वच्छतादि ईद्वर स्वमावका लोप प्रसक्त होगा । इसी प्रकार सब 


प्राणियोंको दु:ख योगका विधान और सम्पूर्ण प्रजाका उपसंहार करनेसे उसमें दुष्टजनोंसे मी अधिक 
अतिनिन्दित निघ णत्व-अतिक्र रत्व प्रसक्त होगा । इसलिए विषमता और निघ णताके प्रसंगसे ईद्वर' 


कारण नहीं है । ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैं--वषम्य और नधृ ण्य ईश्वरमें प्रसक्त नहीं होते, किससे ? 
इससे कि वह सापेक्ष है। यदि ईश्वर केवल निरपेक्ष होकर विषम सृष्टिका निर्माण करता, तो वंषंम्य 


ओर नैघृ ण्य ये दोष होते । परन्तु वह निरपेक्ष होकर तो निर्माण नहीं करता, प्रत्युत ईश्वर सापेक्ष होकर 
ही विषम सृष्टिका निर्माण करता है। यदि यह कहो कि किसकी अपेक्षा करता द्वै ? तो हम कहते हैं कि 


३९६ ब्रह्मसूत्र-शाइर भाष्य [ आ० २ पा० २ 


चेत्‌-धर्माधर्मावपेक्षत इति वदामः। अतः सज्यमानप्राणिधर्माधमपिक्ष। विषमा सुश्रिति 
नायमीच्वरस्यथापराधः । ईच्वरस्तु पजन्यवद्द्रष्टव्यः। यथा हि पजन्यो व्रोहियावादिरएो 
साधारणं कारणं भवति, ब्रीहियदादिवेषस्य तु तत्तद्वी जगतान्येवा साघारणानि सामर्थ्यानि 
कारणानि भवन्ति, एवमीइवरो देवमनुष्यादि स॒ छ्णे साधारण का रणं भवति। देवमनष्यादि- 
वेषम्ये तु तत्तज्जीवगतान्येबासाधा रणानि कर्माणि कारणानि भवन्ति, एवमीइवर: सापेक्ष- 
त्वान्न वैषस्यनेधृण्याभ्यां दुष्पति। #क्थ पुतरवगम्यते सापेक्ष ईश्वरो नीचमध्यमोत्तमं 
संसार निर्मिमीत इति ? तथा दि दर्शयति श्रतिः-एष दांव साधु कम कारयति त॑ यमेभ्यी लोकेभ्य 
उन्निनीषत एव उ एवासाधु कर्म कारयति तंयमधो निनीषते” (कौ ० ब्रा० ३।८) इति । 'पृण्यो बे पुण्येन 
कर्मणा मवति पापः पापेन! (बृ० ३।२।१३) इति च। स्म्तुतिरपि प्राणिकर्मविशेषापेक्षमे वेइवर- 
स्यानुप्रहीत॒त्व॑ निम्रहीत्॒त्व॑ च द्शयति--ये यथा मां प्रपच्चन्ते तांस्तथेव भजाम्यहम्! (म० गी० 
४।११) इत्येबंजातीयका ॥ ३४ ॥ 
न कर्माविभागादिति चेन्नानादित्वात्‌ ॥३५॥ 

पदच्छेद्‌ --त, कम, अविभागात्‌, इति, चेतू, न, अनादित्वात्‌। 

सूत्रार्थ--( अविभागात्‌ ) सदेव सोम्येदमग्र” इत्यादि श्र्‌तिसे सृश्टिके पृव भेदका अभाव 
प्रतिपादित है, इससे उस समय (नकम) कर्म नहों था, तो कमंकी अपेक्षसे विषम सृष्टि केसे होगी ? 


( इति चेन्न ) ऐसा कहो तो नहीं, ( अनादित्वात्‌ ) क्योंकि संसार अनादि होनेसे सृष्टि और कमका 
बीज और अडूरके समान कार्यकारणमाव है । इसलिए कमकी अपेक्षासे विषम सृष्टि है । 


सदेव सोम्येद्मप्र आसीदेकमेवाह्वितीयम्‌! ( छा० ३३२। ) इति प्राक्सु शे रविभागाव- * 


धरम और अधसंकी अपेक्षा करता है। सृज्यमान प्राणियोंके धर्म और अधमंकी अपेक्षासे विषम सृष्टि 
होती है, इसलिए यह ईश्वरका अपराध नहीं है | ईश्वरको तो पजनन्‍्यके समान समझना चाहिए । जैसे 


त्रीहि, यव आदिकी सृ श्मिं पजन्य ( मेघ ) साधारण कारण है और ब्रीहि, यव आदिकी विषमतामें 
तो तत्‌ तत्‌ बीजगत सामाथ्यं असाधारण कॉरण होती हैं। वसे ही देव, मनुष्य आदिकी सृष्टिमें ईद्वर 


साधारण कारण है और देध, मनुष्य आदिकी विषमतामें तो तत्‌ तत्‌ जीवगत कर्म असाधारण 


कारण हैं। इस प्रकार ईश्वर सापेक्ष होनेसे वषम्य और नष्नृ प्यसे दूषित नहीं होता । परन्तु यह कसे 
अवगत हो कि कर्मोकी अपेक्षा रखकर ईदवर नीच ( पशु आदि ) मध्यम (मनुष्य आदि) और उत्तम 


( देव आदि ) संसारका निर्माण करता है ? उसी प्रकार 'एप ह्योव० ( जिसको इस लोकसे ऊपर ले 


जाना चाहता है उससे यही (ईश्वर) पुण्य कम कराता है और जिसको निषश्ृष्ट लोकमें ले जाना चाहता 
है उससे यही पाप कम कराता है ) और 'पुण्यो वें०”? ( वह पुण्य कमसे पुण्यवात्त और पापक्मसे 


पापी होता है ) यह श्र्‌ति दिखलाती है। और प्राणियोंके कम॑ विशेषकी अपेक्षासे ही ईव्वर अनुग्रह 


और निग्रहका कर्ता है। ऐसा. ये यथा मां०” ( जो मुझे जिस भावसे भजते हैं मैं भी उन्हें वसे ही 
भजता हूँ ) इस प्रकारकी स्मृति भी दिखलाती है ॥ ३४ ॥ 


सदेद सोम्य ०” -( हेः प्रियदर्शन | सृष्टिकें पूर्व यह एक मात्र अद्वितीय सत्‌ ही था ) इसप्रकार 
सत्यानन्दी-दीपिका 
& “जनम जन्म यद्भ्यस्तं दानमध्ययनं तपः । तेनेवाभ्यासयोगेन तथेवाभ्यसते नरः” ॥ 
( प्‌वे-प्‌्व जन्ममें जिसने जिस दान, अध्ययन और तप आदिका अभ्यास किया है, उसी पर्वाम्यासके 
-बलसे मनुष्य इस जन्ममें भो तत्‌, तत्‌ दानादिका अभ्यास करता है) इसलिए ईव्वर किसीसे भी पुण्य-पाप 
नहीं कराता, यदि कराता है तो उसमें भी जीवोंके प्व॑जन्मक्ृत कम कारण हैं । अतः “निरवर्य निरक्षनम! 
(ईश्वर दोष रहित निरञ्जन है) इस प्रकार ईश्व रका यह श्र्‌ ति प्रतिपादित लक्षण सवंथा युक्त है ॥३४॥ 


अधि० १२ सू० ३६] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ३९७ 


धारणाजन्नास्ति कर्म, यद्पेक्ष्य विषमा खष्छिः स्यात्‌ । रखष्टय त्तरकालं हि शरी रादिविभागापेक्षं 
कम, कमपिक्षश्व शरीरादिविभाग इती तरेतराश्रयत्व॑ प्रसज्येत । अतो विभागादूध्व॑ कर्मा 
पेक्ष इंश्वरः प्रवततां नाम। प्राग्विभगद्धेचित्यनिमित्तस्य कमंणो 5भावात्तल्येवाद्या सृष्षि 
प्राप्नोतीति चेत्‌ू-नेष दोषः, अनादित्वात्संसारस्य। भवेदेष दोषो यद्यादिमान्संसार 
स्यात्‌। अनादों तु संसारे बीज्ञाह्नरबद्हेतुहेतुमद्भावेन कमंणः सर्गवेषमस्यस्य च 
प्रवृत्तिन विरुष्यते ॥ ३५ ॥ 

कथं पुनरवगम्यते5नादिरेष संसार इति £ अत उत्तर पठति-- 


उपपद्यते चाप्युपलभ्यते च ॥ ३६॥ 
पदच्छेद--उपपद्मयते, च, अपि, उपलब्यते, च, । 
घूत्रार्थ--( उपपच्यते च ) संसारका अनादित्व उपपन्न होता है, ( उपलभ्यते च ) और 
बाता यथा पूबमकल्पयत्‌” इत्यादि श्रति और 'नरूपमस्थेह्र तथोपलभ्यते' इत्थादि स्मृतिमें संसारका 
अनादित्व उपलब्ध होता । 

४ उपपयते च संसारस्यानादित्वम्‌। आदिमच्वे हि संखारस्याकस्मा दु-द्भधतेमुं कानामपि 
पुनः संसारोद्धुतिप्रसह्रः, अक्ृता भ्यागमश्रस ज्श्ध, खुखदुःखादिविषस्यस्य निनिमित्तत्वात्‌। 
न चेश्वरों वेषमस्यहेतुरित्युक्तम्‌। न चाविद्या केवला वेषम्यस्य कारणम्‌, एकरूपत्वात्‌ । 
रागादिक्लेशवासनाक्षिप्तकर्मापेक्षा त्वविद्या वेषम्थकरी स्यात्‌ । नच कर्मान्तरेण द्ायीरं 
संभवति, नच शरीरमन्तरेण कम संभवतीतीतरेतरा श्रयत्वप्रसह्रः । अनादित्वे तु बीजा- 
कछुरन्यायेनोपपत्ते ने कश्चिदोौषो भवति । उपलभ्यते च संसारस्यानादित्वं श्रुतिस्म्॒त्योः । 
श्रुतों तावत्‌ 'जनेन जीवेनात्मना' (छा० ६।३।२ ) इति सगअ्मुखे शारीरमात्मानं जीवश- 


सृश्कि पहले भेदाभावका निश्चय होनेसे कम ही नहीं है जिसको अपेक्षाकर विषम सृष्टि हो। शरीरादि 
विभागकी अपेक्षा रखने वाला कम सृश्टिके उत्तरकालमें होता है और शरीर आदि विभाग कमपिक्षित 
है, इस प्रकार अन्योन्याश्रय प्रसक्त होगा । अतः विभागके अनन्तर कमंकी अपेक्षा करनेवाला ईव्वर 
सृष्टिमें प्रवृत मर ही हो, परन्तु विभागके पूर्व बचित्र्य निमित्तक कमंका अमाव होनेसे आचसृष्टि तो 
दोनों पक्षमिं तुल्य हो प्राप्त होती है । ऐसा यदि कहो, तो यह दोष नहीं है, क्योंकि संसार अनादि है । 
यह दोष तो तब होता जब संसार सादि होता । परन्तु संतारके अनादि होनेसे बीज और अंफुरके 
समान कार्य-कारणरूपसे कम और विषमसृष्टिकी प्रवृत्ति विरुद्ध नहीं है ॥ ३५ ॥ 

यह कसे अवगत हो कि संसार अनादि है ? इसपर उत्तर कहते हैं-- 

संसारका अनादित्व उपपन्न है। यदि संसार सादि हो, तो उसकी अकस्मात्‌ उत्पत्ति होनेसे 
मुक्त पुरुषोंका मी पुतजंन्म प्रसक्त होगा, और न किये गये कर्मोका फल प्राप्त होगा, क्‍योंकि ऐसी 
परिस्थितिमें सुख दुःखादिकी विषमता अनिमित्तक होगी। यह कहा गया है कि ईदवर विषमताका हेतु 
नहीं है । एकरूप होनेसे केवल अविद्या भी विषमताका कारण नहीं है । रागादि कलेशोंकी वासनासे 
आक्ृष्ट कर्मोकी अपेक्षासे अविद्या वषम्य करनेवालो हो सकती है । करमंके विना शरीरका सम्मव नहीं 
ओर शरीरके विना कमंका सम्मव नहीं, इस प्रकार अन्योन्याश्रय दोष प्रसक्त होगा। परन्तु संसारको 
अनादि माननेपर बीजाचूूरन्यायसे [| कम और विषमसृष्टिके कायंकारण मावकी ] उपपत्ति होनेसे कोई 
भी दोष नहीं है ।संसारका अनादित्व श्र्‌ति और स्मृतिमें उपलब्ध है। श्रुतिमें तो 'अनेन जीवेनाव्मना० 
( इस जीवहपसे ) इस प्रकार सृष्टिके आरम्ममें जीवात्माको प्राणधारणके निमित्त जोवशब्दसे कहकर 
संसार अनादि है ऐसा दिखलाते हैं। परन्तु संसार सादि हो तो पूंव प्राणघधारण न करनेपर सगके 


३९८ ब्रह्मसूच्र-शाड्ररभाष्य [ आ० १ पा० र 


ब्देन प्राणधारणनिमित्तेनामिलपन्ननादिः संसार इति दर्शायति | आदिमर्चे तु प्रागत्नच- 
धारितप्राणः सन्‌ कथं प्राणधारणनिमित्तेन सर्गंप्रमुखे"भिलप्येत ? नच धारयिष्यतीत्य- 
तो5मिलप्येत । अनागताद्धि संबन्धादतीतः संबन्धो बलवान्भवति, अभिनिष्पन्नत्वात्‌ । 
'सुर्याचन्द्रमसों घाता यथापू्वरमकल्पयत्‌” ( ऋ० खसं० १०१००॥३ ) इति च मन्त्रवर्ण: पूर्वक- 
ल्पसद्भावं दर्शयति। स्म्॒तावप्यनादित्विं संसारस्योपलभ्य॒ते-'न रूपसस्येह तथोपलभ्यते 
नान्‍तो न चादिन च संप्रतिष्ठा' ( गी० १७।॥३ ) इति। पुराणे चातीतानामनागतानां च 
व्पानां न परिमाणमस्तीति स्थापितम्‌ ॥ ३६ ॥ | 
( १३ स्वंधर्मोपपत््यधिकरणम्‌ सू० ४७ ) 
सवधर्मोपपत्तेथ ॥ ३७ ॥ 
पदच्छेद--सवधर्मो पपत्तें:, च्‌ । 
सूत्राथं--जगत्का रणत्व, स्वज्ञव्व आदि स्वंधरमोंकी ब्रह्ममें उपपत्ति होनेसे ब्रह्म भी जगत्‌- 
कारण हो सकता है ।. 
चेतन ब्रह्म जगतः कारण प्रक्रतिइचेत्यस्मिन्नवधारिते वेदाथ परेरुपक्षिप्तान्विलक्ष- 
णत्वादीन्दोषान्पयह/षीदाचार्य: । इदानीं परक्षप्रतिषेधप्रधानं प्रकरणं प्रारिप्समाण: 
स्वपक्षपरिय्रहप्रधान प्रकरणमुपसंहरति । यस्मादस्मिन्त्रह्मणि कारणे परिग्ृद्यमाणे प्रद- 
शितेन प्रकारेण छव कारणधर्मा उपपयन्ते स्ज्ञ सवंशक्ति महामाय॑ च ब्रह्म' इति, तस्मा- 
दनतिशड्ूुनीयमिद्मोपनिषदं दर्शानमिति ॥ ३७ ॥ 
इति शझ्टरमगवत्पुज्यपादकृती शारीरकमीमांसामाष्ये द्वितीयाध्यायस्य प्रथमः पाद:ः समाप्त: ॥ ३ ॥ 





आरम्ममें उसका प्राणघधारण निमित्तक जीव दब्दसे कंसते प्रयोग होगा ? 'घारयिष्यति' ( चारण 
करेगा ) इस अभिश्रायसे यह शब्दप्रयोग है ऐसा नहीं कहा जा सकता, क्योंकि अतीत सम्बन्ध अमि- 
निष्पन्न होनेके कारण अनागत सम्बन्धसे बलवान होता है। 'सूर्याचर्टमसौ ० (धाताने सूये और चन्द्रमा- 
की पुंवंकल्पके अनुसार कल्पना की ) धह मन्त्र पूरकल्पका सद्भाव दिखलाता है। 'न रूपमस्येह ०! 
( परन्तु इस संसार वक्षका स्वरूप जैसे झास्तोंमें वर्णण किथा गया है वसा यहाँ विचार कालमें उपलब्ध 
नहीं होता, क्योंकि न तो इसका आदि है और न अन्त है तथा न अच्छी प्रकारसे स्थिति-मध्य है ) 
इस प्रकार स्मृतिमें मी संसारका अनादित्व उपलब्ध होता है। और पुराणोंमें अतीत अनाग्रत कल्पोंका 
परिमाण नहीं है, ऐसा वर्णन किया गया है. ॥ ३६ ॥ न्‍ 

. .., चेतन ब्रह्म जगत॒का निमित्तकारण और उपादानकारण है, इस अवधारित वेदाथम्में प्रति- 
पक्षियोंद्रारा लगाये गये विलक्षणत्व आदि दोषोंका आचाय॑ने परिहार कियां। अब जिसमें परपक्ष 
प्रतिषेध प्रधान है, ऐसे प्रकरणके आरम्म करनेकी इच्छा करते हुए [ भगवान्‌ सूत्रकार ] जिस प्रकरणमें 
स्वपक्ष परिग्रह प्रधान है, उसका उपसंहार करते हैं । इस ब्रह्मका कारणरूपसे स्वीकार करनेपर प्रदर्शित- 
पूर्वोक्त प्रकारसे "ब्रह्म स्वज्ञ, सवंशक्तिमानु और महामायावी है! ऐसे सब कारणधर्म उपपन्न होते हैं, 
इसलिए इस औपनिषद्‌ द्शनपर अधिक शद्धा नहीं-करनी- चाहिए ॥॥ ३७ ॥ 
स्वामी सत्यानन्द सरस्वती कृत शाइरमाष्य-माषालुंवादके द्वितीयाध्यायका प्रथम पाद समाप्त ॥१॥ 

६०-09 ०७४5:१७--०-- 
सत्यानन्दी-दीपिका 

# संसार अनादि होनेपर भी मिथ्या है, क्योंकि इससे “एकमेवाद्वितीयम्‌” इस श्रुतिमें अवधारणाथंक 
'एवं' उपपन्न होता है। इसलिए दोष रहित ब्रह्ममें वेदान्त समन्‍्वयका कोई विरोध नहीं है ॥ ३६ ॥ 
स्वामी सत्यानन्द सरस्वती कृत सत्यानन्दी-दीपिका' के द्वितीयाध्यायका प्रथम पाद समाप्त ॥१॥ 


मा: 4 0-2 अब 


अ्रधि० १ स० ९ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ३९९, 


द्वितीयाच्याये छ्धितीयः पादः । 
[ अन्न पादे सांख्यादिमतानां दुष्ट्वप्रदशनम्‌ । ] 
इस पादमें सांख्य आदि मतोंका दुष्टत्व प्रदर्शन है । 


( १ रचनानुपपत््यधिकरणम्‌ सू० १-१० ) 


रचनानुपपत्तेथ नानुमानम्‌ ॥१॥ 
पदच्छेद---रचनानुपपत्तें:, च, न, अनुमानम्‌ । 
सूतच्रा्थ-- (अनुमानम्‌) जगत्‌ सुख दुःख मोहात्मक वस्तुसे उत्पन्न हुआ है, क्योंकि सुख दुःख 
पोहसे अन्वित है, जैसे घट मृत्तिकासे उत्पन्न होकर मृत्तिकासे अन्यित है। इस अनुमानसे सिद्ध प्रधान 
(न) जगत्‌॒का उपादानकारण नहीं हो सकता, (रचनानुपपत्तेश्च) क्योंकि जड़ प्रधानसे विचित्र जगत्‌की 
रचना नहीं हो सकती है । 

. & ययपीद॑ वैदान्तवाक्यानामेदंपयें निरूपयितु शास्त्र प्रवृत्त न तकंशास्त्रवस्केवला- 
भियुक्तिभिः कंचित्सिद्धान्तं साधयितु दूष यितु वा प्रव॒त्तम, तथापि वेदान्तवाक्यानि व्याच- 
क्षाणेः सम्यग्द्शंनप्रतिपक्षभूतानि सांख्यादिदर्शानानि निराकरणीयानीति तदथः परः 
पादः प्रवर्तते । वेदान्ताथथनिर्णयस्य च सम्यग्द्शनाथत्वात्तन्निर्णयेन स्वपक्षस्थापन प्रथम 
कृतं तद्धयभ्यहितं परपश्षश्रत्याब्यानादिति | ननु मुमुक्षूणां मोक्षसाधनत्वेन सम्यग्दशन- 
निरूपणाय स्वपक्षस्थापनमेव केवल कतु युक्त कि परपक्षनिराकर णेन परद्वेषकरेण ? बाढमे 
वमः तथापि मह(जनपरिग्रद्दीतानि महा[न्ति स्वांख्यादितन्त्राणि सम्यग्दशनापदेशेन प्रवृत्ता- 
न्युपलभ्य भवेत्केषांचिन्मन्दमतीनामेतान्यपि सम्यग्द्शंनायोपादेयानी त्यपेक्षा। तथा युक्ति 
गाढत्वसं भवेन सर्वश्भाषितत्वाच श्रद्धा ख तेषु, इत्यतस्तद्सारतो पपादनाय प्रयत्यते। ननु 

ईक्षतेनशब्दम्‌' (ब०सू०१।१।५), 'कामाच् नानुमानापेक्षा! (ब०सू० १।१।१८) 'एतेन खब व्याख्याता 


यद्यपि यह शास्त्र वेदान्तवाक्योंका इदंपरत्व--बह्मतत्त्वं परत्व निरूपण करने के लिए प्रवत्त 
हुआ है, तकशास्त्रके समान केवल युक्तियोंसे किसी सिद्धान्तकों सिद्ध करनेया दूषित करनेके लिए 
प्रवत्त नहों हुआ है, तो मी वेदान्तवाक्योंका - व्याख्यान करनेवालेको  सम्यग्दशंनके प्रतिपक्षभूत 
सांख्यादि दर्शनोंका निराकरण करना चाहिए, इसके लिए द्वितीय पाद प्रवृत्त होता है! वेदान्ताथंका 
निर्णय तत्त्वज्ञानके लिए है, अत: उस निणंयसे प्रथम स्वपक्षकी स्थापना की, क्‍योंकि अन्यपक्षके खण्डन 
करने की अपेक्षा वह अभ्यहित-अधिक अभीष्ट है । परन्तु मुमुक्ष॒ुओंके मोक्ष प्राप्तिके साधनरूपसे तत्त्व- 
ज्ञाननिरूपण करनेके लिए केवल स्वपक्षका स्थापन करना ही युक्त है, दूसरेके साथ दषकर अन्य मतके 
खण्डन करनेसे क्या प्रयोजन ? यह ठीक है, तो भी बड़े-बड़े सांख्य आदि शास्त्र महाजनों से परिगृहीत 
हैं ओर तत्त्वज्ञान निरूपंणके बहानेसे प्रवृत्त हुए उनको प्राप्तकर कुछ मन्दमतियोंकी यह अपेक्षा हो 
कि वे भी तत्त्वज्ञानके लिए उपादेय हैं। और उसो प्रकार उनमें हढतर यक्तियोंके सम्भव होनेसे और 
सवज्ञसे उपदिष्ट होनेसे उनमें उनकी. श्रद्धा भी हो सकती है, इसलिए वे श्ञास्त्र असार हैं, ऐसा उप- 
पादन करनेके लिए प्रयत्न किया जाता है । परन्तु 'ईक्षतेनाशब्दम' 'कामाच नानुमानापेक्षा' 'एतेन सर्वे 
व्याख्याता व्याख्याताः' इत्यादि सूत्रोंसे पूर्व में मी सांख्यादि पक्षोंका खण्डन किया गया है, तो पुनः किए 

सत्यानन्दी-दीपिका 

% गत पादमें वेंदान्त समन्वयके विरोधका स्मृति और तकसे परिहार किया गया और ब्रह्ममें 
जगत्‌-कारणत्वके अनुकूल सवज्ञत्वादि धर्मोका. श्रुतिद्वारा उपपादन ओर .सांख्यादिद्वारा लगाये गये 
विलक्षणत्वाद्वि दोषोंका स्मृति और युक्तिसे परिहार किया गया । अब इस पादमें श्रुति निरपेक्ष केवल 


४०० ब्रह्मसूत्र-शाडूरभाष्य [ अ० 8 पा० २ 


व्याख्याता: (ब्र० सू० १।४।२८) इति थ॒ पूर्वत्रपपि खांख्यादिपक्षप्रतिक्षेपः कृतः, कि पुनः 
कृतकरणेनेति ! & तदुच्यते--लांख्यादयः स्वपक्षस्थापन।य वेदान्तवाक्यास्यप्युदाहत्य 

वपक्षानुग॒ुण्येनेव योजयन्तो व्याचक्षते, तेषां यद्व्याख्यानं तद्व्याख्यानाभासं न सस्‍्य- 
व्याख्यानमित्येतावत्पूब करृतम, इह तु वाक्यनिरपेक्षः स्वतन्त्रस्तयक्तिप्रतिषेधः क्रियत 
इत्येष विशेषः। तत्र सांख्या मन्यन्ते-यथा घट्शरावादयों भेदा सदात्मना5न्वीयमाना 
सदात्मकसामान्यपूर्वका लोके दशाः, तथा सर्च एव बाह्यां ध्याविंसका भेदाः सुखद॒ःसमो हात्म 





एको करनेसे क्या छाम ? इसपर कहते हैं--सांख्यादि अपने पक्ष की स्थापना करनेक्रे लिए वेदान्त- 

वाक्योंका उदाहरण देकर स्वपक्ष के अनुसार ही उनकी योजना करते हुए व्याख्यान करते हैं, उनका जो 

व्याख्यान है, वह व्याख्यानामास है, सम्यग्व्याख्यान नहीं है। इतना ही पू्व प्रतिपादन किया गया है। 

इस पादमें तो वेदान्तवाक्योंकी अपेक्षा न रखते हुए स्वतन्त्ररूपसे उनकी युक्तियोंका प्रतिषेध किया. 
जाता है, यही विशेष है । यहाँ सांख्य ऐसा मानते हैं---ज॑से लोकमें घट शराव आदि काय॑ मृत्तिकारूपसे 

अन्वित होते हुए मृत्तिकारूप सामान्य कारण पूव॑ंक देखे जाते हैं, वेसे ही सबं बाह्य और आध्यात्मिक 
काय सुखदुःखमोहरूप' से अन्वित होते हुए सुखदुःखमोहरूप सामान्य कारण पूवक होने चाहिए । जो 
सत्यानन्दौ-दीपिका 


युवितियोंद्रारा परपक्षका खण्डन किया जाता है। इस झास्त्रके आरम्मका मुख्य प्रयोजन तत्त्वनि्णय 
है उसकी सिद्धि तब तक नहीं हो सकती जब त्क- परमतमें भ्रान्ति मुलकता सिद्ध न हो, उसकी सिद्धि 
अपने सिद्धान्तके संरक्षण और ब्रह्मकी सिद्धिसे हो सकती है। तत्त्वनिण॑यके लिए परपक्षका खण्डन 
द्वेष नहों है । भ्रान्तिमुलक मार्गका अनुसरण करनेवाले मन्दबुद्धिवालोंको वहाँसे हटाकर यथार्थ मार्ग 
पर लाना ही वास्तवमें परहित है। अतः अआआन्ति मुडक परपक्षका खण्डन करना युक्त है । 

# पूृवपाद और इस पादमें अथथंके भेद होनेसे पुनरुक्ति नहीं है। अचेतन प्रधान जगत्‌का 
उपादानका रण है यह सांख्यसिद्धान्त इस अधिकरणका विषय है । वह प्रमाण मूलक है वा भ्रान्ति- 
मूलक ? ऐसा सन्देह उपस्थित होनेपर 'सवंधर्मोपपत्तेश्व" इस सूत्रमें प्रतिपांदित सब धर्मोका प्रधानमें 
सम्मव है, अतः प्रधान ही जगत॒का उपादानकारण है। इस प्रकार आक्षेपसंगतिसे सांख्यसिद्धान्त 
प्रमाण मुलक है, ऐसा दिखाते हुए “तन्न सांख्या' इत्यादिसे पूव॑पक्ष करते 'हैं॥ इस पादकें संब 
अधिकरण परमत निरासात्मक हैं, इसलिए सब अधिकरणोंकी पाद संग्रति है। पृवपक्षमें प्रमाणमुलक 
सांख्यके विरोधसे ब्रह्ममें श्र्‌ति-समन्यवकी असिद्धि फल है ओर सिद्धान्तमें उसकी सिद्धि फल है, ऐसा, 
पाद समाप्ति तक समझना चाहिए। जो काय॑ स्थलूतासे लेकर सूक्ष्मता पयंन्त जिससे अच्वित-सम्बद्ध 
होते हैं, वे तत्‌, तत्‌ उपादानकारणवाले होते हैं, यह व्याप्ति है। कारणमें सुखात्मकता सत्त्व, दुःखा- 
त्मकता रज और-मोहात्मकता तमोगुणसे है, इसलिए कारण त्रिगरुणात्मक है। अतएव प्रत्येक भाव 
काये भी त्रिगुणात्मक है। मृत्सुवर्ण आदिके. समान प्रधान अचेतन है, चेतन पुरुषके मोग ओर 
मोक्ष रूप पुरुषा्थ सिद्धिके लिए स्वभावसे मह॒दादि विचित्र कायंरूपसे प्रवृत्त होता है। जेसे कि 'पुरुषाथ 
एव हेतुन केनचित्कारयते करणम्‌! ( सां० का० ३१ ) ( इसकी प्रवृत्तिमें पुरुषका भोग और मीक्षरूप 
पुरुषार्थ ही कारण है, किसी अन्य चेतनसे प्रेरित नहीं होता ) किझ्च 'भेदानां परिसाणात्समन्वयाच्छ- 
क्तितः प्रवृत्तेथ । कारणकायविभागादविभागाह्रवरूप्यस्य!' ॥ ( सां० का० १५ ) ( विकारोंके 
परिमाणसे, समन्वयसे, शक्तिकी प्रवत्तिसे और कारणसे विचित्र कायंके विभाग और अविभागसे 
प्रधान सिद्ध होता है ) इस कारिकामें समन्वय लिज्भुका तो व्याख्यान किया गया है। दूसरा हेतु- 
'क्षित्यादीनां मेदानां कारणमव्यक्तमस्ति परिमितत्वात्‌ घटवत्‌” 'परथिवी आदि विकारोंका कारण 
अव्यक्त है, क्योंकि वे घट-आदिके समान परिमित हैं ।” जैसे घटादि कार्योकी मृत्तिकारूप कारणशक्तिसे 
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तयाउन्वीयमानाः सुखःदुखमभोहात्मकसामान्यपूर्वका भवितुमहन्ति । यत्सुखदःखमोहा- 
त्मक॑ सामान्य तत्त्रिगुण प्रधान सद्ददचेतनं चेतनस्य पुरुषस्याथं साधयितु स्वभावेनेव 
विचित्रेण विकारात्मना प्रवर्तत इति | तथा परिम/णादिभिरपि लिझ्लेस्तदेव प्रधानमद्ु- 
मिमते | # तत्न वदामः--यदि दृष्टन्तबलेनवैतन्निरूप्येत, नाचेतनं छोके चेतनानघिष्ठितं 
स्वतन्त्र किचिद्विशिष्टपुरुषाथ निर्वतेनसमर्थान्विकारान्विरचयद्दएम्‌ । गेहप्रासादश- 
यनासनविहा रभूस्यादयो हि लोके प्रज्ञावद्धि!ः शिव्पिभियथाकाल खुखदुःखप्रासिपरिहा- 
रयोग्या रचिता दृद्यन्ते। तथेदं॑ जगदखिलं प्रथिव्यादि नानाकर्मफलोपभोगयोग्य॑ 
बाह्मम्‌, आध्यात्मिक यु शरीरादि नानाज़ात्यन्वितं प्रतिनियतावयवरविन्यासमनेककर्म- 
फलानुभवाधिष्ठानं दृश्यमानं प्रज्ञाद्धिः संभाविततमेंः शिव्पिमिर्मनसाप्यालोचयितुम- 
शकयं सत्‌ कथमचेतन प्रधान रचयेत्‌ ? लोष्टपाषाणादिष्वट शत्वात्‌। सुदादिष्वपि कुम्म- 
कारायधिष्टितेषु विशिश्कारा रचना दृद्यते, तहत्प्रधानस्यापि चेतनानतराधिष्ठितत्व- 
प्रसज्। नच सदाद्यपादानस्वरूपव्यपाश्रयेणेव घर्मेंण मूलकारणमवधारणीयं न 
सुख दुःखमोहात्मक सामान्य ( कारण ) है वह त्रिगुणात्मक प्रधान मृत्तिकाके समान अचेतन चेतन 
पुरुषके मोग और मोक्षरूप प्रयोजनको सिद्ध करनेके लिए स्वमभावसे ही विचित्र विकाररूपसे प्रवृत्त 
होता है । उसी प्रकार कायंगत परिमाणादि लिज्ोंसे मी उसी प्रधानका वे अनुमान करते हैं । उसपर 
हम कहते हैं--यदि दृशशन्तके बलसे ही यह्‌ निरूपण करें, तो लोकमें चेतनसे अनधिष्ठित स्वतन्त्ररूपसे 
अचेतन विशिष्ट पुरुषार्थके संपादन करनेमें समर्थ विकारोंकी रचना करता हुआ नहीं देखा जाता । 
लोकमें गृह, महल, शयन, आसन, विहारभूमि आदि समयके अनुसार बुद्धिमान शिल्पियों द्वारा 
सुख प्राप्ति और दुःख परिहारके योग्य रचे गये देखे जाते हैं, वंसे भिन्न-भिन्न कमंफलके उपभोग 
योग्य प्रथिव्यादि यह सम्पूर्ण बाह्य जगरत्‌ और अनेक प्रकारकी जातियोंसे सम्बद्ध असाधारण अवयवोंसे 
युक्त अनेक कमंफलोंके अनुमवका आश्रय हृश्यमाव शरीर आदि आध्यात्मिक जगत्‌, जिसकी 


आलोचना बड़े-बड़े बुद्धिमान शिल्पियों द्वार मनसे मी नहीं की जा सकती, उसकी रचना अचेतन 
प्रधान केसे कर सकता है ? क्योंकि अचेतन लोष्ट, पाषाण आदियें नहीं देखा जाता है, किन्तु कुलाल 


आदिसे अधिष्टित मृत्तिका आदिमें विशिष्ट आकार रचना देखी जाती है। इस प्रकार प्रधानकों भी 
अन्य चेतनसे अधिष्ठित मानना पड़ेगा । मृत्तिका आदि उपादान स्वरूपके व्यपाश्रित धर्मसे ही मल- 


े दर सत्यानन्दी-दी पिका क्‍ 
प्रवत्ति होती है, वसे मह॒द्‌ आदि विकारोंकी भी कारण शक्तिसे प्रवृत्ति कहना चाहिए, वह शक्ति युक्त 


कारण प्रधान है। कारणसे विचित्र कार्यकी उत्पत्ति देखी जाती है, जैसे मृत्तिकासे घटादिकी, यह 
विभाग है और उत्पत्तिके विपरीत कारणमें कार्यके लीन होनेका नाम अविभाग है, यथा घट मृत्तिकामें, 


मृत्तिका पृथिवीमें, पृथिवी जलूमें लीन होती है, इत्यादि हेतुओंसे प्रधानका अनुमान होता है। इस 
प्रकार अव्यक्त प्रधान जगत्‌का उपादानकारण सिद्ध होता है। 


& सिद्धान्ती--क्या इन अनुमानोंसे जगत॒का -उपादानकारण अचेतन सिद्ध करते हो अथवा 


ख्तन्त्र अचेतन ? श्रथम प्रक्षमें तो सिद्ध साधन दोष है, क्योंकि ईश्वरसे अधिष्ठित अनादि त्रिगुणात्मक 
मायाको जगत॒का उपादान हम भी स्वीकार करते हैं । द्वितीय पक्ष का ग्रहण करें तो घट आदि दृशन्तोंमें 


सांध्य अप्रसिद्ध है, क्योंकि मृत्तिका आदि चेतनोंते अधिष्ठित होकर घट आदि कार्योके उपादान होते 
हैं। यह नियम काय जगतमें भी है। 'जगत्‌ चेतनानधिष्ठिताचेतनप्रकृतिकं समन्‍्वयात्‌ झरूदादिवत्‌ ।' 
( यह जगत्‌ चेतनसे अनधिष्ठित अचेतन प्रकृतिक है, क्योंकि समन्वय है जैसे मृदादि ) इस प्रवपक्षीके 
अनुमानमें समन्वयरूप हेतु साध्यके अभावका साधक होनेसे विरुद्ध हेतु है अर्थात्‌ मृत्सुवर्ण आदि दृष्ठान्तोंमें 
यह हेतु चेतनसे अनधिष्ठित नहीं किन्तु कुलालादि चेतनोंसे अधिष्ठित अचेतन कारणत्व सिद्ध करता है 


है 
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बाह्मकुम्भकारा दिव्यपाश्रयेंणेति किचिन्नियामकमस्ति । न चेव॑ सतिं किचिद्दिरुध्यते 

युत श्रतिर नुग॒ह्मयते, चेतनकारणसमपंणात्‌। अतो रचनानुपपत्ते श्र हेतोना चेतन ज़गत्का- 
रणमनुमातव्यं भवति। अन्वयाद्यनुपपत्तेइचेति चशब्देन हेतोरसिद्धि समुश्चिनोति। # न हि 
बाह्याध्यात्मिकानां भेदानां सुख दुःखमोहात्मकतयान्वय उपपयते, सुखादीनां चान्तरत्वप्र- 
तीते, शब्दादीनां चातद्र पत्वप्रतीतेः। तन्निमित्तत्वप्रतीतेश्व, शब्दाद् विशेषे5पि च भावाना- 
विशेषात्सुखादिविशेषोपलब्धेः । तथा परिभितानां भेदानां मूलाडूरादीनां संसगंपूवकत्व॑ 
ट॒ष्ठा बाह्याध्यात्मिकानां भ्रेदानां परिमितत्वात्संसगंपूर्वकत्वमनुमिमानस्य सच्त्वरजस्त- 


कारणका निश्चय करना चाहिए और बाह्य कुलालादिके व्यापश्चित धमंसे नहीं करना . चाहिए, ऐंसा 
कोई नियामक नहीं है । ऐसा होनेपर कुछ विरुद्ध नहीं है; प्रत्युत श्रुति अनुग्रहीत .होती है, क्योंकि 
वह चतनमें कारणत्व समपण ( वणन ) करती है। अतएव रचनानुपपत्तिरूप हेतुसे अचेतन जगत॒का 
कारण है, ऐसा अनुमान करना उचित नहीं है, और “अन्वयाद्यनुपपत्तेश्र' अन्वयादिकी अनुपपत्ति 
होनेसे, इस हेतुकी असिद्धि .( स्वरूपासिद्धि ) का भी “च' शव्दसे समुच्चय करते हैं। बाह्य और 
आध्यात्मिक विकारोंका सुखदु:ःख मोहात्मकताके साथ अन्वय उपपन्न नहीं होता, क्योंकि सुखादि 
आन्तर प्रतीत होते हैं और दब्दादि अतद्रप-बाह्य प्रतीत होते हैं और सुखादिके निमित्तरूपसे 
प्रतीत होते हैं, शब्दादिकि विशेष न होनेपर भी भावनाविशेषसे सुख आदि विशेषकी उप- 
लब्धि होती है। इसीप्रकार मूलाड्ुःरादि परिमित विकारोंको संसर्ग पूवंक देखकर बाह्य और आध्या- 
त्मिक विकार परिमित होनेसे संस पू्व॑ंक हैं ऐसा अनुभान करनेवालेको सत्त्व, रज और तप भी संसर्ग 
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अतः व्यमिचारी है। दूसरा दोष यह है कि साध्य सिद्धिक्रे लिये दृष्टान्त भी नहीं है, क्योंकि घटादि तो 
चेतनसे अधिष्ठित अचेतन प्रकृतिवाले हैं, अतः जगद्गप पक्षमें साध्य सिद्ध नहीं हो सकता, इससे 
इस अनुमानमें साध्य अप्रसिद्ध दोष भी है। सत््रतिपक्ष दोष भी है, क्‍योंकि पुंवपक्ष कृत साध्यामावका 
साधक अन्य हेतु भी है--जैसे 'विचिन्ररचनात्मकं काय ( जगत्‌ ) चेतनाधिष्ठिताचेतन प्रकृतिक्‌ 
कायत्वात्‌ ग्रहादिवत्‌” यह विचित्र कार्य जगव्‌ चेतनसे. अधिष्ठित अचेतन प्रकृतिवाला है, क्योंकि गृह 
आदिके समान यह काय॑ है।” यदि इसमें सांख्यवादी कहे कि “रचनानुपपत्तेड” हेतुसे प्रधान सिद्ध 
होता है। यदि अचेतनकों जगत॒का कारण नहीं मानें, तो जगवमें विचित्रता सिद्ध नहीं होगी, क्योंकि 
चेतन एक रस है। विचित्ररचना अनुपपन्न न हो इसलिए अचेतन प्रधान जगत्‌का कारण- मानना 
चाहिए । परन्तु 'रचनानुपपत्ते:' यह हेंतु भी विरुद्ध है, क्‍योंकि गृह आदियें विचित्रता चेतन बुद्धिमान्‌ 
शिल्पियों द्वारा उपलब्ध हैं अचेतनसे नहीं, समनन्‍्वयरूप हेतु जग़द्गरप पक्षमें न रहनेसे स्वरूपा- 
सिद्धि दोष ग्रस्त है, कारणं कि जगत्‌ सुख दुःख, मोहसे अन्वित नही है, सुखादि आन्तर और आध्या- 
त्मिक हैं जब कि जगत्‌ बाह्य है । 

# यदि चन्दन आदि बाह्य पदार्थ स्वमावसे सुखादिरूप होते, तो ग्रीष्म ऋतुके समान हेम- 
ऋतुमें भी सुखकर होते, कुसुम हेमऋतुके समान ग्रीष्मऋतुमें भी सुखकर होता, कण्टक डउष्ट्रके 
लिए सुखकर है इसलिए मनुष्यादिके लिए भी हो, यह नियम नहीं है। इस विषयमें नषधकार श्रीहंष 


का यह इलोक बिल्कुल उपयुक्त है-- 
क्रमेलक॑ निन्दति कोमरूच्छु: क्रेलकः कण्टकलम्पटस्तम्‌ । 


प्रीती तयोरिश्भुजोः समायां मध्यस्थता नेकतरोपहासः” ॥ (नेष० ६।१०४) 
( मृदु वस्तु अमिलाषी पुरुष कठिन कण्टक मक्षी उष्टकी निन्‍दा करता है, कण्टकाशी उद्ट मृदु 
आशीकी निन्‍्दा करता है। अपनी-अपनी इष्ट वस्तुके भक्षणमें दोनोंकी प्रीति समान है, किसीका 
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म्सामपि संसर्गपूर्वकत्वप्रसज्रः, परिमितत्वाविशेषात्‌। कार्यकारणभावस्तु प्रेक्षापृर्वंक- 
निर्मितानां शयनासनादीनां ट॒ृष्ट इति न कार्यकारणभावाद्वाह्याध्यात्मिकानां भेदानाम- 
चेतनपूर्वकत्वं दाक्‍्यं कल्पयितुम्‌ ॥ १॥ 


प्रवृत्तेथ ॥२॥ 
पदच्छेद--प्रवृतेः, व। 
सूत्रार्थ--अचेतन प्रधांनकी साम्यावस्थाकी प्रच्युतिरूप प्रवृत्ति चेतनके बिना उपपन्न नहीं हो 
सकती, इसलिए भी प्रधान जगत॒का कारण नहीं हो सकता । ््ि 
& अस्तां तांबदियं रचना । तत्सिद्धथर्था या प्रवृत्तिः साम्यावस्थाना(्पच्युतिः सत्तव- 
रजस्तमसामज्ाद्लिभावरूपापत्तिविशिश्कार्या भिमुखप्रव् क्तिता, सापि नाचेतनस्य प्रधानस्य 
स्वतन्त्रस्योपपद्यते,सुदादिष्वदर्शानाद्रथादिषु च। नहि मुदादंयों रथादयो वा स्वय मचेतन 
सन्तश्रेतने! कुलालादिभिरश्वादिभिर्वानधिष्ठिता विशिष्टकार्याभिमुखप्रवृत्तयों दृश्यन्ते 
दृष्टाह्याटष्ट सिद्धि! । अतः प्रवृत््यनुपपत्ते रपि हेतोर्नाचेतनं ज्रगत्कारणमनुमातव्यं भवति । 


 उन्पू+ छ0 


पूर्वक मानने पड़ेंगे, क्योंकि उनमें भी परिभितत्व समान है। प्रेक्षा ( बद्धि ) पूरक निर्मित शयन, 


आसन आदिका कार्य-कारणमाव देखा गया है, अतः कार्यकारणमाव होनेसे बाह्य ओर आध्यात्मिक 
विकारोंमें अचेठन पुवकत्वकी कल्पना नहीं की जा सकती है ॥ १॥ 


इस विधित्र रचताको रहने दो, उस रचनाकी सिद्धिक्े लिए जो प्रधानकी साम्यावस्थासे 
प्रच्युतिरूप प्रवृत्ति अर्थात्‌ सत्व, रज और तम इन तोनों गुणोंके अद्भाद्धि मावकी आपत्ति ( प्राप्तिरूप ) 
विशेष कायके संपादनके लिए जो प्रवत्तिता है वह भी स्वतन्त्र अचेतन प्रधानक्री नहीं हो सकती 
क्योंकि मृत्तिका आदि ओर रथ आदि में स्व॒तन्त्र प्रवृत्ति नहीं देखी जाती। यृत्तिका आदि अथवा रथ 
आदि स्वयं अचेतन होते हुए चेतन कुलाल भ्रादि अथवा अश्व आदिसे अनधि:ष्ठत होकर विशिष्ट 
कार्यके अभिमुख प्रवत्तिवाले नहीं देखे जाते, ओर दृष्टससे अहृष्टकी सिद्धि होती है। इसलिए “प्रवृत्त्यनु- 
पपत्ते:' प्रवत्तिकी अनुपपत्तिरूप हेतुसे मी अचेतन जगतुका कारण अनुमातव्य नहीं है । परन्तु केवल 
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उपहास करना ठीक गहीं, किन्तु भध्यस्थता ठीक है ) इसलिए कोई भी वस्तु सुखादिरूप नहों है । 
असुख आदिरूप होते हुए मी चन्दन आदि जाति, काल और अवस्था आदिसे सुख आदिके हेतु 
देखे जाते हैं। शब्दादि विषय एक होनेपर भी पुरुष वासनाके वंचित्यसे उसमें किसोकी सुख बुद्धि 

किसीकी दु:ख ब॒द्धि और किसीकी मोह बद्धि होती है। इस प्रकार 'समन्वयात्‌' इस हेतुकी दृषितकर 
अब 'परिमाणात्‌” आदि हेतुओंको 'तथा' इत्यादिसे दृषित करते हैं । प्रधानवादीका यह अनुमान है--- 
“जग्त्‌ संसगंपूवक पंरिसाणात्‌ घटादिवत्‌” ( यह जगत्‌ कारण सम्बन्धपूवक है, क्योंकि घटादिके 
समान परिमित है )। “जो जो परिमित होता है वह वह संसग्ग पूवंक होता है' “यह व्याप्ति द्वै', परन्तु 
इस व्याप्तिका सत्त्व आदि गुणोंमें व्यभिचार है, क्योंकि उनमें परिमितत्व हेतु तो है किन्तु साध्य नहीं 
है, कारण कि वे नित्य और निरवयव हैं, अतः व्यभिचारी हेंतुसे जगत्‌में कारण संस्गपूवंकत्व साध्य 
सिद्ध नहीं हो सकता । सहशोंमें ही कायंकारणमाव होता है विकार अचेतनप्रकृतिक होते हैं, इस नियम- 
का “न विलक्षणत्वात्‌' ( ब्र० सू० २।१॥४ ) इस सूत्रमें निराकरण किया गया है। चेतनाधिष्ठित 
अचेतन प्रकृतिकत्वका ग्रहण करनेसे भी साहदय बन सकता है । इसप्रकार कारिकागत शक्तित 


प्रवृत्तेश्न' इस हेतुका भी चेतनाधिष्ठित कारण क्षक्तिस कायका समव हो सकता है, तो फेवल कारण 
शक्तिसे कायंकी प्रवृत्ति होती है, यह हेतु अन्यथासिद्ध है ॥| १ ॥ 


९ अचेतन प्रधान स्वतन्त्ररूपसे जगत्‌का कारण है, ऐसा अनुमान नहीं करना चाहिए 
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ननु चेतनस्यापि प्रवृत्तिः केवलस्य न दृष्ठा, सत्यमेतत्‌? तथापि चेतनसंयुक्तस्य रथादेर- 
चेतनस्य प्रवृत्तिदंश्ा, न त्वचेतनसंयुक्तस्य चेतनस्य प्रवृत्तिइंशा। कि पुनरत्र युक्तम्‌ ! 
यस्मिन्प्रवृत्तिरंशा तसय सा, उत यत्संप्रयुक्तस्य दष्टा तसस्‍्य सेति ? नमन यस्मिन्दच्यते 
प्रवृत्तिस्तस्येव. सेति युक्तम, उभयोः प्रत्यक्षत्वात्‌। न॒तु प्रवृत्त्याश्रयत्वेव केवलरचेतनो 
रथादिवव्पत्यक्षः । प्रवृत्याश्रयदेहादिसंयुक्तस्येव तु चेतनस्य सद्भावसिद्धिः--केवला चेत- 
नरथादिवेलक्षण्यं जीवद्देहस्य दष्टमिति। अत एव च प्रत्यंक्षे देहि सति दर्शनाद्सति 
चाद्शंनाई हस्येव चेतन्यमपीति लॉकायतिकाः प्रतिपन्नाः। तस्मादचेतनस्थेव 
प्रवृत्तिरिति । तदभिधीयते-न ब्रमो यस्मिन्नचेतने प्रवृक्तिरेश्यते न तस्य सेति। भवतु 
तस्येव सा। सा तु चेतनाद्भवतोति ब्रूमः, तद्भावे भावात्तदभावे चाभावात्‌ , यथा काष्ठा- 
टिव्यपाश्रयापि दाहप्रकाशलक्षणा विक्रियासुपलभ्यमानापि च॒ केवले ज्वलने ज्वलनादेव 
भवति, तत्संयोगे दरशनात्तद्धियोगे चादशनात्‌ , तदत्‌ । लौकायतिकानामपि चेतन 
एव देहो5चेतनानां रथादीनां प्रवर्तको दृष्ट इत्यविप्रतिषिद्धं चेतनस्य प्रवतंकत्वम्‌ । 


चेतनमें भी प्रवत्ति नहीं देखी गई है ? यह ठीक है, तो भी चेतन संयुक्त अचेतन रथ आदिकी प्रवृत्ति 
देखी जाती है । अचेतन संयुक्त चेतनकी भी तो प्रवृत्ति नहीं देखी जाती, तो इन दोनोंमें कौन युक्ति युक्त 
है? जिसमें प्रवत्ति देखा जाती है उसकी वह प्रवृत्ति है अथवा जिसके संसरगंसे अचेतनमें प्रवृत्ति देखी 


जाती है उसकी है ? पृवपक्षी--जिसमें प्रवृत्ति देखी जाती है वह उसकी है, ऐसा युक्त है, क्योंकि 
प्रवत्ति और उसका आश्रय दोनों प्रत्यक्ष हैं। परन्तु केवल चेतन रथादिके समान प्रव॒ त्तिके आश्रयरूपसे 


प्रत्यक्ष नहीं है, किन्तु प्रवृत्तिके आश्रयभूत देहादिसे संयुक्त होकर ही चेत॑नके सख्भाव ( अस्तित्व ) 
की सिद्धि होती है, क्योंकि जीवित देहमें केवल अचेतन रथादिसे वलक्षण्य देखा जाता है। अतएव 
देहके प्रत्यक्ष होनेपर चंतन्‍्य दिखाई देता है और देहके प्रत्यक्ष न होनेपर चेतन्य दिखाई नहीं देता, 
इससे देह ही चेतन है, ऐसा छोकायितक ( चार्वाक ) मानते हैं। इसलिए अचेतनकी ही प्रवृत्ति है। 
सिद्धाग्ती--इसपर कहते हैं---हम यह नहीं कहते हैं कि जो अचेतनमें प्रवत्ति देखी जाती 
है वह उसकी नहीं है, वह उसीकी हो, परन्तु वह तो चेतनसे होती है, ऐसा हम कहते हैं, क्योंकि 
चेतनके होनेपर उसका अस्तित्व है और चेतनके अमभावमें अभाव है, जैसे काष्ठ आदिके आश्रित 


दाह और प्रकाशरूप विक्रिया केवल अग्निमें उपलभ्यमान न होनेपर भी अग्नि से ही होती है, क्योंकि 
काष्ठ आदिसे अग्निका संयोग होनेपर वह दिखाई देती है और वियोग होनेपर नहों दिखाई देती 
वसे ही चेतनके साथ संयोग होनेपर शरीर आदियें प्रवृत्ति देखी जाती है और उसके अभावमें नहों 
देखी जाती । चार्वाकोंके मतमें भी चेतन देह ही अचेतन रथ .आदिका प्रवेतक माना गया है। 
इसलिए चेतनके प्रवतक होनेमें कोई विरोध नहीं है। ऐसा यदि कहो कि तुम्हारे मतमें देहादिसे 
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क्योंकि सृष्टिके लिए उसमें प्रवृत्ति उपपन्न नहीं होती है। इसप्रकार सूत्रस्थ “च' शब्दपे इस सूत्रमें 


पूवसूत्रसे अनुपपत्ते: पदकी अनुवृत्तिकर सूत्रकी योजना करनी चाहिए अर्थात्‌ प्रवूत्तेश्वानुपपत्तेर्ना 
नुमानं कारणम [ प्रवृत्तिकी अनुपपत्ति होनेसे अनुमान---प्रधान कारण नहीं है ) ऐसी सूत्रकी योजना 


है। गुणोंकी साम्यावस्था ही महद्‌ आदि तत्त्वोंका प्रढय है, उसमें कोई काय नहीं होता । सृश्धकि 
आरम्ममें गुणोंकी साम्यावस्थाकी प्रच्युतिरूप विषभता होती है। इन तीनों गुणोंमें जो गुण कार्योन्मुख 
होता है, वह प्रधान-अड्भी है, शेष दो गुग उसके अज्भ होकर रहते हैं, इसप्रकार अज्भाड्रिमाव होता 
है । ऐसा होनेपर मह॒द्‌, अहंकार आदियें कार्योत्पादनरूप प्रवृत्ति होती है। उससे ही यह देव, मनुष्य, 
पशु, पक्षी आदि शरीरोंका परस्पर विलक्षण अवयव विन्यास होता है, यही रचना है, यह सांख्योंकी 
प्रक्रिया है । सिद्धान्ती--गुणानां प्रवृत्ति: चेतनाधिष्ठानपूर्विका प्रवृत्तित्वात्‌ रथादिप्रवृत्तिवत्‌” ( गुणोंकी 


अधि० रै र० ३ | भाषालुंवाद-संत्यानन्दी-दीपिकासद्दित ४०७ 


% ननु तव देहादिसंयुक्तस्याप्यात्मनो विज्ञानस्वरूपमात्रव्यतिरेकेण प्रवृत्त्यनुपपत्ते रनुप- 
पन्नं प्रवर्तकत्वमिति चेत्‌-न,अयस्कान्तवद्रपादिवच्च प्रवृत्तिरहितस्यापि प्रवतेकत्वीपपत्ते;। 
यथा5यस्कान्तोी मणिः स्वयं प्रवृत्तिरहितोप्यय सः प्रवतकी भवति, यथा वा रुपादयों 
विषया।ः स्वयं प्रवृतिरहिता अपि चलश्लुरादीना प्रवतका भवन्ति। एवं प्रवृक्तिरहितो ५पीश्वर$ 
सर्वगतः सर्वात्मा सवज्ञः सर्वेशक्तिश्व सन्‌ सब प्रवर्तयेद्त्युपपन्नम । एकत्वात्प्रवर्त्या- 
भावे प्रवतंकत्वानुपपत्तिरिति चेत्‌ न, अविद्याप्रत्युपस्थापितनामरूपमायावेदवशेना- 
सकुत्प्रत्युक्तत्वात्‌ । तस्मात्संभवति प्रवृत्तिः सर्वश्षकारणत्वे, न त्वचेतनकारणत्वे ॥२॥ 
पयोम्बुवच्चेत्तत्रापि ॥३॥ 

पदच्छेद--पयोम्बुव॒त्‌, चेतू, तत्र, अपि । 

संत्राथं---(प्रयोम्बुवत्‌) जैसे दूध बछड़ेके पोषणके लिए स्वयं प्रवृत्त होता है, और जल स्वयं 
बहता है, वसे प्रधान भी स्वयं प्रवत्त होता है । (चेत्‌) ऐसा यदि कहो तो (तत्रापि) उनमें मी चेतन- 
से अधिष्ठित प्रवृत्ति है, क्योंकि योउ्प्सु तिष्ठत्‌' इत्यादि श्र॒तियाँ हैं, अतः प्रधान जंगतुका कारण नहों है। 


संयुक्त भी आत्माके विज्ञानस्वरूपमात्रसे अतिरिक्त प्रवृत्तिकी अनुपपत्ति होतेसे प्रवतकल्व अनुपपन्न है, 
तो यह युक्त नहीं है, क्योंकि अयस्कान्तमणि (लोहचुन्बक) और रूपादिके समान प्रवृत्ति रहित वस्तुमें 
भी प्रवतंकत्व हो सकता है । ज॑से अयर्कान्तमणि स्वयं प्रवृत्ति रहित होता हुआ भी छोहका प्रवतंक 
होता हैं, अथवा जेसे रूपादि विषय स्वयं प्रवृत्ति रहित होते हुए मो चक्ष आदिक्े प्रवतंक होते हैं । 
बसे हो प्रवृत्ति रहित होता हुआ भी ईश्वर सवंगत, सर्वात्मा, सवज्ञ, सवंशक्तिम|तु होकर सबको प्रवृत्त 
करे, यह युक्त है । यदि कहो. कि एकत्वके कारण प्रवत्यंके न होनेपर प्रवतंकत्व अनुपपन्न है, तो यह 
युक्त नहीं है, क्योंकि अविद्यासे प्रत्युपस्थापित नाम रूपात्मक मायाके आवेशके बलसे [ चेतनमें ईश्वर 
भाव और प्रवत्यं-प्रवतंकमाव उपपन्न है ] ऐसा अनेक वार निराकरण किया गया है।4 इसलिए 
सर्वज्ञको कारण माननेपर प्रवृत्ति संभव है किन्तु अचेततको कारण माननेमें नहों ॥ २ ॥। 


त्यानन्दी दीपिका 
प्रवत्ति चेतनाधिष्ठानपूवक होती है, क्योंकि रथादि प्रवत्तिके समान यह भी प्रवृत्ति है) हृष्टके 


अनुसार ही अदृष्टकी कल्पना की जातो है। अनुमानकी शरण लेनेवालेकी हृष्टान्तके विना अतीन्‍्द्रि- 
याथथंकी सिद्धि नहीं हो सकती । परन्तु “जीवद्देहः सात्मकः प्राणादिमच्त्वात्‌ यज्ञवं तन्‍लेवं रथादिवत' 
( जीवित देह आत्मासे युक्त है, क्योंकि उसमें प्राण आदि हैं, व्यतिरेक दृष्टान्त रथादि हैं ) इससे 


चेतनकी सिद्धि होती है। परन्तु वह प्रवतक है यह सिद्ध नहीं होता, इसलिए अन्वय-व्यतिरेकसे जीवित 
देह ही आत्मा है, यह चार्वाकका मत है। इसलिए अचेतनकी प्रवत्ति है । 


% यः प्रवतक:ः स स्वयं प्रवृत्तिमान्‌ अद्वादिवत्‌' (जो प्रवतंक है वह स्वरूपसे प्रव॒ त्तिमान्‌ है 
जसे अश्वादि) इस प्रकार व्याप्तिके होनेसे आत्मामें व्यापक प्रवृत्तिमत्त्के न होनेसे व्याप्य प्रवतकत्व 
भी नहीं है अर्थात्‌ आत्मा प्रवृत्ति रहित होनेसे प्रवतक नहों है, अतः अचेतन को प्रवृत्ति चेतनप्े नहीं 
है किन्तु अपनी है। सि०-जो प्रवतंक होता है वह प्रवृत्तियुक्त होता है, इस व्याध्तिका अयस्कान्तमणि 
आदिमें व्यभिचार है, अतः उक्त व्याप्ति अयुक्त है। परन्तु जिनके मतमें चेतनसे अतिरिक्त अधि- 
छाता ईश्वर माना जाता है उनके मतमें तो यह युक्त है कि चेतनसे अधिष्ठित होकर अचेतन प्रवृत्त 
हीता है । परन्तु वेदान्तमतमें तो 'नान्यो5तो5स्ति द्वष्टा' इत्यादि श्रुतियोंक आधारपर चेतनप्ते अति- 
रिक्त कुछ भी नहीं है । उस मतमें प्रवत्यंके न होनेसे चेतनमें प्रवतंकत्व कैसे हो सकता है ? समाधान- 
उस मतमें अविद्यासे चेतनमें कल्पित द्वंतसे प्रवत्यं प्रवतंकभाव आदि सब उपपन्‍्न होता है। अतः माया 
प्रवत्य है और सवंज्ञ ईह्वर प्रवर्तक, इसप्रकार सवंज्ञ ईश्व रको माननेसे सृष्ठयात्मक प्रवत्ति युक्त है ॥२॥ 


४०६ ब्रह्मसूत्र-शाइरसाप्य [ आ० २ पा० दे 


& स्यादेतत्‌ू-यथा क्षीरमचेतन स्वभावेनेव वत्सविवृद्धयर्थ प्रवतते, यथा च 
जलमचेतन स्वभावेनेव लोकोपकाराय स्यन्दते, एवं प्रधानमचेतनं स्वभावेनेव पुरुषार्थ 


प्रवृत्तिरित्यनुमिमीमहे, उभयवादि्ध्रिसिद्धे रथादावचेतने केवले प्रवृत््यद्शंनात्‌ | शाप 
सा योध्प्सु तिष्ठन्‌ योज्पोडन्तो यमयति! (बछु० ३॥७।४ ) 'एतस्थ वा अक्षरस्य प्रशासने 
गार्गि प्राच्यो3न्या नथः स्थन्दन्ते” (बु० ३।८।९) इत्येवंजातीयक॑ समस्तस्य लोकपरिस्पन्दि- 
तस्येश्वराधिष्ठटिततां श्राववति। तस्मात्साध्यपक्षनि क्षिप्तत्वात्पयोम्बुवद्त्यिनुपन्यास:, 
चेतनायाश्र घेन्वाः स्नेहिच्छया पयसः प्रवतकत्वोपपत्ते:, वत्सचोषणेन च पयस आकृष्य- 
माणत्वात्‌ । न चास्जुनो5प्यव्यन्तमनपेक्षा, निम्त मूम्य(थपेक्षट्वात्स्यन्दनस्थ । चेतनापेक्ष- 
त्वें तु सर्वत्रीपदर्शितम्‌ । “डपसंहारदशनाज्नेंति चेन्न क्षौरवद्धि! (ब० सू० २।१२४) इत्यत्र तु 
निमित्तनिरपेक्षमपि स्वाश्र्यं कार्य भचतीत्येतड्लोकदशएया निर्दाशतम्‌ । शास्रदश्टया 
ते पुनः सर्वत्रवेश्वरापेक्षत्वमापद्यमानं न पराणुद्यते ॥३॥ 
व्यतिरेकानवस्थितेश्चानपेक्षतात्‌ ॥४॥- 

पद्दच्छेद--व्यतिरेकानवस्थितेः, च, अनपेक्षत्वात्‌ । 

सूचाथ---( व्यतिरेकानवस्थिते: ) प्रधानसे भिन्‍न कम आदि सहकारीके न होनेसे (च) ओर 
(अनपेक्ष त्वात्‌ ) पुरुषके असंग आदि होनेके कारण प्रवृत्ति और निवृत्तिमें अपेक्षाका स्वीकार न 
होनेसे अचेतन' प्रधान जगरतुका कारण नहों हो सकता । 

सांख्यानां त्रयो गुणा: साम्येनावतिष्ठमानाः प्रधानम्‌, ने तु तद्व्यतिरेकेण प्रधानस्य 





पूवपक्षी--यह ठीक है, जसे अचेतन दूध स्वमावसे ही बछड़ेकी विशेषवृद्धिके लिए प्रवत्त 
होता है और जे अचेतन जल स्वमावसे ही लोगरोंकें उपकारके लिए बहता है, वसे ही अचेतन 
प्रधान भी स्वमावसे हो पुरुषाथ- ( भोग और मोक्ष ) की सिद्धिके लिए प्रवृत्त होगा। सिद्धान्ती--- 
यह ठीक नहीं कहा जाता, क्‍योंकि उनमें भी अर्थात्‌ चेतनाधिष्ठित ही दूध और जलूमें प्रवत्ति है, ऐसा 
हम अनुमान करते हैं । कारण कि दोनों वादियों करके प्रसिद्ध. चेतनसे अनधिष्ठित केवल अचेतन 


रथादियें प्रवृत्ति नहों दिखाई देती । यो<प्सु०' (जो जलमें रहता हुआ, जो जलके भीतर रहकर उसका 
नियमन करता है) 'एतस्य वा०” (हे गार्गी ! इस अक्षरके ही प्रशासनमें पूववाहिनी एवं अन्य नदियाँ 


ब्वेतपवतोंसे बहती हैं ) इस प्रकारका शास्त्र सम्पूर्ण लोककी क्रियाएँ ईश्वरसे अधिष्ठित हैं, ऐसा 
कहता है । इसलिए जिसमें साध्य सिद्ध किया जा रहा है उस पक्षवुक्षिनिक्षिप्त होनेसे 'फ्योग्बुबव” यह 
व्यभिचारस्थल नहीं है, क्योंकि चेतन गौ स्नेह-इच्छासे दूधको प्रवरतिका हो सकती है, बछड़ेके चोषणस्े 
दूध खींचा जाता है। जलको भी किसीकी अपेक्षा नहीं है, ऐसा नहों है, कारण कि उसकी बहनक्रिया 
को निम्नमभि आदिकी अपेक्षा हैं। चेतनकी अपेक्षा तो सवंत्र दिखलाई गई है। 'उपसंहारदशना/्नेत्ति 


इस सृत्रमें तो बाह्य निरमित्तकी अपेंक्षा किए विना भी स्वाश्रय कार्य होता है, यह लोक दृष्टिसि दिखलाया 
गया है । पुन: शास्त्रदृष्टिसे तो सवत्र ईश्वरकी प्राप्त अपेक्षाका बादीसे निराकरण नहीं किया जाता ॥३॥ 


सांख्योंके मतमें साम्यसे अवस्थित हुए तीन गुण प्रधाव है। परन्तु उससे भिन्‍न प्रधानका 
प्रवत॒क अथवा निवतंक कुछ बाह्य अपेक्य अवस्थित नहीं है, पुरुष तो उदासीन है वह न प्रवतंक है 


सत्यानन्दी-दीपिका क्‍ 

९9 'अनादिजड़स्य प्रवृत्ति: चेतनाधीना प्रवृत्तित्वात्‌ रथादिप्रवृत्तिवत' (“अनादि जड़की प्रवृत्ति 

चेतनके अधीन है, प्रवृत्ति होनेसे, रथादिकी प्रवृत्तिके समान!) इस अनुमान और “यो<प्सु तिष्ठव” इस 

आगमसे सांध्य सिद्ध होनेपर दृध ओर जलमें दिया हुआ व्यमिचार अयुक्त है। क्योंकि दृध और जल 
भी पक्षसम हैँ, अतः जड़में स्वतन्त्र प्रवृत्ति नहीं द्ोती है ॥ ३ ॥। 


अधि० ९ रू० ५ ] भाषान्लुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ४०७ 


प्रवर्तक निवत्क वा किचिद्वाह्मम्रपेक्ष्मवस्थितमस्ति। पुरुषस्तुदासीनो न प्रवर्तकों न 
निवर्तक इत्यतो 5नपेक्ष प्रधानम, अनपेक्षत्वाच्च कदाचित्प्रधानं महृदायाकारेण परिणमते 
कदाचिन्न परिणमत इत्येतदयुक्तम्‌ । ईश्वरस्य तु सर्वज्ञत्वात्सवशक्तित्वान्मद्ामायत्वाच् 
प्रवृत््यप्रवृत्ती न विरुध्येते ॥४॥ 
अन्यत्राभावातच्च न तृणादिवत्‌ ॥५॥ 

पदच्छेद--अन्यत्राभावात्‌, च, न, तृणादिवत्‌ । 

सूत्राथ-- च ) और (तृणादिवत्‌) तृण आदिके समान प्रधानका भी स्वभावशे है! परिणाम 
नहीं हो सकता, ( अन्यत्राभावात्‌ ) क्‍योंकि अन्यत्र दूधरूपसे तृणादिके परिणामका अमाव है। 

स्यादेतत्‌ू-यथा तणपल्लवोदकादि निमित्तान्तरनिर पेक्ष स्वभावादेव क्षीराद्याका- 
रेण परिणमते, एवं प्रधानमपि महदाद्याकारेण परिणंस्यत इति। कथ्थ च नि्ित्तान्तरनिर- 
पेक्षत्रणादीति गम्यते ? निमित्तान्तरानुपलम्भात्‌। यदि हिकिचितन्नरिमित्तमुपलभेमहि, ततो 
यथाकामं तेन तणाद्यपादाय क्षीरं संपादयेमहि, नतु संपादयामहे। तस्सात्स्वाभाविकस्तृ- 
णादेः परिणामः, तथा प्रधानस्यापि स्थादिति। अन्नोच्य ते-भवेत्त णादिवत्स्वाभाविकः प्रधान- 
स्थापि परिणामः, यदि तृणादेरपि स्वांभाविकः परिणामो5भ्युपगम्येत, न त्वभ्युपगस्यतें, 
निमित्तान्तरोपलब्धेः। कथं निमित्तान्तरोपरूब्धिः ? अन्यत्राभावा त्‌। धेन्वेवह्य पभ्षुक्त ठणादि 
क्षीरीभमवति न प्रहीणमनडुहाद्रपभुक्तं वा। यदि हि निर्निमित्तमेतत्स्याद्धे नुशरीरसंबन्धा- 
दन्यत्रापि ठणादि क्षी रीभवेत्‌। नच यथाकामं मानुषन शकक्‍यं संपादयितुमित्येदावता निनि- 
मित्तं भवति। भवति हि किचित्काय मानुषसंपायंकिचिदेवसंपाद्यम। मनुप्या अपि ऋाक्‍्नुव- 
'न्येबवोचितेनोपायेन तृणाद्रपादाय क्षीरं संपादयितुम। प्रभूतं हि क्षीरं कामयमानाः प्रभूत॑ 


और न निवतक है, इसलिए प्रधान अनपेक्ष है, अनपेक्ष होनेसे कमी प्रधान महदादि आकारतसे परिणत 
होगा ओर कभी न हांगा, यह अयुक्त है। ईश्वरकों तो सवज्ञ, सवंशक्तिमान्‌ और महामायामय होनेसे 
प्रवत्ति ओर निवत्तिमें विरोध नहीं है ॥॥ ४ ॥। 

पूवपक्षी--यह ठीक है, परन्तु जैसे तृण, पल्लव, उदक आदि अन्य निमित्तकी अपेक्षा किए 
विना स्वमावसे ही क्षीर आदि रूपमें परिणत होते हैं, वसे प्रधान भी मह॒दादिरूपमें परिणत हो 
जायगा | परन्तु यह कंसे ज्ञात हो कि तृण आदि निमित्तान्तरंकी अपेक्षा नहों रखते ? इससे कि अन्य 
निमित उपलब्ध नहीं होता । यदि हम अन्य कोई निमित्त उपलब्ध करते तो हम उससे इच्छानुसार 
तृण आदि लेकर दूधका संपादन करते, किन्तु हम संपादन नहीं कर सकते, इसलिए तृ णादिका परिणाम 
स्वाभाविक है, उसी प्रकार प्रधानका भी-परिणाम हो । 

.सिद्धान्ती--इसपर कहते हैं-यदि तृण आदिका स्वास्नाविक् परिणाम स्वीकार किया जाता तो 
तृण आदिके समान प्रधानका भी स्वामाविक परिणाम होता । परन्तु तृणादिका स्वाभाविक परिणाम 
स्वीकार नहीं किया जाता, क्योंकि अन्य निमित्तकी उपरूव्धि है। अन्य निमित्तकी किस प्रकार उप- 
लब्धि है ? कारण कि अन्यत्र अमाव है। क्योंकि धेनुसे ही उप भुक्त तृण आदि क्षीर होता है, नष्ट 
हुआ अथवा बेल आदिसे खाया गया तृगादि क्षीर नहीं हंता । यदि विना निमित्तके भी यह हो जाय, 
तो धेनु शरीरके सम्बन्धसे अन्यत्र भो तृणादि दूध हो जाय। मनुष्य अपनी इच्छा अनुसार उसे 
संपादन करनेमें समर्थ नहीं हैं इतने मात्रसे यह निनिमित्त नहीं होता, क्योंकि कोई काये मनुष्य 
संपाद्य है और कोई कार्य देव सम्वाद्य है। मनुष्य भी उचित उपायसे तृण आदि लेकर दूधके संशादन 
करनेमें समर्थ होते हैं, पुष्कल दूध चाहनेवाले पुएष भ्ौको पुष्कल घास खिलाते हैं, उससे पृष्कल 
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घासंधघेनुं चारयन्ति । ततश्च प्रभूतं क्षीरं लभनन्‍्ते। तस्मान्न तृणादिवत्स्वाभाविकः प्रधानस्थ 
परिणामः ॥५॥ 
_ अभ्युपगमे5्प्यर्थामाबात्‌ ॥६॥ 
पदच्छेद--अभ्युपगमे, अपि, अर्थामावात्‌ । 
सुचार्थ--( अभ्युपगमेषपि ) प्रधानकी स्वतः प्रवृत्ति मानने पर भी ( अर्थामावात्‌ ) प्रवृत्तिका 
कोई प्रयोजन न होनेसे दोष तदवस्थ ही * 
स्वामाविकी प्रधान प्रवृत्तिन समवतीति स्थापितम्‌। तथापि नाम भवतः श्रद्धामनु 
रुध्यमालाः स्थाभाविकी मेव प्रधानस्य प्रवृक्षिम भ्युपगच्छेम,तथा पि दोषो ५ नुषज्येतेव। कुतः? 
अर्थाभावात्‌ःय दि तावत्स्वाभाविकी प्रधानस्प प्रवृत्तिन किचिद्न्यदिहापेक्षत इत्युच्येत तदो 
यथेवसहकारि किचिन्नापेक्षत एवं प्रयोज्ञनमपि किचिन्नापेक्षिष्यते-इत्यतःप्रधान पुरुषास्याथ 
साधयितु प्रवतंत इतीयं प्रतिज्ञा हीयेत। सयदि ब्रूुयातू-सहकायव केवर्ल नापेक्षते न प्रयो- 
- अनमपीति, तथापि प्रधानप्रवृत्तेः प्रयोजन विषेक्तव्यं भोगो वा स्यादपवर्गों वोभयं वेति । 
भोगच्चेत्कीटशो एनाथेयातिशयस्य पुरुषस्य भोगो भवेत्‌, अनिर्मोक्षप्रसज्श्य । अपवर्गश्वें- 
त्प्रागपि प्रदुत्तेरपव गंस्य सिद्धत्वात्पवृत्तिरनाथका स्थात्‌,शब्दाद्यनुपलब्धिप्रस जुश्थ | उभया- 
थंताभ्युपगमे 5पि भोक्तव्यानां प्रधानमात्राणामानन्त्यादनिम क्षप्रसज़ एव। & न चोत्सक्य- 
निनृत्त्यर्था प्रवृत्ति।नहि प्रधानस्याचेतनस्योत्सुक्यं संभवति।नच पुरुष स्य निर्मलस्यनिष्कल- 


दूध प्राप्त करते हैं । इसलिए तण आदिके समान प्रधानका परिणाम स्वाभाविक नहीं है ॥५॥। 

प्रधानकी प्रवृत्ति स्वाभाविक नहीं होतो यह सिद्ध किया गया, परन्तु आपकी श्रद्धाके अनुसार 
हम प्रधानकी स्वाभाविक प्रवत्ति मान मी लें, तो भी दोष प्रसक्त ही है। क्‍यों ? क्योंकि प्रयोजनका 
अमाव है। यदि कहो कि प्रधानकी स्वामाविक प्रवत्ति है उसमें किसी अन्यकी अपेक्षा नहीं है, तो जिस 
प्रकार प्रधानको किसी सहकारीकी अपेक्षा नहीं है उसी प्रकार किसी प्रयोजनकी भी अपेक्षा नहीं होगी, 
इसस्रे तो प्रधान पुरुषके मोग तथा मोक्ष रूप अथंके सिद्ध करनेके लिए प्रव॒त्त होता है, इस प्रतिज्ञाकी 
हानि होगी । यदि वह ऐसा कहे कि प्रधान केवल सहकारोकी अपेक्षा नहों रखता, इससे प्रयोजनकी भी 
अपेक्षा नहों रखता, ऐसा नहों, प्रयोजनकी अपेक्षा तो रखता है। तो भी प्रधान प्रवत्तिके प्रयोजतका 
विवेचन करना चाहिए कि भोग वा मोक्ष अथवा दोनों प्रवृत्तिके प्रयोजन हैं? यदि मोग है तो सुख 
आदि आधान अतिशयसे रहित पुरुषका भोग किस प्रकार होगा ? और मोक्षाभाव प्रसंग भी होगा । 
यदि मोक्ष प्रयोजन है तो प्रवत्तिके पव॑ भी मोक्षके सिद्ध होनेसे प्रवत्ति निष्फल होगी और शब्द आदिकी 
अनपलब्धिका प्रसंग आ जायगा। दोनों प्रयोजन माननेपर भमोगके योग्य :्रधान तन्मात्राओंके अनन्त 
होनेसे मोक्षके अमावका प्रसद्भ ही है। उत्सुकताकी निवत्तिके लिए भी प्रवत्ति नहीं है, क्योंकि | 
अचेतन प्रधानमें उत्सुकताका संभव नहीं है, एवं निर्मल, निष्कल पुरुषमें भी उत्सुकता नहीं हो सकती । 

सत्यानन्दी-दीपिका 

# उपयुक्त तीनों विकल्पोंमें केवल मोक्ष के लिए प्रवृत्त हुआ प्रधान मोगका संपादन नहीं कर 
सकेगा, इससे शब्द आदिकी उपलब्धिका अमाव होगा। यदि दोनों प्रयोजन मानें तो प्रधानकी केवल 
अप्रवृत्तिस ही मोक्ष सिद्ध है, शेष मोगके लिए प्रबृत्त होगा, वह तो एक बार शब्दादिकी उपलब्धि 


होनेसे ही सिद्ध हो जाता है। प्रधान पुनः पुनः भोगके लिए प्रवृत्त होता है तब तो भोग्य शब्दादि 
अनन्त होनेसे कमी समाप्त ही नहीं होंगे, इससे पुन; मोक्ष का अभाव होगा 4 


#आत्सुक्यनिवृत्त्यथ यथा क्रियासु प्रवतते लोकः । पुरुषस्य विमोक्षाथ प्रवतते तद्गदब्यक्तम्‌ ॥ 
(सां०का० १८) (जंसे उत्सुकताकी निवृत्तिके लिए लोग क्रियाओंमें प्रवत होते हैं, वसे ही पुरुषके मोक्ष 
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स्योत्सुक्यम्‌। टदक्‍शक्तिसगंशक्तिवैयथ्यभयाज्ेस्प्रबृत्तिस्तहिं, डक्‍्दशकत्यजुच्छेदवत्सग- 
शक्त्यनच्छेदात्संसारानच्छेद(दनिर्मोक्षप्रसज्ष एव। तस्मात्प्रधानस्थ. पुरुषार्था 
प्रवृत्तिरित्येतददयुक्तम ॥ ६. 
पुरुषाश्मवदिति चेत्तथापि ॥७॥ 

पद्च्छेद--पुरुषा ब्मवत्‌, इति, चेतू, तथापि । 

सूत्राथं--( पुरुषाइ्मवत्‌ ) अन्ध और पज् पुरुषके समान अथवा लोहचुम्बकके समान पुरुष 
प्रधानका प्रवतंक है, ( इति चेत्‌ ) ऐसा यदि कहो ( तथापि ) तो भी दोषकी निवत्ति नहीं हो सकती। 

स्यादेतत्‌-यथा कश्नित्पुरुषो दकक्‍शक्तिसंपन्नः प्रवत्तिशक्तिविहीनः पहुरपरं पुरुषं 
प्रवृत्तिशक्तिसंपन्नं टक्शक्तिविहीनमन्धमधिष्ठाय प्रवर्तयति । यथा वा5यस्कान्तो5श्मा 
स्वयप्रप्रवतंमानो5प्ययः प्रवतयति। एवं पुरुषः प्रधान प्रवतेयिष्यतीति दृश्टान्तप्रत्ययेन 
पुनः प्रत्यवस्थानम्‌ | अत्रोच्यते-तथापि नेव दोषाजन्नि मोक्षो ६स्ति । अभ्युपेतहान तावदोष 
आपतति, प्रधानस्य स्वतन्त्रस्य प्रवृत््यभ्युपगमात्‌; पुरुषस्य च प्रवतकत्वानभ्युपगमात्‌ । 
कथं चोदासीनः पुरुषः प्रधान प्रवतंयेत्‌ ! पंगुरपि हान्थं चागादिमिः पुरुष प्रवर्तयति । 
नेवं पुरुषस्य कश्चिदपि प्रवर्तनव्यापारो5स्ति, निष्क्रियत्वान्निगुंणत्वाच्च। नाप्ययस्कान्त- 
वंत्संनिधिमात्रेण प्रवतेयेत्‌। संनिधिनित्यत्वेन प्रवृक्तिनित्यत्वप्रसज्ञात्‌। अयस्कान्तस्य 
त्वनित्यसंनिधेरस्ति स्वव्यापारः संनिधि:; परिमाजनाथपेक्षा चास्यास्तीत्यनुपन्यास: 
पुरुषाध्मवद्ति। & तथा प्रधानस्याचेतन्यात्पुरुषस्य चौदासीन्यात्तुतीयस्य च्‌ तयोः 


पुरुषमें हक्शक्ति और प्रधानमें स्ंशक्तिकी व्यथंताके मयसे यदि प्रवृत्ति स्वीकार है, तो हकशक्तिके 
अनुच्छेद (नित्य)के समान सगंशक्ति के अनुच्छेद होनेसे संसारका अनुच्छेद होनेके कारण मोक्षामाव 
प्रसज्ध होगा, इसलिए प्रधानकी प्रवृत्ति पुरुषके प्रयोजनके लिए है यह्‌ अयुक्त है-॥ ६ ॥ 
पूवपक्षी--ऐसा हो, परन्तु ज॑से हकशकिति सम्पंन्न किन्तु प्रवुत्तिजमन शक्ति रहित कोई पद्ध 
पुरुष प्रवृत्तिशक्ति सम्पन्न किन्तु हकशक्ति विहीन अन्य अन्धपुरुषको कन्धेपर बैठकर प्रवृत्त करता द्ै 
अथवा जैसे अयस्कान्तमणि स्वयं अप्रवृत्त होती हुई भी लोहको प्रवत्त करती है। वे पुरुष प्रधानको 
प्रवृत्त करेगा, इसप्रकार हृष्टान्तवलसे पुनः सांख्य खड़ा होता ( छात्रा करता ) है। सिद्धान्ती--इसपर 
कहते हैं-तो भी दोषसे मुक्ति नहीं है, क्योंकि स्वीकृत सिद्धान्तकीं हानि दोष आ-पड़ता है, कारण कि 
' प्रधानकी स्वतन्त्ररूपसे प्रवत्ति स्वीकारकी गई है और पुरुषको प्रवर्तक स्वीकार नहीं किया गया है, तो 
ऐसी अवस्थामें उदासीन पुरुष प्रधानको कैसे प्रवृत्त करेगा? पज़्पुरुष भी अन्धपुरुषको वाणी आदिसे 


प्रवृत्त करता है । परन्तु इसप्रकार पुरुषमें कोई भी. प्रवृत्तिजनक व्यापार नहीं है, क्‍योंकि वह निष्क्रिय 
और निगुंण है। अयस्कान्तमणिके समान संनिधिमात्रसे भी प्रवृत्त नहीं कर सकता, क्‍योंकि संनिधिके 
नित्य होनेसे प्रवृ त्तिमें मी नित्यतां प्रसक्त होगी, और अयस्कान्तमणिकी अंनित्य संनिधि होनेसे उसका 
अपना व्यापार संनिधि [ भी अनित्य ] है। उसको परिमाज॑न .( सन्‍्मुख सीधा रखना ) आदिकी 
अपेक्षा है, इससे 'पुरुषाइमवत्‌' ( पुरुष ओर अश्मके समान ) यह सम हृश्टन्तका उपन्यास नहीं है। 
उसीप्रकार प्रधानको अचेतन और पुरुषको उदासीन होनेके कारण दोनोंका सम्बन्ध करानेवाले 
सत्यानन्दी-दीपिका 

के लिए प्रधान प्रवत्त होता है) इस प्रकारकी उत्सुकता अचेतन प्रधान और निर्मल चेतन पुरुषमें संमव 
नहीं है । इसलिए प्रधानकी प्रवृत्ति पुरुषके प्रयोजनके लिए है, यह सवंथा अयुक्त है॥ ६ ॥. 

9 प्रधान अचेतन है, अतः उसमें हृष्यरूप योग्यता है और पुरुष चेतन है, इसलिए उसमें 
द्रष्ट्रूप योग्यता है । इसप्रकार दोनोंकी योग्यता निमित्तक सम्बन्ध मानें तो योग्यताके नित्य होनेसे 
मोक्षामाव प्रसंग है। जसे प्रधानके स्वंतन्त्र प्रवुत्ति पक्षमें भोग, अपव्ग अथवा दोलनों प्रवृतिके 
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संबन्धयितुरभावात्संवन्धान पपत्ति!। योग्यतानिमित्ते च संबन्धे योग्यात्वानच्छेदादनि- 
मोक्षप्रसड़ः | पूर्ववच्च हाप्यर्थाभावो विकल्पयितव्यः | परमात्मनस्तु स्वरूपव्यपाश्रय- 
मोदासीन्यम्‌, मायाव्यपाश्रयं च प्रवर्तकत्वमित्यस्त्यतिशयः ॥ ७॥ 
अद्वित्वानुपपत्तेथ ॥८॥ 

पदच्छेद--अड्िव्वानुपपत्तें:, च । 

सूत्रार्थ--गुणोंके अद्भाडिमावकी अनुपपत्ति होनेसे भी प्रधानकी प्रवृत्ति नहीं हो सकती है । 

ह इतश्व न प्रधानस्य प्रवृत्तिरवकट्पते। यद्धिसत्वरजस्तमसामन्योन्यगुणप्रधान- 
भावमुत्स॒ज्य साम्येन स्वरूपमात्रे णावस्थानं सा प्रधानावस्था। तस्यामवस्थायामनपेक्ष- 
स्वरूपाणां स्वरूपप्रणाशभयात्परसपरं प्रत्यड्ञाड्षिभावान पपत्तेः | बाह्यस्य च कस्यचित्द्षों 
भयितुरभावाद्गुणवेषस्यनिमित्तो महदाय्॒त्पादों न स्यात्‌ ॥ ८ ॥ 

अन्यथानुमितो च ज्ञशक्तिवियोगात्‌ ॥९॥ 
दच्छेद--अन्यथा, अनुमितौ, च, ज्ञशक्तिवियोगात्‌ । .. क्‍ 

सूच्रा्थं---हम अनपेक्ष गुणोंका अनुमान नहीं करते, किन्तु ( अन्यथानुमिती ) प्रकारान्तंरसे 
परस्पर सापेक्ष गुणोंका अनुमान करते हैं। जिससे ' पूर्वोक्त दोष प्रसक्त न हो। यह ठीक नहीं है, 
( ज्ञधक्तिवियोगांत्‌ ) क्‍योंकि ऐसा माननेपर भी गुणोंमें ज्ञानशक्तिके न होनेसे स्वयं साम्यावस्थासे 
च्यूति न होनेके कारण परस्पर अद्भाद्रिमाव नहीं हो सकता, इससे महद्‌ आदिका अनुत्पत्तिदोष 
तदवस्थ ही है । 

अथापि स्यादन्यथा वयमनुमिमी महे-यथां नायमनन्तरो दोषः प्रसज्येत । न हमनपेक्ष- 

स्वभावाः कूटस्थाश्रा स्मामिगुंणा अभ्युपगस्यन्ते, प्रमाणाभावात्‌! कार्यवशेन तु गुणानां 
स्वभावो 5भ्युपगस्यते। यथा यथा कार्योत्पाद उपपचमते तथा तथेषां स्वभावी ५ भ्युपगस्यते । 


तीसरेके अभाव होनेसे सम्बन्धकी अनुपपत्ति होगी, उनकी योग्यता निर्मित्तक सम्बन्ध स्वीकार करें. 
तो योग्यताके अनुच्छेद-नित्य होनेंसे मोक्षाभाव प्रसद्भ है। पृवके समान यहाँ भी प्रयोजन ( भोग 
ओर मोक्ष ) के अमावका विकल्‍प करना चाहिए । . परमात्मा तो स्वरूप व्यपाश्रयसे उदासीन और 
मायाके आश्रयसे प्रवतंक है। इसप्रकार अतिशय ( विशेष ) है ॥ ७॥ 
और इस हेतुसे भी प्रधानकी प्रवृत्ति नहों हो सकती, क्योंकि सत्त्त, रज और तमकी परस्पर 
गुण प्रधानमावको छोड़कर समभावसे केवल स्वरूपमात्रसे अवस्थिति वह प्रधानावस्था है। उस 
साम्यावस्थामें एक दूसरेके स्वरूपकी अपेक्षासे रहित सत्त्व आदि गुणोंके अपने-अपने स्वरूप नाश 
होनेके भयसे परस्परके प्रति अद्भाड्रिमाव नहीं हो सकता और उनमें क्षोम उत्पन्न करनेवाले किसी 
बाह्य पदा्थके न होनेसे गुणोंकी विषमता निमित्तक मह॒द्‌ आदिकी उत्पत्ति नहों होगी ॥ ८ ॥ 
पूर्व पक्षी--ऐसा हो, परन्तु हम अन्य प्रकारसे अनुमान करते हैं, जिससे यह परवोंक्त दोष 
 प्रसक्त न हो । हम गुणोंको निरपेक्ष स्वभाव तथा कूटस्थ स्वीकार नहीं करते, क्योकि ऐसा मानसेमें 
- कोई प्रभाण नहीं है। कार्यके अनुसार गुणोंका स्वभाव स्वीकार किया जाता है। जंसे जेसे. कायकी 
क्‍ सत्यानन्दी-दीपिका 
प्रयोजन हैं, ऐसा विकल्पकर दूषित किया गया है, बसे पुरुषके अधीन प्रधानकी प्रवत्ति पक्षमें भी 
इसप्रकार प्रयोजन विषयक विकल्पकर दूषित करना चाहिए। सांख्य मतमें उदासीनत्व और प्रवतकत्व 
दोनों सत्य हैं, अतः एकपुरुषमें दोनोंका होना विरूद्ध है। परन्तु वेदान्त सिद्धान्तमें तो परमात्मामें 
उदासीन तत्त्व पारमाथिक है और प्रवतकत्व मायासे कल्पित है ॥ ७ ॥ 
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चल गुणवृत्तमिति चास्त्यभ्युपगमः। तस्मात्साम्यावस्थायामपि वेषम्योपगमयोग्या एव 
गुणा अवतिष्ठन्त इति। एव्रमपि प्रधानस्य शशक्तिवियोगाद्रचनानुपपत्त्य;दयः पृवोक्ता 
दोषास्तद्वस्था एव। ज्ञशक्तिम्रपि त्वनुमिप्रानः प्रतिवा दित्वान्निवतंत ! चेतनमेकमनेक- 
प्रपश्चसर्य जगत उपादानमिति ब्रह्मवादप्रसज्ञात्‌ । वेषम्योपगमयोग्या अपि शुशाः खास्या- 
बस्थायां निमित्ताभावान्नेव वेषस्यं भजेरन | मज़मान। वा निम्मित्ताभावाविशेषात्सवंदेव 
वेषम्यं भजेरन्निति प्रसज्यत एवायमनन्तरो5पि दोषः ॥९॥ 
विप्रतिषेधाच्समझसम्‌ ॥१०॥ 
पदन्‍लेद--विप्रतिषेधातू, च, असमञ्जसम्‌ । 
सूत्राथं--( व ) और ( विप्रतिषेबात्‌ ) सांख्य लोग कहों महदसे तब्मात्राओंकी उत्पत्ति 
मानते हैं तो कहों अहद्धारसे, इसप्रकार परस्पर विरुद्ध होनेस (असभञ्जसन्‌) सांख्य मत असंगत है । 
के परस्परविरुद्धश्चायं साख्या नाम भ्यु पामः-कचित्लप्तन्द्रयाण्यसु करामन्ति, कचि- 
देकादश, तथा क्च्िन्महतस्तन्मात्रसगमुपद्शिन्ति, कचिदहड्भजारातू, तथा क्चित्त्री 
ण्यन्तःकरणानि वर्णयन्ति, कच्रिदेकमिति । प्रसिद्ध एत्र तु श्रुत्येश्वरकारणवादिन्या 
विरोधस्तदनुवतिन्य च स्मुत्या । तस्मादप्यसमशञ्लसं सांख्यानां दर्शानभिति | अआह- 
नन्‍वोपनिषदानामप्यसमअसमेव दर्शानम, तप्यतापकयोर्जात्यन्तरभावानब्यप्गमात्‌ । 
ए.क॑ हि ब्रह्म सर्वात्मक सर्वेस्य प्रपञश्ञस्य काशणमभ्यपगच्छतामेकस्येवात्मनों विशेषों 
तप्यतापकों न जात्यन्तरभूतावित्यभ्य पगन्तव्यं स्थात्‌। यदि चेतों तप्यतापकावेकस्या- 


उत्पत्ति उपपन्न होती है बसे बसे इनका स्वभाव माना जाता है। गुणोंका स्वमाव चलरूप है, ऐसा 
हमारा स्वीकार-सिद्धान्त है, इसलिए साम्यावस्थामें भी गुण वंबम्य प्राप्तिके योग्य ही रहते हैं। 
सिद्धान्ती--ऐसा अनुमान करनेपर मी प्रधानमें ज्ञानशक्तिका अमाव होनेसे रचना अनुपपत्ति आदि 
पूर्वोक्त दोष ज्योंके त्यों हैं। उनः दोषोंके परिहारके लिए यदि सांख्य प्रधान ज्ञानशक्तिका भी 
अनुमान करे, तो वह भ्रतिपक्षितसे ही निवृत्त हो जायगा, क्योंकि एक चेतन अनेक प्रपच्चरूप जगत॒का 
उपादानका रण है, इस ब्रह्मवादका प्रसद्भ होगा । वषम्य प्राप्तिके योग्य भी गुण सम्यावस्थामें 
निमित्तके न होनेसे वेषम्यको नहीं प्राप्त होंगे। यदि वे निमित्तके विना मी विषमताको प्राप्त करने 


वाले होंगे तो निमित्तका अभाव समान होनेसे सबंदा ही विषमताको प्राप्त होते रहेंगे, इसप्रकार 
पूर्वोक्त दोष ( कायको अनुत्पत्ति ) प्रसक्त ही है ॥ ९ ॥ 


सांख्योंका यह स्वीकार परस्पर विरुद्ध है, क्योंकि वे कहीं सात इन्द्रियाँ ( मन, त्वक और 
पाँच कर्मेन्द्रियाँ ) कहते हैं, कहीं ग्यारह ( पाँच ज्ञानेन्द्रिय, पाँच कर्मेन्द्रिय और मन ), एवं कहीं 
महत्से तन्मात्राओं ( शब्द, स्पश, रूप, रस और गनन्‍ध ) को उत्पत्तिका उपदेश करते हैं, तो कहीं 
महडूु।रसे । ओर कहीं अन्त:करण तीन ( मन, बुद्धि और अहद्धार ) वर्णन करते हैं ओर कहीं एक 
( बुद्धि )। ईश्व रको जगत॒का कारण कहनेवाली श्रुति और उसकी अनुवर्तिनी स्मृतिसे विरोध तो 
प्रसिद्ध हो है, इससे भी सांख्योंका दर्शन असंगत है। प्ृवपक्षी--इस पर . कहते हैं--वेदान्तियोंका 
दशन भी असंगत ही है, क्योंकि उसमें तप्य ( दुःख मोक्ता जीव ) और तापक [ दुःखप्रद संसार ) का 
जाति-भेद स्वीकार नहीं किया गया. है । वेदान्तमें एक ही त्रह्म सर्वात्मक है और सम्पूर्ण प्रप्चका कारण है 
ऐसा स्वीकार करनेवालोंको तप्य और तापक एक ही आत्माके विशेष हैं इससे वे भिन्न नहीं हैं ऐसा 


सत्यानन्दी-दीपिका 


*# पू०--वेदान्तमें एक आत्माके ही विशेष होनेसे तप्य-तापकका भेद ने माननेपर लोक 
प्रसिद्ध तप्य तापकमाव ही लुप्त हो जायगा । 'तपि”? धातु सकमंक है, एसलिए तप्य (कर्म) से तापक 
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व्मनो विशेषों स्थातां स ताभ्यां तप्यतापकाभ्यां न निम्मुंड्येत इति तापोपशान्तये सम्य- 
ग्दर्शनमुपद्शिच्छास्ममनथेकं स्यात्‌। न होष्ण्यप्रकाशधमकस्य प्रदीपस्य तदवस्थस्येव 
ताभ्यां निर्मोक्ष उपपच्यते। & योषपि जलतरइृवीचीफेनायपनन्‍्यासः, तत्रापि जलात्मन 
एकस्य वीच्यादयो विशेषा आविर्भावतिरोभावरूपेण नित्या एवेति समानो जलात्मनो 
वीच्यादिभिरनि्मोक्षः । प्रसिद्धश्रायं तप्यतापकयोर्जात्यन्तरभावो लोके | तथा हि--अर्थ। 
चाथ ध्ान्योन्यभिन्नों लक्ष्येते । यद्यर्थिनःस्वतोषन्योष्थॉन स्यात्‌, यस्याथिनों यह्विषय- 
मर्थित्वं स तस्यार्थों नित्यसिद्ध एवेति न तस्य तद्विषयमर्थित्वं स्यात्‌, यथा प्रकाशात्मनः 
प्रदीपस्य प्रकाशाख्यो5थों नित्यसिद्धएएवेति न तस्य तद्विषयमथित्व॑ं भवति । अप्राप्त छ्यथ- 
इथिनो5थित्वं स्थादिति | तथार्थस्याप्यथंत्य न स्यात्‌ यदि स्यात्स्वाथ्थंत्वमेव स्यात न 
चेतदस्ति, संबन्धिशब्दो होतावर्थी चाथथश्चेति। दृ॒योश्व संबन्धिनोः संबन्धः स्यान्ने कस्यैयव 
तस्माद्धिन्नावेतावर्थाथिनों | तथानर्थानथिनावषि। अधिनो5जुकूलो5थंः प्रतिकूलो इनथ 
स्ताभ्यामेकः पर्यायेणोमाभ्यां संबध्यते। तत्राथस्याव्पीयस्त्वाद्भूयस्त्वाचानथस्योमाव- 


मानना पड़ेगा । यदि ये तप्य और तापक एक ही आत्माके विशेष हैं तो वह इन तप्य, तापकसे मुक्त 
नहीं हो सकता, तब तो तापकी निवृत्तिके लिए तत्त्वज्ञानका उपदेश करनेवाला उपनिषद्‌ शास्त्र व्यथ 
हो जायगा । उष्णता और प्रकाश धमंसे युक्त प्रदीप है, उनसे युक्त दीपक उनसे मुक्त नहों हो सकता । 
और जो जलके तरज्भू, लहर, फेन आदिका उपन्यास है, उसमें भी एक ही जल स्वरूपके तरज्भ आदि 
विशेष कमी प्रकट और कमी विलीनरूपसे नित्य हैं, इसलिए जल स्वरूपको तरज्ध आदिसे मुक्त 
न होना समान ही है । परन्तु तप्य तापकका यह पृथक्त्व लोकमें प्रसिद्ध है। वेसे ही अर्थ और अर्थी 
परस्पर भिन्न लक्षित होते हैं। यदि अर्थीसे स्वतः अन्य अर्थ न हो तो जिस अर्थीका जिस विषयमें 
अर्थित्व है, उसके लिए वह अथ नित्मसिद्ध ही है, इससे उसका तद्विषयक अथित्व नहीं होगा । जैसे 
प्रकाशरूप दीपकका प्रकाश नामक अथ नित्य सिद्ध हो है, इसलिए उसका तद्विषयक अथित्व नहीं 
होता, क्‍योंकि अप्राप्त अथमें ही अथिका अर्थित्व होता है। इसी प्रकार अथंका भी अथेत्व न होगा 
यदि हो तो स्वके लिए ही होगा, परन्तु ऐसा नहों होता, क्योंकि ये अर्थी और अथं सम्बन्धिशब्द हैं, 
दो संबन्धियोंका सम्बन्ध होता है एकका नहों, इसलिए ये दोनों अथ और. अर्थी भिन्न हैं। वेसे अनथ 
ओर अनर्थी भी भिन्न हैं । अर्थके अनुकुल अर्थ और प्रतिकूल अनथ होता है । .एकका उन दोनोंके 
साथ क्रमसे सम्बन्ध होता है। उनमें अर्थके अल्प और अनर्थंके अधिक होनेसे अथं और अंनथथं दोनों 

सत्यानन्दी-दीपिका 

(कर्ता) भिन्न होना चाहिए। “तप्यः तापकादुन्यः कमंत्वात्‌ नगरवत्‌' (तप्य तापकसे भिन्न है, क्‍योंकि 
वह क्षमं है जैसे नगर) तो क्‍या वे तप्य तापक दोनों आत्माके स्वरूप हैं अथवा धर्म ? यदि स्वरूप हैं तो 
उनसे थ्वात्मा कभी मुक्त नहीं होगा, इससे उनकी निवृत्तिके लिए तत्त्वज्ञानका प्रतिपादक उपनिषद्‌ शास्त्र 
व्यर्थ सिद्ध होगा। यदि धम हैं तो वे स्वरूपके अन्तर्भृत हैं वा बहिभूत ? प्रथम पक्षमें भी दीपक अपने 
स्वरूपगतधम उध्णता ओर प्रकाशसे मुक्त नहीं होता, इस प्रकार आत्मा भी तंप्य-तापकसे मुक्त नहीं होगा । 


# दूसरा विकल्प-इसमें जो जल और तरज्ग आदिका उपन्यास है उसमें भी यह देखा जाता है 
कि जल अपने धर्म तरज्ध आदिके आविर्भाव और तिरोमावसे कभी मुक्त नहीं होता, उसी प्रकार आत्मा 
भी अपने बाह्य धमं तप्प और त पकके आविर्माव और तिरोमावसे कभी मुक्त नहीं होगा । ठप्य तापकका' 
आत्मासे भेद अथवा अभेद माननेपर भी दोष है। भेद माननेसे अभेद सिद्धान्तकी हानि और अभेद 
माननेसे लोक प्रसिद्धिसे विरोध है, क्योंकि लोकमें तप्य तापक, अर्थी और अथेका भेद व्यवहार होता है। 


अधि० ९ स्‌० १० ] भाषानुवाद-सत्यानन्दो-दीपिकासहित ४१३ 


प्यर्थानर्थावनथ एवेति तापकः स॒ उच्यते। तप्यस्तु पुरुषो य एकः पर्यायेणो भाभ्यां संबध्यत 
इति तयोस्तप्यतापकयोरेकात्मतायां मोक्षानु पपत्तिः ।*% जात्यन्तर नावे तु तत्संयोगहे तुपरि- 
हारात्य्यादपि कदाचिन्मोक्षोपपत्तिरिति। अज्लेच्यते-म, एकत्वादेव तप्यतापकभायानुप- 
पत्तेः। भवेदेष दोषो यये कात्मतायां तप्यतापकावम्योन्यस्थ विषयविषयिश्ाव प्रतिपयेया 
ताम।न त्वेतद्स्ति, एकत्वादेव | न हग्निरेकः सन्स्वमात्मानं दहति प्रकाशयति वा सत्यप्यो- 
ध्ण्यप्रकाशादि्धमंभेदे परिणामित्वे च। कि कूटस्थे ब्रह्मण्येकस्मि स्तप्यतापक भावः संभ- 
वेत्‌ ? क पुनर्यं तप्यतापकभावः स्थादिति  & उच्यते-कि न पश्यसि कर्मभ्रूतो जोवदे- 
हस्तप्यस्तापकः सवितेति ? ननु तप्ति्नाम दुःखम , सा चेतयितुर्नाचेतनस्य देहस्य । यदि 
हि देहस्येव तप्तिः स्यात्सा देहताशे स्वयमेव नश्यतीति तन्नाशाय साधन नेषितव्यं स्या- 
दिति | उच्यते-देह/भावेषपि केवलस्य चेतनस्य तप्तिन दृष्टा। न च त्वयापि तप्तिनाम 
विक्रिया चेतयितुः केवलस्येष्यते | नापि देहच्ेतनयो: संहतत्वम्‌, अशुद्धयादिदोषग्रसज्ञत्‌ । 
नच तप्तेरेव तप्तिमभ्युपगच्छसि | कथं तवापि तप्यतापकभावः ? सत्त्वं तप्यं तापकं रज़ 


अनथ ही हैं, इससे वह ठापक कहा जाता है। जो एक क्रमसे दोनोंके साथ सम्बद्ध होता है. वह पुरुष 
तप्य है। उन तप्य और तापकके एकरूप होनेपर मोक्षक्री उपपत्ति नहीं होगी । यदि उनमें भेद हो तो 
उसके संयोगके हेतुका परिहार होनेसे कदाचित्‌ मोक्ष मी हो सकता है। सिद्धान्ती --इसपर कहते हैं 
कि ऐसा नहीं, क्‍योंकि परमार्थमें एकत्व होनेसे तप्य तापकभाव ही नहीं हो सकता । यह दोष होता 
यदि एकखूपमें तप्य और तापक परस्पर विषयविषयिभावको प्राप्त होते, परन्तु यहाँ एकत्व होनेसे ऐसा 
नहों है । एक अग्नि यद्यपि उष्णता, प्रकाश आदि भिन्न धर्मोसे युक्त और परिणामशील है, तो भी 
वह अपनेको जालाती या प्रकाशित नहीं करती, तो फिर एक कूटस्थ ब्रह्ममें तप्यतापकभाव कैसे संमव 
होगा ? पुनः यह तप्यतापकमाव कहाँ होगा ? कहते हैँ--क्या नहीं देखता कि कमरूप जीवित देह 
तप्य है और सूय तापक । परन्तु तप्ति नाम 5/खका है वह चेतनको होता है अचेतन देहको नहीं, यदि 
देहको ही दुःख होता तो वह देहके नाश होनेपर स्वयं ही नष्ट हो जाता है, उसके नाश करनेके लिए 
साधनोंकी खोज नहों करनी चाहिए। कहते हैं--देहके अमावमें केवल चेतनको भी दुःख नहीं देखा 
गया है। यह तुमको भी इश्ट नहीं है कि तप्ति क्रिया केवल चेतनको है । अशुद्धि आदि दोषोंके प्रसद्ध 


- होनेसे देह और चेतनका संघात भी तुमको इष्ट नहीं है, और तापको ताप होना भी तुम स्वीकार नहीं 
करते, तो तुम्हारे मतमें तप्यतापकभाव किस प्रकार सिद्ध होगा ? यदि कहो कि सत्त्वगुण तप्य है 


हे सत्यानन्दी-दीपिका हि 
49 इस प्रकार अह्ृतमतमें मुक्तिकी अनुपर्पत्ति दिखलाकर सांख्य अब अपने मतमें 'जात्यन्तरमावे 
तु! इत्यादिसे मुक्तिकी उपपत्ति दिखलाते हैं--हक्शक्ति पुरुषका जो बुद्धिके साथ स्वस्वामिमाव सम्बन्ध 


है वह तापका कारण है, उसका कारण अविवेक है, उसकी निवृत्ति विवेकर्पाति ( जड़ और चेतनके 
भेदज्ञान ) से होती है, उसको निवृत्तिसे सम्बन्ध निवृत्त और सम्बन्ध निवृत्तिसे तापकी निवृत्ति हो 


जाती है, इस प्रकार पुरुषकी मुक्ति हो जाती है। इस विषयमें पतञ्चशिखाचाय॑ने कहा भी है-तत्संयो- 
गहेतुविवजनात्स्थाद्यमात्यन्तिको दुःखप्रतिकारः' ( बुद्धि और पुरुषके स्वस्वाभिमाव सम्बन्धके हेतु 
अविवेकके निवृत्त होनेसे यह आत्यन्तिक दु:खका प्रतिकार ( निवृत्ति ) हँता है ) वस्तुत: असड्भ 
पुरुषमें बन्ध और मोक्ष नहीं हैं ये तो चित्प्रतिबिम्बित बुद्धिके धर्म हैं, केवल पुरुषमें उपचारसे कहे जाते 
हैं, जंसे राजामें जय-पराजयका गोण व्यवहार होता है। 'सैव च बध्यते मुच्यते च' ( वह बुद्धि ही 
बद्ध ओर मुक्त होती है ) इस प्रकार हमारे मतमें मोक्ष सिद्ध हो सकता है । 

% यहाँ सांख्यसे पूछना चाहिए कि ताप केवल चेतनको है अथवा देहके साथ तादात्म्यापन्न 
चेतनको वा तापको ही तप्ति है अथवा सत्तवगुणकों ताप. है ? क्रमशः सबको 'उच्यते” आदिसे कहते हैं । 





७४१४ बअ्रह्मसूच-शाडू रभसाष्य [ आ० २ पा० २ 


इति चेत्‌ू-न, ताभ्यां चेतनस्थ संहतत्वानुपपत्तेः। सत्त्वानुरोधित्वाचतनोपि तप्यत 
इवेति चेतू-परमाथतस्तहिं नेव तप्यत इत्यापतति, इवशब्दप्रयोगात्‌। न चेत्तप्यते नेव- 
शब्दों दोषाय | नहि डुण्डुभः सप इवेत्येतावता सविषो भवति | सपपों वा डुण्डुभ इवेत्ये 
तावता निविषो भवति । अतश्रचाविद्याकृतो षयं तप्यतापकभावो न पारमाथिक इृत्यभ्युपग- 
न्तव्यमिति | नव॑ सति ममापि किचिद्दुष्यति । अथ पारमाथिकमेव चेतनस्य तप्यत्वम- 
भ्युपगच्छसि, तवेव खुतरामनिमोक्ष: प्रसज्येत, नित्यत्वाभ्युपंगमाच्च तापकस्य ।& तप्य- 
तापकशक्त्योनित्यत्वेषपि सनिमित्तसंयोगापेक्षत्वात्तप्तें! संयोगनिमित्तादशंननिवृक्तावा- 
त्यन्तिक: संयोगोपरमः, ततश्रात्यन्तिको मोक्ष उपपन्न इति चेतू-न, अद्शंनस्य तमसो 
नित्यत्वाभ्युपगमात्‌ | गुणानां चोद्धवामि मवयोरनियतत्वादनियतः संयोगनिमित्तोपरम 
इति वियोगस्याप्यनियतत्वात्सांख्यस्यवानिर्मोक्षोदपरिहार्य- स्यात्‌। ओऑपनिषद्स्य 
त्वात्मेकत्वाभ्युपगमादेकस्य च विषयविषयिभावाडुपपत्तेविकारभेदस्य च वाचारस्सण- 
मात्रत्वश्रवणादनिर्मोक्षशड्डा स्वप्नेईपि नोपजायते | व्यवहारे तु यत्र यथा दृष्ठस्तप्यताप- 
कभावस्तत्र तथेव स इति न चोदयितव्यः परिहतव्यो वा भवति ॥ १० ॥ 
( २ महद्वीर्घाधिकरणाम रू० ११ ) 

प्रधानकारणवादो निराकृतः | परमाणुकारणवाद इदानीं निराकतव्यः | तत्रादो 
रजोगुण तापक है, तो यह युक्त नहीं है, क्योंकि उनके साथ चेतनाका संहतत्व नहीं हो सकता । यदि 
कहो कि सत्त्व ( बुद्धि ) के अनुस।री होनेसे चेतन मी तपता-सा दुःख भोगता-सा है, तो परमाथसे वह 
दुःखी नहीं होता, क्योंकि 'इव' शब्दके प्रयोग होनेसे ऐसा ही प्राप्त होता है । यदि परमार्थसे चेतन तप्त 
नहीं होता तो 'इव' शब्द दोषके लिए नहीं होता । दुण्डुम साँप-सा होता है ऐसा कहनेमात्रसे डुण्डुम 
विषयुक्त नहीं हो जाता, एवं सप डुण्ड्रम-सा होता है इतने कथन मात्रसे सप विषरहित नहीं हो 
जाता । इसलिए यह तप्यतापकमाव अविद्याकृत है, पारमाथिक नहीं है, ऐसा स्वीकार करना चाहिए । 
ऐसा माननेपर हमारे पक्ष में मी कोई दोष नहीं है। यदि चेतनको पारमाथिक ही तुम तप्य मानें तो 
तुम्हारे मतमें ही सुतरां मोक्षाभाव प्रसक्त होगा, क्योंकि ठुम्हारे सिद्धान्तमें तापक ( रजोगुण ) नित्य 
स्वीकार किया गया है । यदि कहो कि तप्य और तापककी शक्तियोके नित्य होनेपर भी ताप निमित्त 
सहित संयोंगकी अपेक्षा रखता है, इससे संयोगके निम्ित्त-अज्ञानकी निवृत्ति हो जानेत्ते संयोग आत्यन्तिक 
उपरत हो जाता है, उससे आह्यन्तिक मोक्ष उपपन्न होता है, तो यह ठीक नहीं है, क्योंकि अज्ञानरूप 
तमोगुण नित्य स्वीकार किया गया है । गरुणोंका उद्भव और अभिभव ( लय ) अनियत होनेसे संयोगके 
निमित्तका उपरम भी अनियत है, इस प्रकार उनका वियोग मी अनियत होनेसे सांख्योंके मतमें ही 
मोक्षाभाव अपरिहायं है। वेदान्तमें तो आत्मंकत्व स्वीकार होनेसे एकमें विषयविषयिभाव नहीं हो 
सकता, विकारभेद तो वाचारम्मण मात्र है। ऐसी श्रति होनेसे मोक्षामावकी दद्धा तो स्वप्नमें भी 


उत्पन्न नहीं होती । परन्तु व्यवहारमें तो जहाँ जसा तप्यतापकमाव देखा गया है वह वहाँ वसा ही है । 
इसलिए इसके विषयमें घ॒द्धूग करना अथवा परिहार करना योग्य नहीं है ॥ १० ॥ 


प्रधान कारणवादका निराकरण किया गया । अब परमाणु कारणवादका निराकरण करना 

चाहिए। इस विषयमें पहले परमाणु कारणवादीने ब्रह्मवादीपर जो दोष लगाया है उसका प्रति- 
सत्यानन्दी-दीपिका 

# चले गुणवृत्तम! ( गुणोंका स्वभाव चल है ) इसलिए संयोगके समान वियोग अनियत है 


अतः सांख्यमतमें ही मोक्षामाव प्रसद्भ होगा । हमारे मतमें तो कल्पित दहृतको लेकर लोक प्रसिद्ध 
तृप्यतापकमाव स्वीकार करते हैं। अतः वेदान्तसमन्वय विरुद्ध नहीं है ॥ १० ॥ 
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तावद्यो : णुवादिना ब्रह्मवादिनि दोष उत्प्रेश्यतेंस प्रतिसमाधीयते। तत्रायं वैशेषिकाणाम- 
भ्युपगमः-कारणद्रव्यसमवायिनो गुणाः काय द्र॒व्ये समानजातीयं गुणान्तर मार भन्ते, शुक्ले 
भ्यस्तन्तुभ्यः शुक्लरय पटस्य प्रसवद शनात्तद्वि पयंयादर्शानाच्च । तस्माच्चेतन स्य बह्मणो 
जगत्कारणत्वे भय पगस्यमाने काय ५पि ज़गति चतनन्‍्यं समवेयात्‌ , तद्द्र्शनात्त न चेतन 
ब्रह्म ज गत्कारणं भवितुमहतीति । इममभ्यपगमं तदीययव प्रक्रियया व्यभिचारयति-- 


महद्दीघेवद्रा हस्वपरिमण्डलाभ्याम ॥११॥ 
पदचछेद--महद्दीघंवत्‌, वा, हस्वपरिमण्डलाभ्याम्‌ । 

सूत्राथं--( हस्वपरिमण्डलाभ्याम्‌ ) हस्त ढ्णुक और परमाण्से (महद्दीघंवद्वां) महत्‌ और 
दीघे॑ उत्पन्न होते हैं, वंसे चेतन ब्रह्मसे अचेतन जगत्‌ उत्पन्न होता है। 

६8 एषा तेषां प्रक्रिया--परमाणवः किल कश्चित्कालमनारब्धकार्या यथायोगं रूपा- 
दि्मिन्तः पारिमाण्डल्यपरिमाणाश्व तिष्ठन्ति। ते च पश्चाददष्टादिपुरःसराः संयोगसचि- 
वाश्व सन्‍्तो दबणुकादिक्रमेण कत्स्नं का येज्ञातमा रभनन्‍्ते | कारणगुणाश्व काय ग्रुणान्तरम्‌। 
यदा द्वो परमाणु द्ववणुकमारभेते तदा परमाणुगता रूपादिगुणविशेषाः शुक्लादयो 
हयणुके शुकलादीनपरानारभन्ते । परमाणुगुणविशेषस्तु पारिमाण्डल्यं न दशथणुके 
पारिभाण्डल्यमपरमारभते, दृच्यणुकस्य परिमाणान्तरयोगाभ्पुपगमात्‌ । अणुत्वहस्वत्वे 


समाधान किया जाता है। उसमें वशेषिकोंका यह सिद्धान्त है कि कारण द्रव्यमें समवाय सम्बन्धसे 
विद्यमान गुण कायें द्रव्यमें समान जातीय अन्य गुणको आरम्म करते हैं, जसे शुक्लतन्तुओंसे शुक्ल 
पटका प्रसव देखनेमें आता है, उसके विपयंय देखनेमें नहीं आता, इसलिए चेतन ब्रह्मको जगत॒का 
कारण स्वीकार करनेपर काये जगतमें भी चेतनता सम्बन्धित होनी- चाहिए। परन्तु उसके दर्शन न 
होनेसे चेतन ब्रह्म जगतृका कारण नहों हो सकता। उनके इस सिंद्धान्तको उन्हींकी प्रक्रियासे 
व्यभिचरित करते हैं--- 
उनकी यह प्रेक्रिया है--यथायोग रूपादि युक्त पारिमाण्डल्य परिमाण ( अणुगत प्रिमाण ) 
विशिष्ट परमाणु कुछ काल पय॑न्त कायंका आरम्म किए विना रहते हैं, पश्चात्‌ वे अहृष्ट आदि कारण 
पूवंक संयोग सहकारी युक्त होते हुए द्ृयणुक आदि क्रमसे सम्पूर्ण कायं समहका आरम्म करते हैं । 
ओर कारणके गुण का्यमें [ समानजातीय ] अन्य गुणोंका आरम्म करते हैं। जब दो परमाणु 
द्रयणुकका आरम्म करते हैं तब परमाणुगत शुक्ल आदि रूप विशेष गुण .द्वयणुकमें अन्य शुक्ल आदिका 
आरम्म करते हैं। परन्तु परमाणुगत गुण विशेष. पारिमाण्डल्य द्वद्मणकमें अन्य पारिमाण्डल्यका 
आरभ्म नहीं करता, क्योंकि दृयणुकमें अन्य परिमाणका सम्बन्ध माना गया है। द्वचणुकवर्ती परि- 
माणको अणुल्व और हस्वत्व वर्णन करते हैं । परन्तु जब मी दो द्वयणुक चतुरणुकका आरम्म करते 
सत्यानन्दौ-दीपिका 
# चेतन ब्रह्मसे जगत॒की उत्पत्तिका प्रतिपादक वेदान्तसमन्वय इस अधिकरणका विषय है । 
यद्यपि “न विलक्षणत्वात्‌! ( ब्र० सू० २।२।४ ) इस सूत्रमें चेतनसे अचेतनकी सृष्टि कही गई है, तो 
भी वशेषिक न्‍्यायका व्यभिचार उसकी प्रक्रियासे सिद्ध करना इस सूत्रका प्रयोजन है। यह उनकी 
प्रक्रिया है--प्रलूयमें परमाणु निश्चल और असंयुक्त रहते हैं। सृष्टिकालमें जीवोंके कर्मोको लेकर 
जब ईश्वरको स्रृष्टि करनेकी इच्छा होती है तब परमाणुआओंमें परस्पर संयुक्त होनेकी क्रिया उत्पन्न 
होती है। उससे दो परमाणुओंका संयोग होता है, जिससे द्वच्वणुक उत्पन्न होता है, तीन दृचणुकके 
संयोगसे . व्यणुक, चार द्वथणुकके संयोगसे चतुरणुक उत्पन्न होता है। और कारणके गुण कायमें 
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हि दृचणुकवर्तिनी परिमाणे वर्णयन्ति । यदापि हेड्डथ्रणुके चतुरणुकमारभेते, तदापि 
समान दृणणुकसमवायित्रां शुक्लादीनामारम्मकत्वम। अणुत्वहस्वत्वे तु दचणुक- 
समवायिनी अपि नवारभेते, चतुरणुकस्य महत््वदीघेत्वपरिंमाणयोगाभ्युपगमात्‌ ।« 
यदापि वहवः परमाणवों बहनि वा दृद्यणुकानि दृयवणु कसहितो वा परमाणु: कार्य 
मारभते, तदापि समानेषा योजना। तदेवं यथा परमाणो: परिमण्डलात्सतो5णु हस्वं 
च ह॒चयणुक जायते, महद्वीघच ज्यणुकादि, न परिमण्डलम , यथा वा द्वथणुकाद- 
णोह स्वाच्च सतो महद्वीघ चर ज्यणुक्क जायते नाणु, नो हस्वम्‌, एवं चेतनादं- 
बह्मणोपचेंठर्न जगजनिष्यत इत्यभ्युपगमे कि तव ौचिछन्‍नम ? अथ भन्यसे विरोधिना 
परिमाणान्तरेणाक्रान्तं कार्यद्रव्यं दृवणुकादीत्यतों नारम्भकाणि कारणगतानि पारि-: 
माण्डल्यादीनीत्यभ्युपगच्छामि, न तु चेंतनाविरोधिना गुणान्तरेण जगत आक्रान्त- 
त्वम्स्ति, येन कारणगता चेतना काय चेतनान्तरं नारभेत। न हाचेतना नाम चंतना- 
विरोधी कश्चिद्गुणो5श्ति, चेतनाप्रतिषेधमात्रत्वात्‌। तस्मात्पारिमाण्डल्यादिवैषस्या- 
हैं, तमी दृचणुकमें समवाय सम्बन्धसे विद्यमान शुक्‍्क आदि गुणोंको आरम्मकत्व समान है। परन्तु 
अणुत्व और हृस्वत्व द्ययणकमें समवाय सम्बन्धसे रहनेपर भी कार्यके आरम्भक नहीं होते हैं, क्योंकि 
घतु रणकका महत्व और दीघंत्व पैरिमाणयोग माना गया है। परन्तु जब भी बहुत परमाणु, बहुत 
दृथणुक अथवा हृचणुक सहित परमाणु कार्य आरम्म करते हैं तब भी यह योजना समान ही है । 
तो इसप्रकार जैसे परिमण्डल परमाणुसे अणु और हस्व द्वघ्णुक उत्पन्न होता है. तथा महत्‌ और 
दीघे त्यणुक आदि उत्पन्न होते हैं परिमण्डल उत्पन्न नहीं होता, अथवा जिस प्रकार अणु और हृस्व 
दृुथणुकसे महत्‌ और दीघं ज्यणुक उत्पन्न होता है, न अणु और न हृस्व। उसी प्रकार चेतन ब्रह्मसे 
अचेतन जगतु उत्पन्न हो जायगा, ऐसा: स्वीकार करनेमें तुम्हारी क्‍या हानि है? यदि तुम ऐसा मानो 
कि दृधणुक आदि कायंद्रव्य विरोधी अन्य परिमाणसे आक्रान्त हैं, इससे कारणगत पारिमाण्डल्यादि 
आरम्मक नहीं होते, मैं ऐसा स्वीकार करता हूँ । परन्तु चेंतनासे विरोधी अन्य गुणसे जगत्‌ आक्रान्त 
नहीं है, जिससे कि कारणगत चेतना कार्यमें अन्य चेतनाका आरम्म न करे, क्‍योंकि अचेतना नामक 
चेतनाका विरोधी कोई गुण नहीं है .केवंछ चेतनाका अभावमात्र है। इसलिए पारिमाण्डल्य आदिसे 


सत्यानन्दो-दीपिका 
समान जातीय अन्य गुणोंकों उत्पन्न कस्ते हैं। इसप्रकार सम्पूर्ण काय जग्रत॒की उत्पत्ति होती है। 


परन्तु समवायिकारण परमाणु तथा द्वग्यणुकका परिमाण क्रमसे दृयणुक, ्यणुक अथवा चतुरणुकके 
परिमाणको उत्पन्न नहीं करता, क्योंकि कारणका परिमाण समानजातीय और उत्कृष्ट परिमाणको 


उत्पन्न करता है+ परमाणुकी परिमण्डल और तदगत परिमाणको पारिमाण्डल्य कहा जाता है । 
यणका हस्व और अणु परिमाण है। उनसे उत्पन्न कायपरिमाण उत्कृष्ट होनेसे अणुतर होगा । 


इंससे त्यणकका चाक्षष प्रत्यक्ष नहीं होगा, कारण कि प्रत्यक्ष में उड्ध तरूप और महत्परिमाण कारण 
माने गये हैं। अतः दृचणुकसे उत्पन्त कार्य ढचणुकके ही समान होगा, स्थूल न होनेसे उसका प्रत्यक्ष 


भी न होगा । इससे इसप्रकारकी सृष्टिका आरम्म व्यर्थ सिद्ध होगा, इसलिए वशेषिक सिद्धान्तमें 
परमाण और द्वयणक गत संख्याको कार्यपरिमाणका आरम्मक माना ग्रया है। जो परमाणके 


समुदायसे घट आदि कायकी उत्पत्ति मानते हैं, उनके मतमें मी घटके परिमाणका परमाणु परिमाण 
आरभ्मक माननेसे घटका प्रत्यक्ष ही न होगा, क्योंकि वह स्वयं अणपरिमाण घटमें अणृतर परिमाणको 
उत्पन्न करेगा । दूसरी बात यह भी है कि अवयवी घटके.. ध्वस्त होनेसे- उसके अवयव-ठुकड़े नहीं 


दीखने चाहिए, कारण कि वे घटके आरम्मक नहीं हैं, घटका आरम्भक परमाण समुदाय है वह 
अतीन्द्रिय है तो उसका कार्य घट भी अतीन्द्रिय ही होगा, इत्यादि दोष प्रसक्त होंगे । 


अधि० २ सू० ११ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ४१७ 


व्पाप्नोति चेतनाया आरब्म्कत्वमिति | की सेच मंस्थाः-सथा कारणे यिद्यमान्तानामपि 
पारिमाण्डल्यादीनामना रम्मकत्वमेवं चतन्यस्यापीत्यस्यांशस्य समानत्वात्‌ | रच परिमा- 
णान्तराक्रान्तत्वं पारिमाण्डल्यादीनामनारम्भकत्वे कारणज्‌ प्रावपरिमाणान्तराश्य्मात्पा- 
रिमाण्डल्यादीनामारंम्भकत्वोपपतेः, आरब्धमपि कार्य द्रव्य प्राग्युणारम्मात्क्षणसातमगुण् 
तिष्ठतीत्यभ्युपगमात्‌। नच परिभाणान्तरारस्से व्यग्राणि पारिमाण्ड्यादीनीत्यतः स्वस- 
मानजातीयं परिमाणान्तरं नारभन्ते,पारिसाणान्तर स्यान्यहेतु-वा भ्यु प ग मा त्‌ । का रणबहुत्वा- 
व्कारणमहत्त्वाप्प्रचय विशेषात्ष महत्‌” ( व० सू० ७॥१।९ ) 'तद्विपरीतमणु' (चं०सू० ७४१।१०) 'एदेन 
दीघत्वहस्व॒स्वे व्याख्याते' (वें०सू० ७५१।१७) इसि हि काणशुज्ञानि सूत्ाणि । न संभिधान- 
विशेषात्कृतश्चित्काशणबुत्वादीन्येवारभन्ते न पारिमाडल्यादीनीत्युच्येत,हव्यान्तरे रुणा- 
न्तरे वारभ्यमाणे सबंषामेव कारणगुणाना स्वाश्रयसमयायाविशेषात्‌। तस्मात्थ्वभावादेव 
पारिमाण्डस्यादीनामनारइ्धवःत्य, तथा चेतनाया अपीति द्रष्टव्यम्‌ । के संयोगाच द्रव्या- 
दीनाविलक्षणानामुत्पत्तिद्शनात्समाचजातीयोत्पस्तिव्यभियारः | दब्ये प्रकते गुझोदाह- 
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वषम्य ( भिन्‍न ) होनेके कारण चेतनामे आरम्भकत्व प्राप्त होता है। सिद्धान्तोी-- ऐसा मत समझो 
क्योंकि जंसे कारणमें विद्यमान भी पारिमाण्डल्यादि अनारम्मक हैं, वसे चतन्य भी, इस अंशमें तो 
दोनों पक्ष समान है। पारिमाण्डल्यादिके अनारम्भकत्वमें अन्य परिमाणसे आक्रान्त होना कारण 
नहीं है, क्योंकि अन्य परिमाण ( अणुर्व और हस्वत्व ) के आरम्भके पूर्व पारिमाण्डल्यादि आरम्मक 
हो सकते हैं, कारण कि आरब्ब भी कायंद्रव्य गरुणोंके आरम्भके पूवव क्षणमात्र गुण रहित रहता है, 
ऐसा स्वीकार किया गया है। पारिमांण्डल्यादि अन्य परिमाणके आरम्ममें व्यग्र हैं, इतसे समान- 
जातीय अन्य परिमाणका आरम्म नहीं करते, यह कथन यक्त नहीं है, क्योंकि परिमाणान्तरका अन्य 
हेतु ( कारणगत संख्या ) स्वीकार किया गया है, 'कारणबहुत्वात्‌ ०” '"( कारणके बहुतसे, कारणके 
महत्त्वसे और अवयवोंके संयोग विशेष से महत्‌ परिमाण उत्पन्न होता है ) 'तद्दिपरीतमणु” ( उससे 
विपरीत अणु परिमाण उत्पन्न होता है ) 'एतेन०” (इससे दीघेत्व और हृस्वत्वका व्याख्यान हुआ) ये 
कणादके सूत्र हैं। किसी संनिधान विशेषम्ते कारण बहुत्व आदि आरम्मक होते हैं पारिमाण्डल्यादि नहीं 
होते, ऐसा नहीं कहा जा सकता, क्योकि अन्य द्रव्य अथवा अन्य गुणके आरशभ्म करनेमें सब कारण 
गुणोंका स्वाश्रय समवाय समान है, इसलिए स्व्रमावसे पारिमाण्डल्थादि अनारम्मक हैं, वेसे चेतना 
भी अनारम्मक है ऐस। समझना चाहिए | और इसोप्रकार संयोगम्ते विलज्षण द्रव्य आदिकी उत्पत्ति 
देखनेमें आती है, इससे समान जातियोंकी उत्पत्तिमें व्यभिचार हैं। यदि कहो कि प्रक्नत द्वव्यमें 
गुणका उदाहरण अयुक्त है, तो ऐसा नहीं है, क्योंकि हशन्तसे केवल . विलक्षण आरम्ममात्र विवक्षित 
सत्यानन्दी-दीपिका 

+# दयणुक परिमाणका कारण परमाणुग़त हित्वसंख्या है, इप्तलिए पाररमाण्डल्यादिके 
आरम्मक होनेमें कोई बाधक नहीं है। दृचणुक परिमाण आदिक्रे विषयमें वंशेषिक दरंनके सत्र 
उद्धृत किये गये हैं । दयगुकके बहुत संख्यासे ज्यणुकमें महत्परिमाण उलन्न “होता है, मृत्तिका कारण- 
के महत््वसे धट आदियें महत्त्व, दो रूईके पिण्डोंसे आरज्च अतिस्थुल तुलपिण्डमें प्रचय-अवयवोंके 


स्थलूसंयोगविशेषसे महत्त्व उत्पन्न होता है और महत्त्वके विरुद्ध अणृत्व परमाणगत द्िित्वसंख्यासे 
दयणकमें उत्पन्न होता है । 


%& वद्ोषिक लोग शरीरको पाँच मौतिक मानते हैं और छार्वाक लोग जक्ञकाशको भूत न 


मातकर केवल शन्‍्य अवकाशात्मक मानते हैं, अतः उनके मतभें शरीर चार भृतोंका है। इसलिए 
वे 'प्रत्यक्षाप्रव्यक्षाणाम' इस सत्रसे शज्भू करते हैं। यद्यपि यह सत्र प्‌ वपक्षका है तो भी कणादको द्रव्यके 


3९८ ब्रह्मसूतअ-शाइूर भष्य [ अ० २ पा्‌० २ 


रणमयुक्तमिति चेत-न, दृष्टान्तेन विलक्षणारस्भमात्रस्य विबश्लचितत्वात्‌! न च द्र॒व्यस्य 
द्रव्यमेवोदाहर्तव्यं गुणस्य वा गुण एवेति कश्चित्रियमे हेतुरस्ति। सूत्रकारोषपि भवतां 
द्रव्यस्य गुणमुदाजहार- प्रत्त्यक्षाप्रत्यक्षाणामप्रत्यक्षत्वात्संयोगस्य पद्चात्सकं न विद्यते! ( ब० सू० 
४।२।२) इति। यथा प्रत्यक्षाप्रत्यक्षयो भूम्याकाशयो: समवयन्संयोगो प्रत्यक्ष एवं प्रत्यक्षा- 
प्रत्यक्षेषु पश्चसु भूतेषु समवयच्छरीरमप्रत्यक्षे स्यात्‌ । प्रत्यक्ष हि शरीरम्‌। तस्माज्न 
पाश्चमोतिकमिति | एतद॒क्तं भमवति-गुणश्र संयोगो द्वव्यं शरीरंम । “दृश्यते तु! ( ब्र० सू० 
२।१।६ ) इति चात्रापि विलक्षणोस्पत्तिः प्रपश्चिता । नन्‍्वेब॑ सति तेनेवेतद्न तम। नेति ब्रमः 
तत्सांख्य प्रत्युकम, एवतु बेशेषिक प्रति। ननन्‍्वतिदेशो5पि समानन्यायतया कृतः 
एतेन शिष्षापरिप्रदा अपि व्याख्याता:' ( ब्र० सू० २।॥॥१२ ) इति | खत्यमेतत्‌ , तस्थेव त्वयं 
वेशेषिकप्रक्रियारस्मे तत्पक्रियानुगतेन निदर्शनेन प्रपश्चः कृतः ॥११॥ 
( ३ परमाणुज़्गदकारणत्वाधिकरणम, खू० १२-१७ ) 
उभमयथापषि न कर्मातस्‍्तदभावः !१२॥ 

पदच्छेद--उमयथा, अपि, न, कम, अतः, तदमावः | 

सूत्राथ--( उमयथापि ) दोनों प्रकारसे मी परमाणुमें ( न कम ) उत्पत्ति विषयक क्रिया 
नहीं हो सकती, ( अतः ) ( तदभावः ) परमाणसे द्ृयणक आदि क्रमसे सृष्टि नहीं हो सकती । 

#& इृदानीं परमाणुकारणवादं निराकरोति। सच वाद इत्थं समुतिष्ठते-पटादीनि 
हि लोके सावयवानि द्वव्याणि स्वानुगतेरेवसंयोगसचिवेस्तन्त्वादिभिद्रव्यरार भ्यमाणानि 
है। द्रव्यका द्रव्य ही उदाहरण होना चाहिए अथवा गुणका गुण ही, इस नियममें कोई हेतु नहीं है। 
आपके सूत्रकार॑ने भी द्रव्यका गण उदाहरण दिया है-- प्रत्यक्षाप्रत्यक्षाणाम०! ( प्रत्यक्ष ओर 
अप्रत्यक्षका संयोग प्रत्यक्ष न होनेसे शरीर पंचभूतात्मक नहीं है ) जैसे प्रत्यक्ष. और अग्रत्यक्ष भूमि 
और आकाशमें समवाय सम्बन्धसे रहता हुआ संयोग अप्रत्यक्ष है, वंसे हो प्रत्यक्ष और अप्रत्यक्ष 
पाँच भूतोंमें समवाय सम्बन्धसे रहता हुआ शरीर अप्रत्यक्ष होगा । परन्तु शरीर तो निद्चित प्रत्यक्ष है; 
इसलिए पाँच मौतिक नहीं है। तात्यये यह है कि संयोग गुण है झौर द्ारीर द्रव्य है। 'दृह्यते तु' 
इस सूत्रमें भी विलक्षण उत्पत्तिका विस्तारसे वर्णन किया गया है। परन्तु ऐसा हो तो उससे ही यह 
सूत्र गता्थ है। हम कहते हैं कि ऐसा नहीं है, वह सांख्यके प्रति कहा गया और यह मृत्र वशेषिकोंके 
प्रति कहा जाता है। परन्तु एतेन शिष्टापरिप्रहा अपि व्याख्याता:” ( इससे शिष्टोंसे अपरियृहीतोंका 
भी प्रत्यास्यान समझना ) इसप्रकार समान न्यायरूपसे अतिदेश भी किया गया है। यह सत्य है, 
परन्तु उसीका तो वंशेषिक्ष प्रक्रियाके आरम्भमें उसकी प्रक्रियाके अनुसारी दृष्टान्तसे यह विस्तार 
किया गया है ॥ ११॥ 

अब परम।ण कारणवादका निराकरण करते हैं--वह वाद इसप्रकार उपस्थित होता है, 
लोकमें पट आदि सावयव द्रव्य स्वानुगत संयोग सहकारी तन्‍्तु आदि द्रव्योंसे उत्पन्न. होते देखे गये 

सत्यानन्दी-दीपिका 

विषयमें गुणका उदाहरण मान्य है। अतः भगवातन्रु माष्यकारते भो इस सूत्रको उदाहरणरूपसे दिया है, 
इसलिए चेतन ब्रह्मसे भी अचेतन जगत्‌ उत्पन्न हो जायगा और उसमें चेतना उत्पन्न नहीं होगी ॥११॥ 

# इश्वरसे अनधिष्ठित होनेसे प्रधान जग़त्‌का कारण नहीं है, तो भी ईश्व रसे अधिष्ठित होनेसे 
परमाणु जगत॒के कारण हों, इसप्रकार प्रत्युदाहरण संगतिसे सांख्याधिकरणके अनन्तर इस अधि- 
क्रणका आरम्म है। हृचणुक आदि क़मसे परमाणुद्वारा यह समस्त भावात्मक काये जगरव्‌ उत्पन्न 


अधि० ३ सू० १५] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकाखहित ७१९, 


दृष्टिनि | तत्सामान्येन यावत्कियिंत्सावयर्व तत्सव स्वानुगतेरेव संयोगसनिवेस्तेस्तेद्र- 
व्येरारब्धमिति गस्यते | स चायमवयवावयविविभागो यतो निवतते, सो5पकर्षपयन्त- 
गतः परमाणुः । सच चेदं ज़गदगेरिसमुद्रादिकं सावयवम, सावयत्वानच्चायन्तवत्‌ | न' 
चाकारणेन कायंण भवितंव्यमित्यतः परमाणवो जगतः कारणमिति कणभुगसिप्रायः । 

तानीमानि चत्वारि भूतानि भम्युदकतेजःपवनाख्यानि सावयवान्युपलभ्य चतुविधाः 
परमाणवः परिकब्प्यन्ते, तेषां चापकर्षपर्यन्तगतत्वेन परतो विभागासंभवाद्विनइयतां 
पृथिव्यादीनां परमाणुपयेन्तो विभागों भवति, स प्रलढयकाल: | ततः सग्काले च वाय- 
वीयेप्चणुष्वरंशपेक्ष कमोंत्पच्यते, तत्कर्म स्वाश्रयमणुमण्वन्तरेण खंयुनक्ति, ततो दृचणु 

कादिक्रमेण वायुरुत्पयते | एबमग्निरेवमाप ऐवं पृथिवी, एवमेव शरीरं सेन्द्रियमिति । 
एवं सर्वर्मिदं जगंदणुभ्यः खंभवति, अणुगतेम्यश्व ॒ रूंपादिभ्यो हदृचणुकादिगतानि 
रूपादीनि संभवन्ति तन्तुपटन्यायेनेति काणादा मन्यन्ते । तत्नेदम॑मिधीयते--विभागा- 
वस्थानां तावदणूनां संयोगः कर्मापक्षोंभ्थुपंगन्तव्यः, कर्मव्ता तन्त्वादीनां संयोग- 
दर्शानात्‌ू। कमणश्च कांय॑त्वान्निमित्तं किमप्यभ्युपगन्तव्यम्‌। अनभ्युपगमे निम्मित्ता- 
भावान्नाणुष्चायं कर्म स्थात्‌। अभ्यप्गमेषपि यदि प्रयत्नो5॥भिघतादियवाँ यथादष्ठ 
हैं । इस सामान्य उदाहरणसे ज्ञात होता है कि जो कोई सावयव ( अवयवी द्वव्य ) है वह सब अपने 
अनुगत संयोग सहंकारी युक्त तत्‌ तत्‌ द्रव्योंसे आरब्ध है । यह जो अवंयवावयविंविभाग जहाँपर निवृत्त 
होता हैं वह न्यूनतम परिमाणकों प्राप्त हुआ ही परमाणु है। पवत, समुद्र, आदि यह सम्पूर्ण जगत्‌ 


सावयव है, सावयव होनेसे' आदि और:-अन्तवाला है। कार्य कारंणके विना नहीं होना चाहिए, 
अतः परंमांण जगत॒के कारण हैं, यह क्णोंदका आशय-मत है। पृथिवी, जलरू, अग्नि और वाये इन 


चार भूतोंकी सावयव देखकर चार प्रकारके प्रमाणुओंकी कल्पना की जाती है, न्यूनतम परिंमाण 
तक विभक्त होनेसे आगे. और विमागकें -संमव न होनेपर विनष्ट होते हुए उन प्रथिवी आदिका 


परमाणु पय॑न्त जो विभाग होता है, वह प्रछयकाल है। तदनन्तर पुनः यृश्टिकालमें वायके परमाणओं. 
: में जीवोंके अहृष्टकी अपेक्षासे क्रिया उत्पन्न होती है, वह कम अपने आश्रयभूत पंरमाणुक्रा अन्य 


परमाणुसे संबोग करता है, तत: दृचणुक आदि क्रमसे वायु उत्पन्न होता है, इसीप्रकार अग्नि एवं 


जल एवं पृथिवी उत्पन्न होती है और इसीप्रंकार इन्द्रियों सहित घरीर उत्पन्न होता है। इसप्रकार 
यह सारा जगत्‌ अणुओंसे. उत्पन्न होता है। जेसे तन्तुके रूपसे पंटंगतरूप उत्पन्न होता है, वंसे पर- 


माणगत रूप आदिसे द्रयणुक आददिगत रूपादि उत्पन्न होते हैं, ऐसा वशेषिक मानते हैं। सिद्धान्ती- 


इस विषयमें कहते हैं--विभागावस्यामें - स्थित परमाणओंका संयोग कंमकी अपेक्षासे मानना चाहिए, 
क्योंकि कम युक्त तन्‍्तु आंदिका संयोग देखनेमें आता है । कम कार्य है, इसलिए - उसका कोई 


मी निर्मित्त ( कारण ) मानना चाहिए । निमित्तके स्वीकार न करने पर तो निभित्तके अमाव होनेसे 
परमाणुओंमें आद्य ( पहुला ) कम नहीं होगा, यदि स्वीकार करें तो व्यवहारमें जंसे कमका निमित्त 
: प्रयत्न अथवा अभिधात '( शब्दजनक संयोग विशेष ) आदि देखे जाते हैं, बसे परमाणंके 'कमंका कोई 


सत्यानन्दी-दीपिका 
होता है, यह वशेषिकोंका सिद्धान्त इस अधिकरणका. विषय है । उनके मतमें .प्रत्येक्माव कायके 


समंवायी, असमवायी ओऔरें निमित्त. तीन कारण होते हैं। तन्तुओंमें 'संमवाय सम्बन्धसे पट उत्पन्न 
होता है, इससे तन्‍्तु पटका समवायिकारण हैं । तन्तुओंका परस्पर संयोग समवाय सम्बन्धसे तन्तुओंमें 


रहकर पटको उत्पन्न करता है, इसलिए तन्तुओंका संयोग पटके प्रति असमवायिकारण है । शेष जुल्लाहा 
वेम आदि निममित्तकारंण हैं। इस पटके उदाहरंणसे यह समझना चाहिए कि सब सावयंव द्रव्य 
अपने अवयवोंसे उत्पन्न होते हैं । पृथिवी आदि चारोंके परमाणु नित्य और निवयव होते हैं । 
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किमपि कर्मणो निम्मित्तमभ्यपदगम्येत, तस्यासंभवान्नेवाणुष्चायं कम स्यात्‌। नहि 
तस्यामवस्थायामात्मगुणः प्रयत्नः संभवति, शरीराभावात्‌ | शरीरप्रतिष्ठे हि' मनस्या- 
 त्मनः संयोगे सत्याव्मगुणः प्रयत्नो जायते । एवेनाभिघाताद्पि द्॒श निमित्तं प्रत्याख्या- 
तव्यम्‌ । सर्गोत्त रकालं हि. तत्सव नादस्थ कर्मणो निमित्तं संभवति। $ अथाद्ट- 
मादस्य करमंणो निमित्तप्रित्युच्येत, तत्पुनरात्मसमवायि वा स्यादणुसमवायि वा: 
उभयंथापि नाटशनिमित्तमणुषु कर्मावकब्पेत, अटदृष्ठस्याचेतनत्वात्‌। नह्यचेतनं 
चेतनेतानथिष्ठितं स्वतन्त्र प्रवतंते प्रवर्तयति बेति सांख्यप्रक्रियायाम भिद्ितम, आत्म- 
नश्थाजुत्पन्नचेतन्यस्थ तस्यामवस्थायामचेतनत्वात्‌ू, आत्मसमवायित्वाभ्युपगमाच्च 
नाइष्टमणुषु कर्मणो निमित्तं स्यादसंबन्धातू। अदृष्टबता पुरुषेणास्त्यणूनां संबन्ध इति 
चेत-संबन्धसातत्यात्प्रवृतिसातत्यप्रसड़ो. नियामकान्तरामाचात्‌ । तदेव॑ नियतस्य 
कस्यचित्कर्मनिमित्तस्याभावान्नाणुष्वायं कर्म स्यात्‌। कर्मामावात्तन्निबन्धनः संयोगों 
न स्थात्‌ | संयोगाभावाच्च तन्निबन्धनं दृचणुकादि कार्यजातं न स्थात्‌ । # संयो 
गश्चाणोरण्वन्तरेण सर्वात्मना वा स्यादेकदेशेन वा ? सर्वात्मना चेदुपचयानुपपत्तेरणु 
' मात्रत्वप्रसज्गों दृए्विपययप्रसड्श्य । प्रदेशवतो द्रव्यस्य प्रदेशवता द्रव्यान्तरेण संयो 
गस्य दृष्टत्वात्‌। एकदे शेन चेत्सावयवत्वप्रसड़: | परमाणूनां कव्पिताः प्रदेशाः स्युरिति 


मी निर्मित्त मानना पड़ेगा । उसका असंभव होनेसे परमाणु ओंमें आद्य कम नहीं होगा, क्योंकि उस 


अवस्थामें आत्माके गुण प्रयत्नका संभव नहीं है, कारण कि' उस समय दरोर नहीं है। शरीर स्थित 
हुए मनके साथ आत्माकाो संयोग होनेपर आत्माका गूण प्रयत्न उत्पन्न होता है। इस कथन 

अभिषात आदि हदृष्टनिमित्तका मी प्रत्याख्यान करना चाहिए, क्‍योंकि यह सब यृश्कि अनन्तर होनेसे 
आद्यकमंका निमित्त नहीं हो सकता है । यदि कहो कि अदृष आद्य कमंका निमित्त है, तो वह अहट 
आत्मार्भ समवाय सम्बन्धसे रहने वाला है अथवा अणु समवायों है ? दोतों प्रकारसे अहृष्ट निमित्तक 
परमाणुओंमें कमंकी कल्पना नहीं की जा सकतीं, क्योंकि अद्ृष्ट अचेतब है । चेतनसे अनधिष्ठित 
अचेतन स्वतन्बरूपसे न प्रवत्त होता है और न किसीको प्रवत्त करा सकता है, यह सांख्यप्रक्रियामें 


कहा गया है । जिसमें चतन्य उत्पन्न नहीं हुआ है वह अतत्मा उस अवस्थामें अचेतन है। आत्म- 
समवायित्व स्वीकार करनेसे अद्ृष्ट परमाणओंम कर्मका निमित न होगा, क्योंकि उसका अदृष्टके साथ 


कोई सभ्बन्ध नहीं हैँ । यदि कहो कि अहृष्वाले पुरुषक्े साथ अगुओंका सम्जन्ध है, तो सम्बन्धके निर- 


न्तर रहनेसे सवदा प्रव त्तिका प्रसंग होगा, कारण कि अन्य नियामकका अनाव हैं। इसप्रकार किसी 
नियत कम निम्ित्तके अमाव होनेसे अणुओंमें आद्यकम न होगा, कमके अभाव होनेसे कम निम्मित्तक 


संयोग न होगा । संयोगके अभाव होनेसे तबन्निमित्तक द्वशणुक आदि कार्य समुदाय नहीं होगा। 
एक परमाणुका अन्य परमाणके साथ संयोग सर्वात्मना होगा अथवा एक देशसे ? यदि सर्वात्मना हो 
तो उपचय ( रथूलता ) की अनुपपत्ति होनेसे परमाणुमात्रत्व प्रसद्ध और दृष्ट विपयंय प्रसद्भ होगा 
क्योंकि प्रदेशवाले द्रव्यका प्रदेशवाले अन्य द्र॒व्यके साथ संयोग देखा गया है। यदि एक देशसे हो तो 
हे सत्यानन्दी-दीपिका | 

# तुम्हारे मतमें आत्मा जड़ है ज्ञानमें चेतनता है, अतः अचेतन आत्मासे अचेतन अदृष्ट 
अधिष्ठित नहों हो सकता है । ज्ञान शरीरके होनेपर आत्मा और मनके संयोगसे उत्पन्न होता है, 
इसलिए सृष्टिकालमें आत्मा अचेतन ही है । अदृष्ट आत्मामें समवाय सम्बन्धसे रहता है, उसका बाह्य 
परमाणुके साथ कोई सम्बन्ध ही नहों, जिससे क्रियाका कारण हो । यदि अद्ृश्वाले आत्माका प्रमाणके 


साथ सम्बन्ध मानें तो आत्मा व्यापक है, इससे निरन्तर सम्बन्ध होनेके कारण परमाणमें निरन्तर 
क्रिया होगी और पुनः कमी भी प्रठ्य नहों होगा, क्योंकि अन्य कोई नियामक नहीं है । 
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चेत्‌-कल्पितानाप्रवस्तुत्वादवस्त्वेव संयोग इति वस्तुनः कार्यस्यासमवायिकारणं न 
स्थात्‌। असति चासमवायिकारणे द्ृचय णुकादिकायद्व॒व्यं नोत्पचेत। यथा चादिसग निर्मि 
त्ताभावात्संयोगोत्पस्यथ कम नाणूनां संभवति, एवं महाप्ररयेषपि विभागोत्पत्त्यथ कर्म 
नेवाणूनां संभवेत्‌ | त्रहि तआापि किचिन्नियतं तन्निमित्तं दएंमस्ति | अदृश्भपि सोगप्रसिद्ध- 
थथ न प्रलयप्रसिद्धयधमित्यतोी निमित्ताभायाज्न स्यादणूनां संयोगोत्पस्यथ्थ विभागोत्प- 
च्यथ वा कम |. अतश्य संयोगविभागाभावात्तदाषत्तयोः सर्प्रलययोरभावः प्रसज्येत | 
तस्मादनुपपन्नो ईयं परमाणुकारणबादः ॥१२॥ 
समवायाभ्युपगमाच साम्यादनवस्थितेः ॥ १ ३॥ 
पदच्छेद--समवायाभ्युपगमात्‌, च, साम्याद्‌, अन॑वस्थतेः । 
खूत्राथ-- च) और (समवायासम्यूपगमात्‌) जैसे परमाणुओंसे अत्यन्त भिन्न ढयणुक समवाय 
सम्बन्धसे उनके साथ सम्बद्ध है ऐसा स्वीकार किया है, वसे समवाय भी समवायियोंसे अत्यन्त भिन्न 
होता हुआ अन्य समवाय सम्बन्धसे उनके साथ सम्बद्ध होगा, ( साम्यात्‌ ) क्योंकि अत्यन्त भेद दोनोंमें 
समान है, ( अनवस्थिते: ) ऐसी स्थितिमें ततू, तत्‌ समवायके लिए अन्य अन्य समवायको कल्पना 
करनी होगी, इससे अनवस्था होनेके कारण दृचणुक आदि क्रमसे सृष्टि नहीं होगी । 
48 समवायाभ्युपगमाच्च तद्भाव इति प्रकृतेनणुवादनिराकरणेन संबध्यते। द्वाभ्यां 





चाणुभ्यां दयणुकमुत्पद्यमानमत्यन्तभिन्नमणुभ्यामण्वोः समवेतीत्यभ्युपगम्यते भवता। न 


परमाणुमें सावयवह्व प्रसंग होगा । यदि कहो कि परमाणुओंके कल्पित प्रदेश होंगे, तो कल्पितको 
अवस्तुरूप होनेसे उनका संयोग भी अवस्तु रूप होगा, इससे वह॒ वस्तु का्यका असमवायिकरण न॑ 
होगा । असमवायिकारणके न होनेपर हृथ्णुक आदि काय॑ द्रव्य उत्पन्न नहीं होगा । जैसे आदि सृश्में 
निरमित्तके अमावसे संयोगकी उत्पत्तिके लिए परमाणुओंमें कम॑ नहीं हो सकता, बसे महाश्रलयमें भी 
- विभागकी उत्पत्तिके लिए परमाणुओंमें कम नहीं हो सकेगा, कारण कि उसमें भी उस ( विभाग ) का 
कोई नियत निमित्त नहीं देखा गया है। अद्ृष्ट ( धर्माध्म ).मभी भोगकी सिद्धिके लिए है प्रलयकी 
सिद्धिके लिए नहों है, इसलिए निम्मित्तके अमावसे परमाणुओंमें संयोगकी उत्पत्तिके लिए अथवा 
विभागकी उत्पत्तिके लिए कर्म नहीं है। अतएवं संयोग और विभांगके अमावसे तदधीन होनेवाले सर्गं 
ओर प्रलयका अभाव प्रसक्त होगा, इसलिए यह परमाणु कारणवाद अनुपपन्न है ॥१२॥ 

और वशेषिकों द्वारा समवाय स्वीकार करनेसे भी सृष्टि और प्ररूयका अभाव है, इसका प्रकृत 
परमाणु कारणवादके निराकरणके साथ सम्बन्ध है । दो परमाणुओंसे उत्पय्यमान द्ृयणुक परमाणुओंसे 

सत्यानन्दी-दीपिका 

& इस प्रकार संयोगके निमित्तका खण्डनकर, अब परमाणुमें संयोगके स्वरूपका 'संयोगश्राणो 
आदिसे खण्डन करते हैं--परमाणुका संयोग व्याप्यवृत्ति है अथवा अव्याप्यवृत्ति ( एकदेशवृत्ति ) 
प्रथम पक्ष ठीक नहीं है, क्योंकि सम्पृर्णरूपसे “ व्याप्त होनेसे एक परमाणुका दूसरे परमाणुमें अन्तर्माव 
. होनेके कारण कार्यमें संथूछता न आनेसे काय॑ परमाणुमात्र होगा और वह दृष्टिगोचर न होगा, इससे 
लोक प्रसिद्धिका भी विरोध होगा, क्योंकि व्यवहारमें सावयव द्र॒व्योंका अन्य सावयव द्रव्यके सांथ एक 
देशसे-अव्याप्यवृत्ति संयोग होता है। जंसे पक्षी आदिका. वृक्षादिके साथ । दूसरा पक्ष भी युक्त नहीं 
है, क्योंकि अव्याप्यवृत्ति संयोंग सावयवोंका होता है। यदि परमाणुको सावयव मानें तो निरवयवत्व 
सिद्धान्त मज़ होगा, अतः यह परमाणुकारणवाद युक्त नहीं है ॥१२॥ 

७& समवायको अन्य समवायकी अपेक्षा जो अनवस्था दोष दिया गया है, वह युक्त नहीं है, क्योंकि 
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चेचमभ्युपगच्छता श्ाक्यते एणुकारणता समथेयितुम । कृतः ? साम्यादनवस्थितेः। यथेव 
हाणुभ्यामत्यन्तमभिन्नं सद्द्॒यणुक समवायलक्षणेन संबन्धेन ताभ्यां संबध्यत एवं समवायो 
<६पि समवायिश्यो5तत्यन्तभिन्न सन्‍्समवायलक्षणेनानयेनेव संबन्धेन समवायित्रिः संब- 
धघ्येत, अत्यन्तभेद साम्यात्‌ । ततरच तस्य तस्यान्योन्‍्यः संबन्धः कल्पयितव्य इत्यनवस्थेष 
प्रसज्येत। नन्विह प्रत्ययग्राह्मः समवायो नित्यसंबद्ध एव समवायिभिगृहाते नासंबद्ध 
संबन्धान्तरापेक्षो वा। ततश्च न तस्यान्यः संबन्धः कल्पयितव्यो येनानवस्था प्रसज्येतेति। 
#* नेत्युच्यते--संयोगो5प्येव॑ सति संयोगिभिनित्यसंबद्ध एवेति समवायवन्नान्यं संबन्धम- 
पेक्षेतर। अथार्थान्तरत्वात्संयोगः संबन्धान्तरमपेक्षेत,समवायो 5पि तहांर्थान्तर व्वात्संबन्धा- 
न्तरमपेक्षेत। नच गुणत्वात्संयीगः संबन्धांन्तरमपेक्षते न समवायो5गुणत्वादिति युज्यते 
वक्तम,अपेक्षाकारणस्य तुल्यत्वात्‌, गुणपरिभाषायाश्रातन्त्रत्वात्‌। तस्मादथॉन्तरं समवा- 
यमभ्युपगच्छतः प्रसज्येतेवानवस्था । प्रसज्यमानायां चानवस्थायामेकासिद्धों सर्वासि- 
द्वेद्वा भ्या मणुभ्यां दयणुक नेवोत्परयेत । तस्मादप्यनुपंपन्नः परमाणुकारणवादः ॥१३॥ 


अत्यन्त मिन्न होता हुआ परमाणुओंमें समवेत है ऐसा आप स्वीकार करते हैं । परन्तु ऐसा स्वीकार 
करते हुए आप परमाणुमें कारणंताका समथन नहीं कर सकते, क्‍यों ? क्‍योंकि साम्य और अनवस्थिति 
है । जिस प्रकार परमाणओंसे अत्यन्त मिन्न होता हआ द्वयणक समवायरूप सम्बन्धसे उनके साथ 
सम्बद्ध होता है, उसी प्रकार समवाय भो समवायियोंसे अत्यन्त भिन्न होता हुआ -समवायरूप अन्य 
सम्बन्धसे ही समवायियोंके साथ सम्बद्ध होथा, क्योंकि दोनोंमें अत्यन्त भेद समान है । इसलिए तत्‌ तत्‌ 
समवायक्रे लिए अन्य अन्य सम्बन्धको कल्पना करनी चाहिए, इससे अनवस्था ही प्रसक्त होगी । १ रन्तु 
“इह' ( यहाँ ) इस प्रतीतिसे ग्रह्म समवाय समवायियोंसे नित्य सम्बद्ध ही गृहीत होता है न असम्बद्ध 
ओर न अन्य सम्बन्धकी अपेक्षावाला है, इसलिए उसके लिए अन्य सम्बन्धकी कल्पना करना यक्त नहीं 
है जिससे अनवस्था प्रसक्त हो । सिद्धान्ती--नहीं, ऐसा कहते हैं, क्योंकि ऐसा होनेपर संयोग भी 
संयोगियोंके साथ नित्य सम्बद्ध ही है, इससे समवायके समान संयोग भी अन्य सम्बन्धकी अपेक्षा न 
करेगा । यदि [ संयोगियोंसे | मिन्न पदाथ होनेसे संयोग अन्य सम्बन्धकी अपेक्षा रखेगा, तो समवाय 
मी | समवायियोंसे ] भिन्न पदाथ होनेसे अन्य सम्बन्धकी अपेक्षा करेगा । गुण होनेसे संयोग अन्य 
सम्बन्धकी अपेक्षा करता है.और अगुण होनेसे समंवाय अपेक्षा नहीं करता, यह कहना यक्त नहीं है 
क्योंकि दोनोंमें अपेक्षाका कारण ( सम्बन्धियोंसे भिन्नता ) समान है और गुणप्रिमाषा अशास्त्रीय है । 
इसलिए समवायको अन्य पदार्थ स्वीकार करनेवालेको अनवस्था प्रसक्त होगी । इस प्रकार अनवस्थाके 
प्रसक्त होनेपर एककी असिद्धिसि सबकी अप्रिद्धि होनेसे दो परमाणओंसे द्वयणक उत्पन्न नहीं हंगा। 
इससे मी परमाण कारणवाद अनुपपन्न है ॥ १३॥ 


सत्यानन्दी-दी प्रिका 
“इह तन्तुषु पट: ( इन तन्तुओंमें पट है ) इत्यादि विशिष्ट  प्रतीतिका नियामक समवाय है । उसको 
अन्य सम्बन्धकी अपेक्षा नहों है, क्योंकि वह स्वरूपसे ही नित्य सम्बद्ध है। 

& वस्तुतः संयोगके समान समवाय मी द्र॒व्याश्रयी है, द्रव्यके नाशसे जसे संयोगका नाश होता 
है, वेसे समवायका भी, इससे समवाय माननेकी अपेक्षा नहीं है। जंसे कार्य होनेसे दो परमाणक्रोंके 
संयोगके लिए निमित्त नहों है, वंसे समवायकी उत्पत्तिके लिए भी निमित्त नहीं है, अतः परमाणु 
कारणवाद अयुक्त है ॥ १३ ॥ 
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नित्यमेब च भावात्‌ ॥१४॥ 
पदच्छेद--नित्यम्‌, एव, च, भावात्‌ । 
सूृत्राथ---प१रमाणुका प्रवृत्तिस्वभाव मानें तो ( नित्यमेव ) प्रवत्तिके नित्य होनेसे (भावात्‌ ) 


प्रलयाभाव प्रसद्भ (च) ओर निवृत्ति स्वभाव मानें तो ( नित्यमेव ) निवत्ति नित्य होनेसे ( मावात्‌ ) 
सृष्टिका अभाव प्रसद्भः होगा । इससे मी परमाणु कारणवाद अनुपपन्न 

अपि चाणवः प्रवृत्तिस्वभावा वा निद्ुत्तिस्वभावा वोभयस्वभावा वा 5नुभयस्वभावा 
वा5भ्युपगम्यन्ते, गत्यन्तराभावात्‌। चतुर्धापि नोपपयते। प्रवृत्तिस्व भावत्वे नित्यमेव प्रवृ 
त्तेर्मावातप्रलयाभावप्रखक्गञः | निवृत्तिस्वभावत्वेषपि नित्यमेव निवृत्तेर्मावात्सर्गाभावप्रस हू] 
उभयस्वभावत्वं च विरोधाद्समज्जअसम्‌ अनु भय स्वभाव त्वे तु निमित्तवशात्प्रद्ध क्तिनिदृत््यो 


रभ्युपगस्यमातयो रदश्ा देन पमित्त स्य नित्यसं निधाना ज्ित्यप्रदृत्तिप्रसज्ञात्‌, अतन्‍्जत्वे पप्यड- 
छादेनित्याग्रवृत्तिएसज्ञात्‌ । तस्मादप्यनुपपन्नः परमाणुकारणवादः ॥ १४ ॥ 


रूपादिमत्वाच् विपयेयो दशनात्‌ ॥१५॥ 
पदच्छेद--रूपादिमत्त्वातू, च, विपयेय!, दर्ंनात्‌ । 
सूत्राथ--( च ) और ( रूपादिमत्त्वात्‌ ) वशेषिकमतमें परभाणुको रूपादि युक्त होनेसे 


( विपयंय: ) उसमें निरवयवत्व अणुत्व आदिके विपरीत सावयवत्व आदिकी प्रसक्ति होगी 
( दशनात्‌ ) क्योंकि व्यवहारमें रूपादि युक्त घट आदियें ऐसा देखनेमें आता है । 


# सावयवानां द्रव्याणामवयवद्ञों विभज्यमानानां यतः परोविभागो न संभवतिते 
चतुर्विधा रूपादिमन्तः परमाणवश्चतुर्विधस्य रूपादिमतो भूतभोतिकस्यारस्भका नित्या- 
इचेति यद्व शे बिका अभ्युपगच्छन्ति स तेषाम भ्युपगमी निरालम्बन एव, यतो रूपादिमत्त्वा- 
त्परमाणूनामणुत्वनित्यत्वविपयंयः प्रसज्येत। परमकारणापेक्षया स्थूलत्वमनित्यत्व॑ंच 
तेषामभिप्रेतविपरीतमापचथे तेत्यथं:। कुतः ? पुव॑ लोके दृष्टत्वात्‌ । यद्धि लोके रूपादिमद् स्तु 
और परमांण प्रवृत्ति स्वमाववाले वा निवृत्तिस्वभाववाले अथवा उययस्वभाववाले वा अनु- 


भमयस्वभाववाले माने जाते हैं.? क्‍योंकि इनसे अतिरिक्तगति ( प्रकार ) नहों है। चारों प्रकार भी 
उपपन्न नहीं होते । प्रवृत्तिस्वमावत्व होनेपर नित्य ही प्रवृत्ति होनेसे प्रलयका अभाव प्रसद्भ होगा । 


निवत्तिस्वभावत्व होनेपर भी नित्य ही निवत्त होनेसे यृष्टिका अमाव प्रसद्भ होगा। प्रवृत्ति और निवत्ति 
दोनों स्वभाव होने पर परस्पर विरुद्ध होने के कारण असंगत है । यदि प्रवृत्ति और निवृत्ति उमयस्वमाव 
न मानें तो किसी कारणवश प्रवत्ति और निवत्ति स्वीकार करनेमें अदृष्ट आदि निमित्त के नित्य सन्नि- 


हित होनेसे नित्यप्रव॒ त्तिका प्रसड्र होगा, अहृशदि अनियामक होनेपर मो नित्य अश्रवृत्ति प्रसद्भ होगा 
इससे भी परमाण कारणवाद अनुपपन्न है॥ १४ ॥ 


अवयवशः (क्रमसे) विमज्यमान सावयव द्रव्योंका जहाँसे आगे विभाग नहीं हो सकता, वे चार 
प्रकारके रूपादि युक्त परमाणु रूपादि विशिष्ट चार प्रकारके भूत और मोतिकके आरम्मक हैं और नित्य 
हैं, ऐसा जो वशेषिक स्वीकार करते हैं, उनका वह स्वीकार निरालम्ब-निराधार है, क्योंकि रूपादि 
विशिष्ट होनेसे परमाणुओंको अण॒त्व और नित्यत्वके विपयेय ( स्थरृत्व और अनित्यत्व ) की प्रसक्ति 
होगी । .परमकारणकी अपेक्षा उनको अभिप्रेतके विपरीत स्थूलत्व, अनित्यत्व प्रसड़ होगा, ऐसा अभथ॑ 
है। क्‍यों ? क्योंकि लोकमें इस प्रकार देखनेमें आता है। लोकमें जो रूप आदि युक्त वस्तु है वह अपने 


सत्यानन्दी-दीपिका 
# परमाणु स्पश, रूप, रस, गन्ध आदि गुणोंसे युक्त चार प्रकारके हैं। वे रूपादि गुणोंसे युक्त 


वायु, अग्नि, जल ओर पृथिवी इन चार प्रकारके भूतों और घट, पट आदि भौतिक पदाथोंके आरम्मक. 
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तत्स्वकारणापेक्षया स्थूलमनित्यं च रृष्टम, तद्यथा पठस्तन्तूनपेक्ष्य स्थूलो नित्यश्रव भवति, 
तन्तवश्चांशूनपेश्य स्थूला अनित्याश्व भचनति, तथा चामी परमाणवों रूपादिमन्तस्तेर 
भ्युपगम्यन्ते, तस्मात्तेदपि कारणवन्तस्तदपेक्षया स्थू ला अनित्याइच प्राप्नुवन्ति। # यज्च 
नित्यत्वे कारण तेरुक्तम्‌-- सदकारणवज्निव्यम्‌' (बै० सू० ४।१।१ ) इति। तद॒प्येव॑ सत्यण्णुषु 
नसंभवति, उक्तेन प्रकारेणाणूनामपि कारणवच्त्वोपपत्ते: । यद्पि नित्यत्वे द्वितीयं कारण- 
मुक्तम- अनिव्यमिति च विशेषतः प्रतिवेधाभाव:'( वे० ५।१४ ) इति, तदपि नावदयं परमा- 
णूनां मित्यत्वें साथयति | अलति हि यस्मिन्कसिमिश्चिन्नित्ये वस्तुनि नित्यशब्देन नञः 
समासो नोपपयने, न पुनः परमाणुनित्यत्वमेवपेक्ष्यते । तच्चास्त्येव नित्यं परमकारणं 
ब्रह्म । त्च शाप्दाथव्यवह।रमाजेण कस्यचिद्थस्य प्रसिद्धिमंवबति, प्रमाणान्तरसिद्धयो 
शब्दाथयोव्यवहारात्तारातू। #% यदपि नित्यत्वे तृतीयं कारणमुक्तम्‌-अविद्या च! (बे०४। 
१५) इति, तथयेवं वित्रीयेत सतां परिटश्यमानकार्याणा कारणारना प्रत्यक्षेणाग्रहणमवि 
चेति,ततो दृयणुऋनित्यता धप्यापयेत। अथाद्रब्यत्वे सतीति विशेष्येत, तथाप्यकारणव- 
कारणकी अपेक्षा स्थूल और अनित्य देखी जाती है । जैसे पट तन्तुओंकी अपेक्षा स्थूल और अनित्य 
होता है, तन्तु अपने अवयवोंकी अपेक्षा. स्थूल और अनित्य होते हैं, वसे ये परमाण भी रूपादि युक्त 
हैं, ऐसा वे स्वीकार करते हैं। इसलिए वे भी कारणवाले हैं और उसकी अपेक्षा स्थूल और अनित्य प्राप्त 
होते हैं । 'सद॒कारणव ज्नित्यम! (सत्‌ और अकारणवाला होनेसे नित्य है) इसप्रकार परमाणुके नित्यत्वमें 
उन्होंने जो कारण कहा है, वह भी ऐसा होनेपर अर्थात्‌ परमाणु कारणवाला होनेपर परमाण में 
संभव नहीं है, क्योंकि उक्त प्रकार ( स्पशंवत्त्व, परिच्छिन्नत्त ) से परमाणु भो कारणवाले हो सकदे 
हैं। ओर 'अनित्यमिति च०! ( अनित्य है, इसप्रकार विशेषरूपसे प्रतिषेधका अभाव है ) इसप्रकार 
नित्यत्वमें जो दूसरा कारण कहा गया है, वह भी अवश्य परमाणओंमें नित्यत्व सिद्ध नहीं करता । यदि 
कोई नित्य वस्तु न हो तो नित्य शब्दके साथ नत्॒क। समास उपपन्न न होता । अतः यहाँ परमाणके 
नित्यत्वकी अपेक्षा नहीं है । वह नित्य परम कारण ब्रह्म ही है। शब्द और अथंके व्यवहा रमात्रसे किसी 
अथंकी प्रसिद्धि नहीं होती, क्योंकि अन्य प्रमाणसे सिद्ध शब्द और अथंको व्यवहारमें लाया जाता है। 
अविद्या च! (ओर अविद्या) इसयकार परमाणुके नित्यत्वमें जो भी तृतीय कारण कहा गया है । उसका 
यदि ऐसा विवर्ण करें कि जिसका काय परिदृश्यमान है ऐसे विद्यमात कारणोंका प्रत्यक्षसे अग्रहण 
अविद्या है, तो इससे द्यणकको भी नित्यत्व प्रसंग होगा । यदि 'अद्गव्यत्वे सति' अर्थात्‌ (अकारणवत्त्वे 
सति' (अकारणवाला होना ) ऐसा विशेषण दें, तो भी अकारणवत्त्व ( न कारणवाला ) नित्यत्वका 


सत्यानन्दी दीपिका 
हैं और नित्य हैं। यह वेशेषिकोंका सिद्धान्त प्रमाण रहित है। इसमें 'परमाणवः समवायिकारण- 


वन्‍तः स्वकारणापक्ष्या स्थूला अनित्याश्र ख्पवत्ताव , रसवत्तात्‌ , स्पशवत्त्वात्‌ , गन्धवत्त्तात घटवचत 


( परमाणु समवायिकारण वाले हैं और अपने कारण की अपेक्षा स्थल ओर अनित्य हैं, क्योंकि रूप 
रस, स्पर्श और गन्धवाले हैं, जसे घट ) यह अनुमान प्रमाण भी है । 


६8 'कायमनित्यम ( कार्य अनित्य है ) इसब्रकार कार्यमें विशेषरूपसे नित्यत्वके प्रतिषेध 
. होनेसे पम्माणुओंमें नित्यत्व सिद्ध होता है, अन्यथा “न नित्यमनित्यम्‌” प्रतियोगी नित्यके अभावसमें 
“नज! प्रतिषेवका समास नहों हो सकता ? परन्तु इससे भी परमाणु नित्य सिद्ध नहीं होता, किन्तु 
कार्यमें नित्यत्वके प्रतिषेघसे नित्य परम कारण ब्रह्म ही प्रतियोगीरूपसे सिद्ध होता है। कि 'इह बटे 
यक्ष: तिष्ठति' (इस वटमें यंक्ष रहता है) इसप्रकार वटमें यक्ष शब्द व्यवहारमात्रसे यक्षकी सिद्धि माननी 
पड़ेगी । मूलका ज्ञान होनेपर तो उसीसे सब सिद्ध होनेसे व्यवहारका प्र माणरूपसे उपन्यास व्यर्थ है । 
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स्वमेव नित्यतानिमित्तमापये त । तस्य जल प्रागेवोक्तत्वात्‌ अविद्या च' इति पुनरुक्त स्यात्‌! 
अथापि कारणविभ्ाागात्कारणविनाशाअन्यस्य तृतीयस्य विनाशहेतोरसंभवोी विद्या, सा 
परमाणूनां नित्यत्वं ख्यापयतीति व्याख्यायेत । नावदयं विनश्यद्व स्तु द्वाभ्यामेब हेतुभ्यां 
विनष्टुमहंतीति नियमो५सिति । संयोगसचिवे हानेकस्मिदच द्र॒व्ये द्वव्यान्तरस्यारम्भके- 
धभ्युपगम्थमान एतदेवं स्यात्‌ । यदा त्वपास्तविशेष सामान्यात्मर्क कारणं विशेषवद्व- 
स्थान्तरमापद्यमानमारम्मकमभ्युपगस्यते, तदा घृतकाठिन्यविलयनवन्मृत्यवस्थाविल- 
यनेनापि विनाश उपपद्यते। तस्माद्रपादिमत्त्वात्स्यादश्निप्रेतविपर्ययः परमाणूनाम। 
तस्मादप्यलुपपन्नः परमाणुकारणवादः ॥ १५ ॥ द 
उभयथा च दोषात्‌ ॥१६॥ 

पदच्छेद--उभयथा, च, दोषात्‌ । 

सूचार्थ--(उमयथा) परमाण उपचितापचित ग्रुणात्मक है कि नहीं ? प्रथम पक्षमें अणुत्वका 
भज होगा और द्वितीय पक्षमें उनके काय पृथिवी आदिमें रूपादिकी अनुपलब्धिका प्रसद्भध होगा, इस 
तरह दोनों प्रकारसे (च) भी (दोषात्‌ ) दोष होनेसे परपाणु कारणवाद अनुपपन्न है । 

गन्धरसरूपस्परशंगुणा स्थूला पृथिवी, रूपरसस्परंगुणाः सूक्ष्म आपः, रुपस्पर्श- 
गुणं सूश््मतरं तेज: सूक्ष्मतमो वायुरित्येवमेतानि चत्वारि भूतान्युपचितापचितगुणानि 

निमित्त प्रसक्त होगा । और उसके पूर्व कथित होनेसे अविद्या च' यह पुनरुक्त हो जायगा। यदि 

कारणके विभागसे और कारणके विनाशसे अन्य तृतीय विनाश हेतुका असंभव अविद्या है ओर वह 
परमाणुओंका नित्यत्व ख्यापन करती है, ऐसी व्याख्या करें, तो विनष्ट होती हुई वस्तु अवश्य दो ही 
हेतुओंसे विनष्ठ होनेके योग्य है ऐसा नियम नहीं है, क्योंकि संयोग सचिव अनेक द्रव्योंको अन्य 
द्रव्यका आरम्मक स्वीकार करें तो यह नियम हो, परन्तु जिसमेंसे विशेष निवृत्त हो गया है ऐसा 
सामान्यात्मक कारण विशेष युक्त अन्य अवस्थाकों ग्राप्त हुआ आरम्मक स्वीकार किया गया है, तो घृत- 


के काठिन्य विलयके समान म॒त्त अवस्थाके विलयसे मी विनाश हो सकता है। इसलिए परमाणु रूप 
आदि विशिष्ट होनेसे उनमें अमिप्रेतके विपयेय होगा । इससे मी परमाण कारणवाद अनुपपन्न है ॥१५॥ 


ग़न्ध, रस, रूप और स्पश गुणवाली पृथिवी स्थल है, रूप, रस और स्पशं गुण विशिष्ट जल 
सूक्ष्म है, रूप ओर स्पश गुण युक्त तेज सूक्ष्मतर है और स्पश गुणवाला वायु सृक्ष्मतम है, इस प्रकार 


सत्यानन्दी-दीपिका द 

# यदि द्रद्णुकमें नित्यत्वके परिहारके लिए “अद्गब्यत्वे सति' यह विशेषण दें अर्थात्‌ जिसका 
कोई द्रव्य आरम्मक न हो, उस कारणका प्रत्यक्षसे अग्रहण अविद्या है, ऐसा लक्षण करनेसे द्यणुक- 
का व्यभिचार तो निवृत्त हो जायगा, क्‍योंकि उसके अनेक द्रव्य आरम्भमक हैं। परन्तु 'कारणका 
प्रत्थधक्षसे अग्रहण' यह विशेष्य व्यर्थ होगा अकारणवत्त्व ही नित्यत्वका निमित्त हो जायगा, इससे 
'सदकारणवत्‌” इस सृत्रकी पुनरुक्ति होगी । जैसे तन्तु आदि अवयबोंके घिमाग अथवा नाशसे पटका 
नाश होता है, प्ररन्तु ये दोनों नाशंके हेतु परमाणुमें नहीं है, अतः परमाणु नित्य है। यह युक्त नहीं 
है, क्योंकि यदि अनेक द्रव्य अन्य द्रव्यके आरम्म होते तो यह नियम होता परन्तु आरम्ममें कोई 
प्रमाण नहीं है, कारण कि तन्‍्तुओंके आतान वितानसे अतिरिक्त पट कोई वस्तु नहीं है । कैवल 
तन्‍्तुओंकी ही एक अवस्था विशेष है। इसलिए परमाणु अंविद्याकां परिणाम है। उसके प्रलयनिमित्त 
कालादिसे पिण्डात्मक स्वरूपके तिरोमाव-अहृष्य होनेसे कारणमावकी प्राप्तिर्प विनाश उपपन्न होता 


है। जैसे अग्निके सम्पकंसे घृतके काठिन्यका अवयव संयोगका अवयवोंके नाश हुए विना विलय होता 
है । इसलिए परमाणु कारणवाद युक्त नहीं है॥ १५ ॥ 
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स्थूलसूक्ष्मस्‌ष््मतरसूक्ष्मतमतारतम्योपेतानि च लोके लश्ष्यन्ते, तद्गत्परमाणवो 5प्युपच्ि- 
तापचितगुणाः कब्प्येरन्न वा ? उभयथापि च दोषानुषकह्लोपपरिहार्य एव स्यात्‌ | कल्प्य 
माने तावदुपचितापचितगुणत्वे उपचितगुणानां मूत्युपच्यादपरमाणुत्वप्रसज्:। न चा- 
न्तरेणापि मूत्युपचयं गुणीपचयो भवतीत्युच्यते, कार्य षु भूतेषु गुणोपचय मूत्युंपचयदरों- 
नात्‌ । अकल्प्यमाने तृपचितापचितगुणत्वे, परमाणत्वसाम्यप्रसिद्धये यदि तावत्सव एके- 
कगुणा णव कप्प्येरंस्ततस्तेजसि स्पर्शास्योपलब्धिन स्यात्‌, 'अप्छु रूपस्परशंयो:, प्थिव्यां 
सच रसरूपस्पर्शानाम, कारणगुणपूवकत्वात्कार्थगुणानाम्‌ू। अथ सब चतुगृंणा एच 
कब्प्येरन्‌, ततो5प्स्वपि गन्धस्योपलब्धिः स्यात्‌, तेजसि गन्धरसयोः, वायों गन्ध- 
रूपरसानाम्‌। नचेवं दृश्यते। तस्मादप्यनुपपन्नः परमाणकारणवादः ॥ १६॥ 


अपरिग्रहाचात्यन्तमनपेक्षा ॥१७॥ 
पदच्छेद--अपरिग्रहात्‌, च, अत्यन्तम्‌, अनपेक्षा + 
सूत्राथ---( अपरिग्रहाच्च )परमाण कारणवादको किसी भी अंशमें मनु आदि शिष्टोंने ग्रहण 
नहीं किया है, अतः ( अत्यन्तमनपेक्षा ) कल्याणार्थी प्रुरुषोंको उसमें अत्यन्त अनपेक्षा करनी चाहिए। 
# प्रधानकारणवादो वेदविद्धिरपि केश्विन्मन्वादि भिः सत्कार्य॑त्वादंशोपजी वनाभि- 
प्रायेणोपनिबद्धः। अयं तु परमाण कारणवादो न के थ्विद्‌पि शिष्ठेः केनचिद्प्यंशेन परिगृहीत 
यन्तमेवानादरणीयो वेदवादिभिः । अपि च वेशेषिका स्तन्त्राथंमतान्षटपदार्थानद्रव्य- 


ये चारभूत अधिक और न्यून गुणवाले स्थल, सूक्ष्म, सुक््मतर और सूक्ष्मतम तारतम्यसे युक्त लोकमें 
देखे जाते हैं । इसी प्रकार स्थल-सूक्ष्म पृथिवी जलादिके समान उनके परमाणु भी उपचित ( अधिक ) 
अपचित ( न्‍्यून ) गुणवाले कल्पना किये जाते हैं कि नहों ? दोनों प्रकारसे दोषकी प्रसक्ति अपरिहाय॑ 
ही होगी । उपचित और अपचित गुणत्व विशिष्ट परमाणुओंकी कल्पना करनेपर तो उपचित गुणवाले 
परमाणुओंकी म्‌रति ( आकार ) के उपचय ( स्थल ) होनेसे अपरमाणुत्वका प्रसद्ध होगा। मतिके 
उपचयके विना भी गुणोंका उपचय होता है, ऐसा नहीं कहा जा सकता, क्‍योंकि कार्य भूतोंमें गुणोंके 
उपचय होनेपर मतिका उपचय देखनेमें आता है । यदि उपचित और अपचित गुणत्व विशिष्ट पर- 
माणुओंकी कल्पना न कर परमाणुत्वके साम्य सिद्धि ( रक्षा ) के लिए सब परमाणु एक एक गुण 
युक्त माने जायें, तो तेजमें स्पशंकी, जलमें रूप और स्पशंकी, पथिवीमें रस, रूप और स्पशंकी उपलब्धि 
नहीं होगी, क्योंकि का्यके गुण कारण गुण पृव॑क होते हैं। यदि सब चार गुण युक्त ही कल्पना किये 
जायें, तो जलमें भी गन्धकी, तेजमें गन्ध और रसकी और वायुमें गन्ध, रूप और रसकी उपलब्धि 
होगी । परन्तु ऐसा देखा नहीं जाता । .इसलिए भी परमाणु कारणवाद अनुपपन्न है ॥ १६ ॥ 
कुई एक वेदवित्‌ मनु आदिने, प्रधान कारणवाद सत्कायंत्व आदि अंशोंका उपजीवन करता 
है इस अभिप्रायसे उसे अपने स्मृति ग्रन्थोंमें स्थान दिया है। परन्तु यह .परमाणु कारणवाद तो 
किसी भी अंशमें किन्‍्हीं भी शिष्ट पुरुषोंसे गृहीत नहीं है, इसलिए वेदवादियोंसे अत्यन्त ही अनादरणीय 
है। ओर वशेषिक अपने शास्त्रके अथंभूत द्रव्य, गुण, कम, सामान्य, विशेष और समवाय नामके 
सत्यानन्दी-दीपिका 
# द्रव्य आदि छः भाव और एक अभाव इस प्रकार वशेषिक मतमें सात पदाथ हैं। छः 
भाव पदार्थ परस्पर अत्यन्त भिन्न हैं और उनके लक्षण भी भिन्न-मिन्न हैं। भाष्यमें अन्वय-व्यतिरेकसे 
भी यहो सिद्ध किया गया है कि गुणादि द्रव्यकी एक अवस्था विशेष है। यह द्रव्य है यह गुण है 
इत्यादि भेद व्यवहार तो कल्पित भेदको लेकर हो सकता है, क्योकि जसे अह््यन्त भेदमें धर्मंधमिमाव 
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. गुणकमंसामान्यविशेषसमवायाख्यानत्यन्तभिन्नान्मिन्नलक्षणान भ्युपगच्छन्ति, यथा मनु- 
प्यो५श्वःशश इति। तथात्व चाभ्युपगम्य तद्विरुद्धं द्रव्याधीनत्व॑ं रोषाणामभ्युपगच्छन्ति । 
तन्नोपपद्यते, कथम्‌ ? यथा हि लोके शशकुशपलाशप्रभृतीनामत्यन्तभिन्नानां सतां नेतरेत- 
राधीनत्वं भवति, एवं द्व्यादीनामत्यन्तभिन्नत्वान्नेव द्रव्याधीनत्व॑ गुणादीनां भवितुम- 
हँति। अथ भवति द्वव्याधिनत्वं गुणादी नाम, ततो द्वव्यभावे मावाद्द्वव्याभावे ५ भावा द्‌ द्रव्य 
मेव संस्थानादिभेदादनेकरशब्दप्रत्ययभाग्भवति । यथा देवदत्त एक एव सनन्‍्नवस्थान्तरयो- 
गादनेकशब्द प्रत्ययभाग्भवति, तद्धत्‌। तथा सति सांख्यसिद्धान्तप्रसड़ः स्वसिद्धान्तविरोध- 

'श्रापच्येयाताम्‌ ।# ननन्‍्वग्नेरन्यस्यापि सतो धूमस्यागन्यघीनत्वं दश्यते। सत्यं दश्यते,भेदप्रती- 
तेस्तु तआग्निधूमयोरन्यत्वं निश्चवीयते, इह तु शुक्लः कम्बलो रोहिणी घेनु्नीलमुत्पछमिति 
द्रव्यस्येव तस्य तस्य तेन तेन विशेषणेन प्रतीयमानत्वान्ने व द्वव्यगु गयो रग्निधूमयोरिव भेद्‌- 
प्रतीतिरस्ति, तस्माद्द्रव्यात्मकता गुणस्य। एतेन कमंसामान्यविशेषसमवायानां द्रव्यात्म- 


मनुष्य, अश्व और शशकके समान अत्यन्त भिन्न ओर भिन्न लक्षणवाऊ छः पदार्थ स्वीकार करते हैं । 
और इसी प्रकार अद्भेकार कर उसके विरुद्ध शेष सब पदाथे द्रव्यके अधीन मानते हैं। परन्तु वह 
उपपन्न नहीं होता । क्‍यों ? जैसे व्यवहारमें ही शशक, कुश, पल्राद्ष आदि अत्यन्त भिन्‍न होते हुए 
एक दूसरेके अधीन नहीं होते हैं, वंसी ही द्रव्प आदिके भी अत्यन्त भिन्‍न होनेसे गुण आदि द्रव्यके 
अधीन नहों हो सकते । यदि गुण आदि द्रव्यके अधीन होते हैं, तो द्वव्यके मावमें भाव और द्रव्यके 
अमावमें अमाव होनेसे द्रव्य ही संस्थान आदि भेदसे अनेक शब्द ओर प्रतीतिका भागी होता है। 
जैसे देवदत्त एक होता हुआ भी अन्य अवस्थाके सम्बन्धसे अनेक शब्द ओर प्रत्ययका भागी होता है । 
ऐसा माननेपर सांख्य ( वेदान्त ) सिद्धान्तका प्रसंग और स्वसिद्धान्तका विरोध प्रसंग हो जायगा । 
परन्तु अग्निसे भिन्‍न होता हुआ धूम अग्निके अधीन देखा जाता है, ठोक देखा जाता है, भेद प्रतीतिसे 
तो वहाँ अग्नि और धूमका अन्यत्व निश्चित होता है। परन्तु यहाँ शुक्ल कम्बल, लाल गो और नील- 
कमल इस प्रकार तत्‌ तत्‌ द्रव्य तत्‌ तत्‌ विशेषणसे प्रतोयमान होनेके कारण अग्नि और धूमके समान 
द्रव्य और गुणकी भेद प्रतीति नहीं है, इसलिए गुण द्रव्यात्मक है, इससे कम, सामान्य, विशेष और सम- 
वाय द्रव्यात्मक व्याख्यात हुए । यदि कहो कि द्रव्य और गुण अयुतसिद्ध हैं, इससे गुण आदि द्र॒व्यके 
सत्यानन्दी-दीपिका 

नहीं होता, बसे अत्यन्त अभेदमें भी नहीं होता है । इसलिए यदि गुण और द्रव्यका तादात्म्य स्वीकार 
करें तो वेदान्त सिद्धान्तका प्रसज्र और अपने सिद्धान्तसे विरोध होगा । 

# पुर्व॑पक्षी यहाँ अधीनका अथे कार्य मानकर व्यभिचारकी शद्धा करते हैं--जैसे धूम अग्निका 
काय है और उससे मिन्‍न है, वसे गुण आदि द्रव्यके काये हैं और उससे मिन्‍न हैं। परन्तु यह दशन्त 
विषम है,. क्योंकि जंसे धूम और अग्निका महानस आदियें प्रत्यक्ष भेंद उपलब्ध होता है, बसे द्रव्य 
और गुणका भेद उपलब्ध नहीं होता । शुक्लकम्बल, शुक्लपट आदि स्थलोंमें सामानाधिकरण्य प्रतीतिसे 

द्रव्य और गुणकी अभिन्‍नता ही उपलब्ध होती है। भिन्न देशस्थ घट आदि पदार्थ संयोग द्वारा संयुक्त 
होते हैं वे युतसिद्ध कहे जाते हैँ और अवयव अवयवी, गुण गुणी, जाति व्यक्ति, क्रिया क्रियावान्‌ ओर 
नित्यद्रव्योंमें विशेष इतका अविनाभाव है, इसलिए ये अयुतसिद्ध कहलाते हैं, इनका सम्बन्ध समवाय 
है । अब अयुतसिद्धके विकल्पोंमें से प्रथम विकल्पपर-समवायसम्बन्धसे पट तन्‍्तुमें उत्पन्न होता है, 
इसलिए पटका देश तन्तु है पट नहीं । तन्‍्तु गुण पटके गुणोंके आरम्मक हैं । वे गुण पटमें उत्पन्न 
होते हैं, इससे उनका देश पट है तन्‍्तु नहीं । इसप्रकार पटका तन्‍्तु और पटके गुणोंका पट देश 
है। इस तरह भिन्‍न-मिन्‍न देश होनेसे द्रव्य और गुणका अपृथम्देशल्व अयुतसिद्धत्व बाधित है। 
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कता व्याख्याता | गुणदीनां द्रव्याधीनत्वं द्रृव्यगुणयोरयुतसिद्धत्वादिति यद्युच्येत, तत्पुन- 
रयुतसिद्धत्वमपृथग्देशत्वं वा स्यादप्थकालत्व वा5पृथक्स्वभावत्वं वा सर्वथापि नोपपय- 
ते | अपृथग्देशत्वे तावत्स्वाभ्युपगमों विरुष्येत | कथम्‌ ? तन्त्वारब्धों हि पटस्तन्तुदेशो 
5भ्युपगम्यते, न पटदेशः। पटस्य तु गुणाः शुकलत्वादयः पणदेशा अभ्युपगस्यन्ते, न 
तन्तदेशाः । तथा चाहु--द्रव्याणि द्वव्यान्तरम्नारमन्ते गुणाश्व गुणान्तरम्‌ (वे० १।१।३०) इति। 
तन्‍्तवो हि कारणद्रव्याणि कायद्रव्यं पटमारभन्ते, तन्त॒गताश्व गुणाः शुकलादयः कार्य 
द्रव्ये पटे शुक्लादिगुणान्तरमारभन्त इति हि ते5भ्युपगच्छल्ति । सोभ्युपगमो द्रव्यगुण 
योरपृथग्दे शत्वे 5 भ्यपगम्यमाने बाध्येत । # अथापृथकालत्वमयुतसिद्धत्वमुच्येत, सव्य- 
दक्षिणयोरपि गोविषाणयोरयतसिद्धत्व॑ प्रसज्येत । तथा5पृथक्स्वभावत्वे त्वयुतसिद्धव्वे 
न द्व्यगुणयोरात्मप्ेदः संभवति, तस्य तादात्म्येनेव प्रतीयमानत्वात्‌ । युतसिद्धयों 
खंबन्चः संयोगोष्यतसिद्धयोस्त्‌ समवाय इत्ययमभ्यपगमो मषव तेषाम, प्राक्सि 
द्धस्य कार्यात्कारणस्यायतसिद्वत्वानुपपत्तेंः । अथान्यतरापेक्ष एवायमभ्यपगमः स्याद- 
यतसिद्धस्य कायेस्थ कारणेन संबन्धः समवाय इति, एवमपि प्रागसिद्धस्यालव्धात्म- 
कस्य कायस्य कारणेन संबन्धो नोपपद्यते, द्वयायत्तत्वात्संबन्धस्य । #& सिद्ध भूत्वा 
संबध्यत इति चेत्‌, प्राक्षारणसंबन्धात्काय॑ स्य सिद्धावभ्युपगम्यमानायामय तसिद्धय भावा- 
अधीन हैं, तो वह अयुतसिद्धत्व अपुथ्देशल्व है वा अप्थक्कालत्व है अथवा अपृथक्स्वभावत्व है 
सवथापि वह उपपन्न नहीं होता । यदि अपृथग्देशत्व हो तो स्वसिद्धान्तसे विरोध होगा, क्योंकि तत्तुमें 
उत्पन्न हुए पठका तन्‍्तुदेश स्वीकार किया जाता है पट देश नहीं, एवं पटके शुकलत्व आदि गुण 
पट देशवाले माने जाते हैं तन्तु देशवाले नहीं । वेशेषिक कहते हैं---'द्वव्याणि०! ( द्रव्य अन्य द्रव्यको 
आरम्म करते हैं और गुण अन्य गुणको ) इस प्रकार कारण द्रव्य तन्तु कार्यद्रव्य पटको आरम्भ करते 
हैं और तन्तु गत शुक्ल आदि गुण कायंद्रव्य पटमें अन्य शुक्ल आदि गुणोंको आरम्भ करते हैं, ऐसा वे 
स्वीकार करते हैं। द्रव्य और गुणका अपृथग्देशत्व स्वीकार करनेपर वह सिद्धान्त बाधित हो जायगा । 
यदि अपृथक्का लत्व अयुतसिद्धत्व कहो, तो गौके वाम और दक्षिण सींग भी अयुतसिद्ध हो जायंगे। 
उसीप्रकार अप थवस्वभावत्व आयुतसिद्धत्व हो तो द्रव्य और गुणका स्वरूप भेद असंभव है, क्योंकि 
वह ( गुण ) तो तादात्म्यसे ही प्रतीयमान है । युतसिद्ध पदार्थोका सम्बन्ध संयोग है और अंयुतसिद्ध 
पदार्थोंका सम्बन्ध समवाय, इसअकार उनका यह सिद्धान्त भिथ्या ही है। कारण कि कायसे पूर्व॑ सिद्ध 
_ कारण अयुतसिद्ध नहीं हो सकता, यदि कहो कि दोमेंसे एककी अपेक्षा यह अंगीकार होगा इससे 
अयुतसिद्ध का्यंका कारणके साथ सम्बन्ध समवाय है। तो ऐसा माननेपर भी जिसने अपना स्वरूप 
ही प्राप्त नहीं किया है ऐसे पृव असिद्ध कायका कारणके साथ सम्बन्ध उपपन्न नहीं होता, क्योंकि 
सम्बन्ध दोक॑ अधीन होता है। यदि कहो कि काय सिद्ध होकर कारणक साथ सम्बद्ध होता है, तो 
सत्यानन्दी-दीपिका 

# द्वितीय विकल्प 'सब्यदक्षिणयोरपि' आदिसे कहते हैं। तृतीय विकल्पमें तो 'स्वमाव' का 

-अथ स्वरूप है, इससे वेदान्तसिद्धान्तका प्रसंग हो जायगा। छ: पदार्थ अत्यन्त भिन्न हैं यह अनुमव 


विरुद्ध होनेसे अयुतसिद्धत्व बाधित है। अयुत सिद्धि दोकी है कि एककी ? इसको “प्राक्सिद्धस्य 
आदिसे कहते हैं । 


.. # “प्राप्त सत्‌ पदार्थोंकी प्राप्ति संयोग है” यह विभु आकाश आदिके संयोगमें नहीं घटेगा 
क्योंकि वे नित्य प्राप्त हैं, यदि मानें तो तन्तु और पटका भी संयोग हो जायगा, यह अपसिद्धान्त है । 
उत्पत्तिकालीन द्रव्य निगुंण और निष्क्रिय मानते हैं, क्योंकि यदि उत्पत्तिके समय द्रव्य गुण और 
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त्कायकारणयोःसंयोगविभागो न विद्येते इतीदं दुरुक्त स्‍्थात्‌। यथा चोत्पन्नमात्रस्याक्रियस्य 
कार्यंद्रव्यस्य विभुभिराकाशा दिभिद्रव्यान्तरेः संबन्धः संयोग एवाभ्युपगम्यते, न समवाय:, 
एवं कारणद्रव्येणापि संबन्धः संयोग एव स्यान्न समवायः। नापि संयोगस्य समवायस्य वा 
संबन्धस्य संबन्धिव्यतिरेकेणास्तित्वे किचित्प्रमाणमस्ति । संबन्धिदब्दप्रत्ययव्यतिरेकेण 
संयोगसमवायददब्दप्रत्ययद्शंनात्तयोरस्तित्वमिति चेत्‌ न, एकत्वेदपि स्वरूपबाह्मरूपा- 
पेक्षयानेकदाब्दप्रत्ययद्शंनात्‌। यथेकोषपि सन्‌ देवदत्तो छोके स्वरूपं संबन्धिरूप॑ 
चापेक्ष्यानेकदब्द प्रत्ययभाग्मवति--मलुष्यो ब्राह्मणः श्रोजियो वदान्यों बालो युवा 
स्थविरः पिता पुत्रः पोच्नों भ्राता जामातेति, यथा चेकापि सती रेखा स्थानान्यत्वेन 
निविशमाने कदशशतसहस्रादिशब्दप्रत्ययभेदमनुभवति, तथासंबन्धिनोरेव संबन्धि 
शब्दप्रत्ययव्यतिरेकेण संयोगसमवायदब्दगप्रत्ययाहत्वम, न व्यतिरिक्तवस्त्वस्तित्वेन 
इत्युपलब्धिलक्षणप्राप्तस्यानुपलब्घे रभावो वस्त्वन्तरस्य। # नापि संबन्धिविषयत्वे 
संबन्धदब्दप्रत्ययोीः संततभावप्रसज्ः ।.स्वरूपबाह्मरूपापेक्षयेत्यक्तोत्तरत्वात्‌ । 
तथा5ण्वात्ममनसामप्रदेशात्वान्न संयोगः सम्भवति, प्रदेशवतो द्र॒व्यस्य प्रदेशवता 
द्रव्यान्तरेण संयोगदरशंनात्‌। कल्पिताः प्रदेशा अण्वात्ममनसां भविष्यन्तीति 
कारण सम्बन्धसे पूर्व कार्यकों सिद्धि स्वीकार करनेपर अथुसिद्धिका अभाव होनेते 'कार्यकारणके संयोग 

ओर विभाग नहीं होते यह उक्त कथन असंग्रत हो जायगा । और जसे उत्पन्नमात्र-उत्पद्यमान क्रिया- 
रहित द्रव्यका विभु आकाश आदि अन्य द्र॒व्योंके साथ सम्बन्ध संयोग ही स्वीकार किया जाता है 
समवाय नहों, बसे कारण द्रव्यके साथ भी सम्बन्ध संयोग ही होगा समवाय नहीं । सम्बन्धियों से भिन्न 
संयोग अथवा समवाय सम्बन्धके अस्तित्वमें कोई भी प्रमाण नहीं है । यदि कहो कि “सम्बन्धी” इस 
शब्द और प्रत्ययके अतिरिक्त संयोग और समवाय शब्द ओर प्रतीतिके दशनसे उनका पृथक अस्तित्व 
है, तो यह युक्त नहीं है, क्‍योंकि एकमें मी स्वरूप और बाह्मरूपकी अपेक्षा अनेक शब्द ओर प्रत्यय 
देखनेमें आते हैं । जैसे देवदत्त एक होता हुआ मी व्यवहारमें स्वरूप और संम्बन्धिरूपकी अपेक्षाकर 
मनुष्य, ब्राह्मण, श्रोत्रिय, दाता, बालक, युवा, वृद्ध, पिता, पुत्र, पोत्र, भ्राता जामाता इस प्रकार 
अनेक शब्द और प्रत्ययोंक। भागी होता है। और जैसे रेखा एक होती हुई भी स्थानभेदसे नियोजित 
हुई एक, दद्य, शत, सहस्न आदि शब्द और प्रत्ययविशेषके अनुभवका विषय होती है। वसे दो सम्बन्धी 
ही ( सम्बन्धका अनुयोगी ओर प्रतियोगी ) 'सम्बन्धी' शब्द और प्रत्ययके भेदसे संयोग और सयवाय 
इन शब्द और प्रत्ययके योग्य होते हैं, किन्तु अतिरिक्त वस्तुके अस्तित्वसे नहीं । इस प्रकार उपलब्धिरूप 
लिड्भसे प्राप्त अन्य पदा्थका ( संयोग आदि सम्बन्धियोंसे भिन्न हैं इस ) अनुपलब्धिसे अमाव निदरिचित 
होता है। उसी प्रकार 'सम्बन्ध' छाब्द और प्रत्ययका सम्बन्धी विषय होनेपर भी उसका निरन्तर 
अस्तित्व प्रसंग भी .न होगा, क्योंकि वह स्वरूप और पररूपकी अपेक्षासे है, ऐसा उत्तर कह दिया गया 
है। उसी प्रकार परमाणु, आत्मा और मनका प्रदेश न होने से संयोग संभव नहीं है। 
प्रदेश विशिष्ट ( सावयव ) द्रव्यका प्रदेश युक्त ( सावयव ) अन्य द्रव्यके साथ संयोग देखनेमें 


सत्यानन्दी-दीपिका 
क्रिया युक्त उत्पन्न हो तो अपने गुणोंके प्रति वह कारण सिद्ध नहीं होगा, कारण कार्यसे पृवव॒त्ति होना 


चाहिए । उपलब्धिरूप लिजुसे प्राप्त संयोग और समवाय आदि पदार्थोकी सम्बन्धियोंसे भिन्नरूपसे 
उपलब्धि न होनेके कारण उनका अभाव निदिचत होता है । 

९. अदृष्ट विशिष्ट आत्माके साथ परमाणुका संयोग परमाणमें क्रियाका कारण है। आत्मा 
ओर मनका: संयोग ज्ञान आदिका असमवायिकारण है। अब इसका “तथा“णप्वात्ममनसाम' इत्यादिसे 


निराकरण करते हैं। किच्व अविद्यमानकी कल्पनासे ही सब अथंकी सिद्धि होनेसे बन्ध ओर मुक्तिके 
नियम भी लुप्त हो जाय॑गे । 
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चेत--न, अविद्यामानाथेकलपनायां सर्वार्थंसिद्धिप्रसज़ात्‌, श्यानेवाविद्यमानों विरुड्ढो- 
5विरुद्धो वाथेः कल्पनीयों नातोप्रथिक इति नियमहेत्वभावात्‌, कल्पनायाश्व स्वायत्त- 
त्वात्पभूतत्वसंभवाच्च । नच वेशेषिकेः कठिपितेम्यः षडभ्यः पदाथ भ्यो नये ए्रधिकाः शर्त 
सहरत्ं वाईथा न कल्पयितव्या इति निवारको हेतुरस्ति । तस्मादस्मे यस्मे ययद्वोचते 
तत्तत्सिध्येत्‌ । कश्चित्कपालुः प्राणिनां दुःखबहुल: संसार एवं मा भूदिति कल्पयेत्‌ । 

यो वा व्यसनी मुक्तानामपि पुनरुत्पत्ति कल्पयेत्‌। कस्तयोनिवारकः स्यात्‌ 

किचान्यत्‌-द्वाभ्यां परमाणुभ्यां निरवयवाभ्यां सावयवस्य द्ववणुकस्याकाशेनेव 
संस्छेषानुपपत्तिः। न द्याकाशस्य पृथिव्यादीनां च जतुकाष्ठ वत्संस्छेषो5स्ति। कायकारण- 
द्रव्ययोराध्रिताश्रयभावो5न्यथा नोपपद्यत इत्यवच्यं कल्प्यः समवाय इति चेत-न, 
इतरेतराश्रयत्वात्‌ । कायकारणयोहि' भेदसिद्धावाश्रिताश्रयभावसिद्धिः आश्रिताश्रयभाव- 
सिद्धो च तयोभंदसिद्धिः कुण्डबद्रवद्तीतरेतराश्रयता स्यात्‌। न हि कायकारणयोमुद 
आश्विताश्रयभावो वा वेदान्तवादिभिर भ्म प गम्य ते, कारणस्येव संस्थानमात्र काय मित्यभ्य- 
पगमात्‌। किचान्यत्‌ू-परमाणूनां परिच्छिन्नत्वाद्यावत्यो दिशः षडश्ो दश वा 
तावद्विरवयवेः सावयवासते स्युः. सावयवत्वादनित्याश्चेति नित्यत्वनिरवयवत्वाभ्युपगमो 
बाध्येत । यांस्त्वं दिग्मेदभेदिनोः्वयवान्कल्पययंसि त एवं परमाणव इति चेत--न, 
आता है। यदि कहो कि अणु, आत्मा और मनके कल्पित प्रदेश होंगे, तो यह युक्त नहीं है, क्योंकि 
अविद्यमान पदार्थंक्री कल्पना करनेपर सर्वा्थ सिद्धि होनेका प्रसंग हो जायगा । इतनी ही अविद्यमान, 
विरुद्ध अथवा अविरुद्ध अथंकी कल्पना करनी चाहिए, इससे अधिक नहीं, इस विषयमें कोई नियम हेतु 


नहीं है । कल्पना तो अयने अधीन होती है इससे उसके अधिक होनेकी भी संसावना है। वशेषिकों 
द्वारा कल्पित छः पदार्थोस्रे भिन्न अतिरिक्त ( अधिक ) शत, अथवा सहस्न पदार्थोकी कल्पना नहीं 


करनी चाहिए, इसका कोई निवारक हेतु नहीं है, इसलिए जिस जिसको जो जो रुचिकर होगा वह 
वह सिद्ध हो जायगा । कोई कृपालु ऐसी कल्पना करेगा कि प्राणियोंके लिए यह दुःख बहुल संसार 
ही न हो अथवा अन्य कोई व्यसनी मुक्त पुरुषोंकी पुनरुत्पत्तकी कल्पना करेगा । ऐसी स्थितिमें 
उनका कौन निवारक होगा । और इससे भिन्न दूसरा दोष .यह है--आकाशके साथ सावेयव 

धणुकके समान निरवयव दो परमाणुओंका संझ्छेष नहीं हो सकता । आकाश और पृथिवी आदिका 
लाख और काष्ठके समान संश्लेष ( मिलाप ) नहीं है। कार कारण द्रव्योंका आश्रिताश्रयमाव अन्यथा 
उपपन्न न होगा, इसलिए समवायकी अवश्य कल्पना करनी चाहिए । ऐसा यदिं कहो तो युक्त नहीं है 
क्योंकि अन्योन्याश्रय हो जायगा । कार्य कारणका कुण्डबदरके समान भेद सिद्ध हो तो आध्रिताश्रय- 
भावकी सिद्धि हो, आश्रिताश्रयमावकी सिद्धि हो तो उनका भेद सिद्ध हो, इसप्रकार अन्योन्याश्रय 


होगा । वेदान्तवादी कार्य और कारणका भेद अथवा आश्रिताश्रयभाव स्वोकार नहीं करते, क्योंकि 
कारणका ही संस्थान ( आकार विशेष ) मात्र काय है, ऐसा वे मानते हैं । अन्य दोष यह है--- 


परमाणुओंके परिच्छिन्न होने से जितनी दिशाएं छः, आठ अथवा दश हैं। उतने अवयवोंसे वे सावयव 
हो जायंगे, सावयव -होनेसे अनित्य हो जायंगे, इससे उनका नित्यत्व निरवयवत्व सिद्धान्त बाधित हो 
जायगा । यदि कहो कि दिशाके भेदसे भेदविशिष्ट जिन अवयवोंकी तुम कल्पना करते हो वे ही हमारे 
मतमें परमाणु हैं। तो यह कथन ठीक नहीं है, क्‍योंकि स्थल, सूक्ष्मके तारतम्यक्रमसे परम कारण 


सत्यानन्दी-दीपिका 
4 समवायकां अन्योन्याश्रय दोषसे खण्डनकर अब परमाणका नित्यत्व, निरवयवत्व खण्डन 


करते हैं---'परमाणवः सावयवाः परिच्छिन्नव्वात्‌ घटवत' ( परमाणु सावयव हैं परिच्छिन्न होनेसे घटके 
समात ) इसलिए परमाणुका हृचणुकके समान पृथिवीत्व एक जातीय होनेसे विनाश होता है । 
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स्थूलसक्ष्मतारतस्यक्रमेणापरमकारणाद्विनाशोपपत्तेः | यथा पृथिवी दृथणुकाथपेक्षया 
स्थूलतमा वस्तुमृतापि विनश्यति, ततः सूक्ष्मं सूक््मतरं च पृथिव्येकजातीयकं विनश्यति, 
ततो दृथणुकं, तथा परमाणवो५पि पृथिव्येकजातीयकत्वाद्विनव्येयुः। # विनइ्यन्तो5$- 
प्यवयवविभागेनेव विनश्यन्तीति चेत्‌ू-नायं दोषः, यतो घृतकाठिन्यविकयनवद्पि 
विनाशोपपत्तिमवोचाम । यथा हि घ्रतस॒वर्णादीनामविभज्यमानावयवानामप्यग्निसंयो- 
गादद्रवभावापत्त्या काठिन्यविनाशों भवति, एवं परमाणूनामपि परमकारणभावापत्त्या 
मूर्यादिविनाशों भविष्यति | तथा कार्यारस्थभोषुषि नावयवर्संयोगेनेव केवलेन भवति, 
क्षीरजलादीनामन्तरेणाप्यवयवर्संयोगान्तरं: द्धिहिमादिकार्यारम्भदर्शनात्‌। तदेव- 
मसारतरतकसंटब्धत्वादीश्वरकारणश्रुतिविरुद्धत्वाच्छुतिप्रवणैश्वच शिष्नेम॑न्चादिभिरपरि- 
ग्रहीतत्वादत्यन्तमेबानपेक्षापस्मिन्परमाणुकारणवादे कार्या आयें! श्रेयोथिभिरिति 
वाक्यशेषः ॥१७॥ ़ 
( ४ सरुदायाघधिकरणम्‌ सू० १८-२७ ) 
समुदाय उमयहेतुकेदपि तदप्राप्ि! ॥१८॥ 
पदच्छेदू--समुदाये, उमयहेतुके, अपि, तदप्राप्तिंः । 
सूत्रार्थ--( उमयहेतुकेडपि समुदाये ) परमाणु हेतुक बाह्यं समुदाय और स्कनन्‍्ध हेतुक 
आध्यात्मिक समुदायमें भी ( तदप्राप्तिः ) समुदायकी प्राप्ति नहीं होती, क्योंकि अचेतन परमाणु और 
स्कन्धोंका अपने आप समुदाय असंभव है, अन्य किसी कूटस्थ चेतन संघात कर्ताका अभाव है, अतः 
उनका मत भ्रान्तिमुरूक है । 
& वेशेषिकराद्धान्तोी - दु्युक्तियोगाद्वेद्विरोधाच्छिष्टापरिश्रह्म्च॒नापेक्षितब्य 
'बर्यन्त विनाश उपपन्न होता है। जेसे पृथिवी द्ृधणुक आदिकी अपेक्षासे स्थूलतम और वस्तुभूत 
होती हुई मी विनष्ट होती है । उससे सृक्ष्म सुक्ष्मतर पृथिवीरूपः एक जातीय नष्ट होता है, ओर 
तदनन्तर दृयणुक। उसी प्रकार परमाणु भी पृथिवीत्व एक जातीय होनेसे विनष्ट होने चाहिए। 
यदि कहो कि विनष्ट होते हुए भी अवयवविभागसे ही विनष्ट होते हैं, तो यह दोष नहीं है, क्योंकि घृत- 
काठिन्य विलयनके समान भी विनाश हो सकता है, ऐसा हम कह चुके हैं, ज॑ंसे अविभज्यमान 
अवयववाले घृत सुवर्ण आदिके भी अग्निके संयोगसे द्रवमाव प्राप्ति होनेसे काठिन्यका विनाश 
होता है, वंसे परमाणुओंका भी परम कारणमभाव प्राप्तिसि मृति'आदि विनाश होगा । उसी प्रकार 
कायंका आरम्म भी केवल अवयव संयोगसे नहीं होता है, क्योंकि अन्य अवयव संयोगके विना भी 
क्षीर, जल आदिका दधि, हिम आदि काय आरम्म देखने में आता है । इस प्रकार परमाणु कारणवाद 
असारतर तकसे विरचित तथा ईश्वर कारणत्व प्रतिपादक श्रुतिसे विरुद्ध, श्रुतिप्रवण ( श्रुति समर्थक ) 
शिष्ट मनु आदि द्वारा अस्वीकृत होनेसे श्रेय चाहनेवाले आय॑ पुरुषोंको परमाणु कारणवादमें अत्य॑न्त ही 
उपेक्षा करनी चाहिए ऐसा वाक्यशेष है ॥ १७ ॥ 
पूर्वेमें यह कहा गया है कि कुतकके योग, वेद विरुद्ध और शिष्ट पुरुषोंसे अस्वीकृत होनेसे 
संत्यानन्दी-दीपिका | 
# ब्रह्मसे भिन्न सब द्रव्य पदार्थ अज्ञानसे जन्य होनेसे निरवयव नहीं हो सकते हैं, इसलिए 


प्रलयमें उनका अदृष्ट आदि निमित्तोंके विनाशसे विनाश हो सकता है। अतएव परमाणुके अस्तित्वमें 
कोई प्रमाण नहीं है । अत: भ्रान्तिमुलक वशेषिक मतसे वेदान्तरामन्वयका विरोध नहीं है ॥ १७ ॥ 


# इस प्रकार अध वनाशिक वशेषिक मतका निराकरण कर अब बुद्धिस्थ सवंवनाशिक' मतका 
निराकरण करते हैं, इस तरह अवान्तर प्रसंगसंगतिसे 'बैशोषिक' आदिसे कहते हैं । वेशेषिक निश्चित 
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| चचवे ्े हु जे कक 

इत्युक्तम। सो5धवेनाशिक इति वेनाशिकत्वसाम्यात्सवंबेनाशिकराद्धान्‍्तो नतराम- 
पेक्षितव्य इतीदमिदानीमुपपादयामः ! सच बहुप्रकारः प्रतिपत्तिभेदादविनेयभेदाद्ोा । 

तत्जेते त्रयो वादिनों भवन्ति केचित्सर्वास्तित्ववादिनो बाह्यमान्तरं च वस्त्वभ्युपगच्छन्ति 
भूत॑ मोतिक॑ च चित्त चेत्तं च, तांस्तावस्प्रतित्रमः | तत्र भतं प्रथिवीधात्वादयः । भौतिक 
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वशेषिक सिद्धान्त अपेक्षा करने योग्य नहों है। वह अधवनाशिक है, इसलिए वनाशिकत्व साहरयसे 

सववनाशिक सिद्धान्त अत्यन्त अपेक्षा करने योग्य नहीं है । इससे अब हम इसका उपपादान करते हैं। 


प्रतिपत्तिके भेदसे अथवा 'शिष्योंके भेदसे वह बहुत प्रकारका है। उसमें ये तीन वादी हैं--कोई 
सर्वास्तित्व वादी हैं, कोई केवल विज्ञानास्तित्व वादी हैं और पुनः अन्य सववंशन्यत्ववादी हैं । उनमें जो 


सर्वास्तित्ववादी बाह्यमूत और भौतिक, आन्तर-चित्त और चेत्त स्वीकार करते हैं। पहले उनके 
सिद्धान्तका हम निराकरण करते हैं--उनमें भूत-पथिवी धातु आदि हैं, मौतिक-हप आदि और चक्ष 
सत्यानन्दी-दीपिका 


अधव नाथिक हैं, क्योंकि वे परमाणु, आकाश, दिशा, काल, आत्मा, मन, सामान्य, विशेष और 
समवाय । दब्द, स्पर्श, रूप आदि गुण और कम इनमेंसे कुछको नित्य मानते हैं और कुछका नाश । 


आधेका विनाश माननेसे वे अधंवनाशिक हैं। इनका उपन्यास वनाशिकत्वके साहश्यसे सववंना- 
शिकोंका स्मरण कराता है। जब वशेषिकमत अधवनाशिक दह्ोनेसे अनुपादेय है, तब सब वनाशिकोंका 


सिद्धान्त तो अत्यन्त ही अनुपादेय समझना चाहिए। बुद्धके शिष्योंमें चार संप्रदाय थे---वेमाषिक 


सौत्रान्तिक, योगाचार और माध्यमिक । उनमेंसे बुद्धेक वचनोंके अनुसार उसके विवरणभूत विभाषा 
क्षासत्र जिसका नाम अभिभमंविमाषा है उसे प्रमाणरूपसे माननेवाला वमाषिक है। सूत्रपयन्त जो 


बुद्के वचन हैं जिनका पाली माषामें सूत्तान्त नाम है उसे प्रमाणतमरूपसे माननेवाला सोौत्रान्तिक है। 
योग (समाधि) द्वारा आलयविज्ञानका साक्षात्कार करनेवाला योगाचार है। और “अतोमावाभावान्त- 
दृयरहितत्व|त्सवस्वमावानुस्पत्तिलक्षणा झून्यता मध्यमा प्रतिपत्‌ समध्यमो मार्ग: ॥' इति (माध्यमिक- 


वृत्ति) ( भाव और अमाव दोनों पदार्थेसि रहित होनेसे सवस्वभावकी अनुत्पत्तिरूप शन्‍्यता मध्यम 
प्रतिपत्‌ अर्थात्‌ वह मध्यममार्ग है ) इस प्रकार जों मध्यमका अवलूम्बन कर प्रवृत्त हुए वे माध्यमिक 


कहे जाते हैं। बाह्य पृरथिवी आदि और आन्तर बित्त आदि बिद्यमान होते हुए मी उनमें 'सव शून्य 
( सब दृन्‍्य है ) यह प्रथम शिष्योंको उपदेश किया। विज्ञानमें आग्रह रखनेवाले दूसरे शिष्योंको 


'विज्ञानमिवक सत' (एक विज्ञान ही सत्‌ है) ऐसा उपदेश किया । बाह्य और आन्तर उमय पदार्थोमें 
आस्था रखनेवाले शिष्योंको 'उमयं सत्यम्‌! ऐसा उपदेश किया है । वभाषिक और सौत्रान्तिकका यद्यपि 


बाह्य पदार्थोंके प्रत्यक्षत्व और अप्रत्यक्षत्वमें विवाद है, तो भी सर्वास्तित्ववादमें विवाद नहों है । 


इसलिए दोनोंको एककर तीन मत दिखाये गये हैं। सर्वास्तित्ववादीके मतमें प्रथिवी आदि चार भूत हैं 
और आकाश आवरणका अभावमात्र है। इन पृथिवी आदि भूतोंसे उत्पन्न हुए पबंत आदि काय॑ 


भौतिक हैं ये बाह्य हैं। चित्त और चित्तसे उत्पन्न हुए काम आदि चैेत्त आन्तर हैं। इस प्रकार सब भूत 
भौतिक पदार्थ परमाणुओंका ही समुदाय है अवयवोंसे अतिरिक्त अवयवी नहीं है । प्रथिवीके परमाणु 


' कठिन, जलके स्नेह, अग्निके उष्ण और वायुके चलन स्वमभाववाले होते हैं, इस प्रकार यह बाह्य समुदाय 
है । रूप, विज्ञान, वेदना, संज्ञा और संस्कार इस प्रकार पाँच स्कन्ध हैं, स्कन्धका अर्थ समुदाय है । 


“जिससे निरूपण किया जाय अथवा जिसका निरूपण किया जाय वह रूप है” इस प्रकार करण और कम 
व्युत्पत्तिसे रूप दब्दका अथ-इन्द्रिय और विषय दोनों हैं, इसलिए विषय सहित इन्द्रिय रूपस्कन्ध है । 
यद्यपि रूप आदि विषय बाह्य हैं तो भी देहस्थ इन्द्रियोंसे ग्राह्म होनेसे आध्यात्मिक हैं 'भहम्‌, अहम्‌ 

१. देशना लोकनाथानां सच्वाशयवशज्ञानुगाः | भिद्वन्ते बहुधा लोक उपायबेहुमिः पुनः ॥ १ ॥ 


गय्मीरोत्तानभेदेन क्वचिच्योमयलक्षणा । भिन्नापि देशाना5मिन्ना झून्यता5द्दयलक्षणा ॥ २ ॥ 
( बोधिचित्तविवरण ) 


अधि० ४ स्‌० १८ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासद्दित छरेरे 


रूपादयश्रश्लुरादयश्र | चतुष्ये व पृथिव्यादिपरमाणवः खरस्नेहोष्णेरणस्वभावास्तें 
पृथ्व्यादिभावेन संहन्यन्त इति मन्यन्ते! तथा रूपविज्ञानवेदनासंज्ञासंस्कारसंज्ञकाः 
पश्चस्कन्धाः । तेष््याध्यात्मं स्वव्यवहारास्पद्भावेन संहन्यन्त इति मन्यन्ते। 58 तत्रे 

दमभिधीयते--योपयमुभयहेतुक उभयप्रकारः समुदायः परेषामभिप्रेतो5णुहेतुकश्च 
भूतभीतिकसंहतिरूपः स्कन्धहेतुकश पश्चस्कन्धी रूपः तस्मिन्न मयहे तुके ५ पि समुदाये5 भि- 
प्रेयपाणे तद्प्राप्तिः स्यात्समुदायाप्राप्तिग, समुदायभावानुपपत्तिरित्यर्थः | कुतः ? समुदायि 

नामचेतनत्वात्‌ ! चित्ताशिज्वलनस्थ च समुदायसिद्ध्रथीनत्वात्‌, अन्यस्य च कस्य- 
चिव्चेतन सय भोक्तः प्रशासितुर्वा स्थिरस्य संहन्तुरनभ्युपगमात्‌ निरपेक्षप्रवृत्त्यभ्युपगमे 
च प्रवृत्तचुपरमग्रसज्ात्‌। आशय स्याप्यन्यत्वानन्यत्वाभ्यामनिरूप्यत्वात्‌। क्षणिकत्वा-. 
भ्युपगमाक्य निव्यपारत्वात्पवृत््यनुपपत्ते!। तस्मात्समुदायानुपपत्तिः। समुदायालुप- 
_पत्तों च तदाश्नया छोकयात्रा लुप्येत ॥१८॥ 


आदि हैं । प्रथिवी आदिके चार प्रकारके परमाण कठिन, स्नेह, उष्ण और चलन स्वमाववाले होते हैं 
वे पृथिवी आंदिं रूपसे संघटित होते हैं, ऐसा मानते हैं। उसी प्रकार रूप, विज्ञान, वेदना, संज्ञा, और 


संस्कार नामके पाँच स्कन्त्र हैं। वे भी आध्यात्मिक (शरीर सम्बन्धी) होकर सव व्यवद्वारके विषयरूपसे 
संघटित होते हैं, ऐसा मानते हैं । 


सिद्धान्ती---इस विषयमें कहते हैं--जो यह उभयहेतुक, उभय प्रकारका समुदाय अन्य- 
बौद्धोंको अभिप्रेत है अण है हेतु जिसका ऐसा भूत मौतिक संघातरूप' और स्कन्‍्ध है हेतु जिसका ऐसा 
पाँच स्वन्धरूप उस उमयहेतुक समुदायके स्वीकार करनेपर भी तदप्राप्ति--समुदायकी अप्राप्ति 
है, समुदायमावकी अनुपपत्ति है ऐसा अर्थ है। किससे ? इससे कि समुदायी अचेतन हैं, क्योंकि चित्ता- 


भिज्वलन समुदाय सिद्धिके अधीन है और अन्य किसी स्थिर चेतन भोक्ता वा शासिताको संघातकतृंरूपसे 
स्वीकृत नहीं किया गया है । अपेक्षा रहित प्रवृत्ति स्वीकार करें तो प्रवृत्तिका अनुपरम प्रसद्भ हो जायगा। 


आदय-सन्तान ( विज्ञान प्रवाह ) का भी संतानीसे अन्यरूपसे अथवा अनन्यरूपसे निरूपण नहीं 
किया जा सकता और उसे क्षणिक स्वीकार करनेसे व्यापार रहित होनेके कारण उसकी प्रवृत्ति नहीं हो 
सकती, इसलिए समुदायकी अनुपपत्ति है। समुदायको अनुपपत्ति होनेपर तदाश्रय लोकयात्रा 
( व्यवहार ) लुप्त हो जायगी ॥ १८ ॥ 
.. सत्यानन्दी-दीपिका 

( मै, मैं ) ऐसा आलय विज्ञानका प्रवाह विज्ञान स्कन्ध है । सुखादिका अनुमव वेदना स्कन्ध है । राग, 
द्वेष, मोह, धमं, अधम आदि संस्कार स्कन्ध है। इनमें विज्ञान स्कन्ध॑-चित्तं-आत्मा कहा जाता है और 
अन्य चार स्कन्ध चैत्त-चित्तके काये कहे जाते हैं, यह आध्यात्मिक स्कन्ध हैं। यह सं लोकेयात्राका 
निर्वाहक है । अवयवोंसे. भिन्न अववयीकी उपलब्धि न होनेसे अवयवोंका ही. समुदायमात्र है । 
सत्‌ है वह क्षणिक है यथा विद्यत्‌ । बाह्य और आन्तर सब क्षणिक है, यह उनका सिद्धान्त है। 

# सिद्धान्ती--सृधश्टि आरम्ममें परमाणुओं अथवा स्कन्धोंका समुदाय स्वतः नहीं हो सकता 


क्योंकि वे अचेतन हैं। चित्तसंज्ञक विज्ञान भी समुदाय का हेतु नहों है, कारण कि देहाकार संघात 
होनेपर विज्ञान होता है और विज्ञान होनेपर देहाकार संघात होता है, इसप्रकार अन्योन्याश्रय दोष 


होगा । क्षणिक विज्ञानसे भिन्न किसी संधातकतृं स्थिर भोक्ता चेतन जीव अथवा शास्ता ईश्वरको तुम 
स्वीकृत नहीं करते । यदिं कहो कि किसी अन्यकी अपेक्षा किए विना अणु ओर स्कन्ध स्वयं ही संघात 


करनेके लिए प्रवत्त होते हैं, तो ऐसा माननेपर किसी अन्य नियामकके न होनेके कारण संतत प्रवृत्ति 
होनेसे मोक्षामाव प्रसज्भ होमा । यदि कहो कि आलयविज्ञान संतान संधातकर्ता है, तो वह संतानियोंसे 


भिन्न है अथवा अभिन्‍न ? यदि भिन्न है तो स्थिर है कि क्षणिक ? यदि स्थिर है तो विज्ञान नामसे 
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इतरेदरप्रत्ययत्वादिति चेन्नोत्पत्तिमात्रनिमित्तत्वात्‌ ॥१९॥ 
पदच्छेद--इतरेतरप्रत्ययत्वात्‌, इति, चेत्‌, न, उत्पत्तिमात्रनिमित्तत्वात्‌ । 
सूच्राथं--( इतरेंतरप्रत्ययत्वात्‌ ) अविद्या आदिके परस्पर कारण होनेसे घटीयन्त्रके समान 
अविद्या आदिके सदा घूमनेपर अर्थात्‌ आक्षिप्त संघातकी उपपत्ति होती है, ( इति चेन्न ) ऐसा यदि 
कहो तो यह युक्त नहीं है, ( उत्पत्तिमात्रनिमित्तत्वात्‌ ) क्‍योंकि वे केवल उत्पत्तिमें निमित्त हैं । 


88 यद्यपि भोक्ता प्रशासिता वा कश्चिच्चेतनः संहन्ता स्थिरो नाभ्युपगस्यते 
तथाप्यविद्यादीनामितरेतरकारणत्वादुपपद्यते लोकयात्रा। तस्यां चोपपद्यमानायां न 
किचिदपरमपेक्षितव्यमस्ति । ते चाविद्यादयो5५विद्या संस्कारो विज्ञानं नाम रूप षडाय- 
तन॑ स्पश्ों वेदना तृष्णा उपादान भवी जातिजरा मरणं शोकः परिदेवना दुःखं दुर्मनस्ते- 
त्येबंजातीयका इतरेतरहेतुका: सोगते समये क्चित्संक्षिप्ता निर्दिष्ठाः कचित्प्रपश्ञिताः । 
सर्वेषामप्ययमविद्यादि कलापो 5प्रत्याख्येयः। तदेवमविद्यादिकलापे परस्पर निमित्तनेमित्ति- 

पूृवपक्षी-- यर्याप भोक्ता अथवा प्रशासिता, संघातकर्ता कोई स्थिर चेतन स्वीकार नहों किया 
जाता है, तो भी अविद्या आदि परस्पर कारण होनेसे लोक यात्रा हो सकती है, उसके उपपच्यमान 
( सिद्ध ) होनेपर अन्य कोई अपेक्षितव्य नहीं है। अविद्या, संस्कार, विज्ञान, नाम, रूप, षडायतन, 
स्पश, वेदना, तृष्णा, उपादान, मव, जाति, जरा, मरण, शोक, परिवेदना, दुःख और दुमनसस्‍्ता इस- 
प्रकारके परस्पर कारणभूत वे अविद्या आदि बौद्ध सिद्धान्तमें कहीं संक्षेपसते और कहीं विस्तारसे निदिष्ट 
किये गये हैं। यह अविद्या आदि कलाप सब वादियोंसे भी प्रत्यख्यान करनेके योग्य नहीं है। इसलिए 
यदि कहो कि इसप्रकार अविद्या आदि समुद्ययके परस्पर निमित्त-नमित्तकमाव कार्यकारणरूपसे घटी- 

सत्यानन्दी दीपिका 

आत्मा ही है, इससे वदान्त सिद्धान्तका प्रसद्भ होगा । क्षणिक मानें तो उसमें किसी उत्पत्तिका हेतु 

भूत व्यापार नहों हो सकता, इसलिए परमाणु आदिका मेलन करनेके लिए उस सनन्‍्तानमें प्रवत्ति 
अनुपपन्न है। यदि उसमें प्रवृत्ति मानें तो वह क्षणिक नहीं रहेगा । इस मतमें प्रथम क्षणमें वस्तु 
उत्पन्न होकर द्वितीयक्षणमें नष्ट होती है, अतः वह क्षणिक कहो जाती है। इससे इस मध्यमें प्रवत्ति- 
जनक व्यापार नहीं हो सकता । इसप्रकार परमाणु भी क्षणिक हैं उनमें मी समुदाय होनेकी' क्रिया 
नहीं हो सकती । यदि संतान संतानियोंसे अनन्य है तो पुर्वोक्त अन्योन्याश्रय दोष है। इसलिए संघात 
कतकिे न हीनेसे दोनों प्रकारका समुदांय नहों हो सक॑ता है ॥ १८ ॥ 

६8 क्षणिक : पदार्थोमें स्थिर बुद्धि अविद्या है अर्थात्‌ अनित्य, अशुति, असत्‌ और क्षणिक 
दरीर आदि आकारमें परिणत अनात्मपदार्थोमें नित्य, शुचि, सत्‌ु और आत्मबुद्धि अविद्या है। उससे 
राग, 6ष, मोह आदि संरकार. उत्पन्न होते हैं जो विषयोंमें प्रवत्त करते हैं। उन संस्कारोंसे 
गर्भस्थका आद्य विज्ञान उत्पन्न होता है। उससे पृथिवी आदि चारभूत जो नामका आश्रय होनेसे नाम 
दब्दसे कहे जाते हैं, उत्पन्न होते हैं। उनसे रूप-सित-शुक्र और असित द्योणित उत्पन्न होते हैं । विज्ञान 
पृथिवी आदि चार भूत और रूप यह छः जिस इन्द्रिय समृहके स्थान हैं, अतः वह इन्द्रिय षडायतन 
है। नाम, रूप और इन्द्रियोंका परस्पर संयोग स्पश है। उससे सुख आदिका अनुभवरूप वेदना 
उत्पन्न होती है। उससे विषयोंकी तृष्णा होती है। उससे वाणी और दरीर आदिकी चेष्टारूप प्रवृत्ति 
उपादान है । उससे जन्मके हेतुभूत धर्म आदि उत्पन्न होते हैं। उससे जन्म-पाँच स्कन्ध समुदाय 
उत्पन्न होता है। उत्पन्न स्कन्धोंका परिपाक जरा है, इनका नाश मरण है। मरते हुए पुरुषकी पुत्र 
आदिके स्नेहसे जो अन्तर्दाह वह शोक है। उससे हा पुत्र ! इत्यादि विक्ाप परिवदना है। अनिष्टका 
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कभावेन घटीयन्त्रददनिशमाचतंमाने एर्थाक्षिप्त उपपन्नः संघात इति चेत्‌-& तन्न,कस्मात्‌ 
उत्पत्तिमात्रनिमित्तत्वात्‌! भवेदपपन्नः संघातों यदि संघातस्य किचिज्निमित्तमवगस्येत, 

त्ववगम्यते यत इतरेतरप्रत्ययत्वे पप्यविद्यादीनां पू्वपूर्वमुत्तरोत्तरस्योत्पत्तिमात्रनिमित्तं 
भवद्भवेन्न तु संघातोत्पत्तेः किचिबल्रिमित्त संभवति। नन्‍वविद्यादि मिरर्थादाक्षिप्यते संघात 
इत्युक्तम। अत्रोच्यते-यद्‌ तावदयमशिप्रायो5विद्यादयः संघातमन्तरेणात्मानमरूभमाना 
अपेक्षन्ते संघातमिति, ततस्तस्य संघातस्य निमित्त' वक्तव्यम्‌। तत्च नित्येष्वप्यणुष्वभ्युप- 
गस्यमानेष्वाश्रयाश्रयिभूतेषु च भोक्‍्तषु सत्सु न संभवतीत्युक्त वेशेषिकपरीक्षायाम | 
किमज्ञ पुनः क्षणिकेष्वप्यणुषु भोक्त रहितेष्वा श्रया श्रयिशेन्येषु वाभ्युपग स्यमानेषु संभवेत्‌ 
अथायमभिप्रायो5विद्यादय एव सट्डातस्य निमित्तमिति, कथं तमेवाश्नित्यात्मानं लभमाना- 
स्तस्येव निमित्त स्युः? अथ मन्यसे सचद्नाता णवानादों संसार संतत्यानुवर्तन्ते तदाभ्रयाश्वा- 
विद्यादय इति, तद्पि सद्ठातात्सइ्वातान्तरसमुत्पद्यममानं नियमेन वा सदशमेवोत्पय्यत, 
अनियमेन वा सटद॒शं विसदशं वोत्प््येत। # नियमाभ्यु पगमे मनुष्यपुदलस्य देवतियीग्यो- 
निमारकप्राप्त्यमावः प्राप्लदुयात्‌। अनियमाभ्युपगमे5पि मनुष्यपुद्वलः कदाचित्क्षणेन हस्ती 
यन्त्र के समान सवंदा आवंतमान होनेसे अर्थात्‌ आक्षिप्त संघात उत्पन्न होता है। सिद्धान्ती--वह युक्त 
नहीं है, किससे? इससे कि वे उत्पत्ति मात्रके निमित्त हैं । यदि संघातका कोई निमित्त अवग॒त हो, तो संघात 
उत्पन्न हो, परन्नु उसका कोई निमित्त अवगत नहीं होता, क्योंकि अविद्या आदि परस्पर कारण होने- 
पर मी पूव पृव उत्तरोत्तरकी केवल उत्पत्तिका निर्मित्त होता हो, तो हो, परन्तु संघातोत्पत्तिका कोई 
निमित्त नहीं हो सकता । पर-तु ऐसा कहा गया है कि अविद्यादिसे अर्थात्‌ संघात आक्षिप्त होता है । 
इसपर कहते हैं--यदि यह अभिप्राय हो कि अविद्या आदि संघातके विना अपने स्वरूपको न प्राप्त होते 
हुए संघातकी अपेक्षा करते हैं, तो उससे उस संघातका निमित्त कहना चाहिए। यह वशेषिक परीक्षामें 
कह दिया गया है. कि अणुओंकों नित्य मानने और आश्रयात्रयिभूत स्थायी भोक्तांओंके विद्यमान 
होनेपर भी संघात नहीं हो सकता, तो हे अद्भ ! भोक्तरहित अथवा आश्रयाश्रयिभावसे शून्य क्षणिक 
परमाणुओके माननेयर केसे संभव होगा ? यदि यह अभिप्राय हो कि अविद्या आदि ही संघातके 
निमित्त हैं, तो उसका ही आश्रवकर अपने स्वरूपको प्राप्त होते हुए उसके ही निमित्त किसप्रकार 
होंगे ? ऐसा यदि- मानते हो कि संघात ही अनादि संसारमें निरन्तर प्रवाहरूपसे आवतंमान है और 
उनके आश्रयसे अविद्या आदि हैं, तो मो संघातसे उत्पन्न होता हुआ अन्य संघात नियमसे समान 
ही उत्पन्न होगा अथवा अनियमसे समान अथवा असमान उत्पन्न होगा । नियम स्वीकार करनेपर 


मनुष्य शरोरको देवत्व, तियंग्योनित्व, नारकीयत्व प्राप्तिका अमाव प्राप्त होगा । अनियम स्वीकार 
करनेपर मी मनुष्य शरीर कभी क्षणमरमें हस्ति होकर अथवा देव अथवा पुनः मनुष्य होगा, ऐसा प्राप्त 
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अनुमव दु:ख है। इससे मनोव्यथा दुमनस्ता होती है, और 'इति! घब्दसे मान, अपमान आदि 
क्लेशोंका संग्रह है। इसश्रकार अविद्या आदिका परस्पर कार्यकारण भाव होता है, इससे आक्षिप्त 
सभुदाय उपपन्न होता है । 

# अविद्या आदि संघातको उत्पन्न करते हैं और संघाठ अविद्याको उत्पन्न करता है, ऐसा 
ग्राननेसे अन्योन्याश्रय दोष स्पंष्ट है । 

# 'पूयते गलति चेति पुदूगल:-देहं:' बढ़ता है और क्षोण होता है, अतः देह पुदूगल है ।' 
अथवा 'पूयन्ते गरून्ति चेति पुदुगाः शरीराम्भका: परंमाणवः” :भोग ओर मभोक्ताँ दोनों क्षणिक 
होनेसे न भोग़ है और न भोक्ता हो । इसलिए भोग और मोक्षका कथन असंग्रत है। भोग और मोक्ष 
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भूत्वा देंवो वा पुनर्मेनुष्यो वा भवेदिति प्राप्लुयात्‌। उमयमप्यभ्युपगमविरुद्धम्‌ू। अपि च 
यद्भोगार्थ: सट्जातः स्यात्स नास्ति स्थिरो भोक्तेति तवाभ्युपगमः ततश्व भोगो भोगार्थे 
पव, स नानन्‍येन प्राथनी यः तथा मोक्षो मोक्षार्थ णवेति मुमुक्षुणा नान्‍येन भवितव्यम्‌। अन्येन 
चेत्प्राथ्यतोभयम्‌ , भोगमोक्षकालावस्थायिना तेन भवितव्यम्‌। अवस्था यित्वे क्षणिकत्वा- 
भ्युपगमविरोधः । तस्मादितरेतरोत्पत्तिमात्निमित्तत्वमविद्यादीनां यदि भवेद्धवतु नाम, 
नतु सट्नातः सिध्येत्‌, भोकत्रभावादित्यपिप्रायः ॥१९॥ 
कम 
उत्तरोत्पादे च पूवेनिरोधात्‌ ॥२०॥ 

पदच्छेद--उत्त रोल्पादे, च, पूव॑निरोधात्‌ । 

सूतआार्थ--( च ) और ( उत्तरोत्पादे ) उत्तर कार्यक्षणकी उत्पत्तिके समेयमें (पुवनिरोधात्‌) 
कारण क्षणका नाश माननेपर सुगत मतमें हेतुके अधीन मी कार्योत्पक्ति नहीं हो सकती 

# उक्तमेतत्‌--अविद्यादीनामुत्पत्तिमात्रनिमित्तत्वान्न सट्भगातसिद्धिरस्तीति। तद्पि 
तूत्पक्तिमातनिमित्तत्वं न सम्भवतीतीद्मिदानीमुपपायते । क्षणभड्वादिनो5यम भ्युपगम 
उत्तरस्मिन्क्षण उत्पद्यमाने पूर्वः क्षणो निरुध्यत इति। न चेवमभ्यपगच्छता पूर्वोत्तरयो: 
क्षणयोह तुफलभाव: शक्यते संपाद्यितुम्‌। निरुध्यमानस्य निरुद्धस्य वा पूर्वक्षणस्याभाव- 
गस्तत्वादुत्तरक्षणहेतुत्वानुपपत्ते: । अथ भावभूतः परिनिष्पन्नावस्थः पूर्वक्षण उत्तरक्षणस्य 
हेतुरित्यभिप्रायस्तथापि नोपपद्यते, भावभूतस्य पुनर्व्यापारकल्पनायां क्षणान्तरसस्बन्ध- 
प्रसज्ञात्‌। अथ भाव एवास्य व्यापार इत्यभिप्रायस्तथापि नैबोपपयते,हे तुस्वभावा नु पर क्तस्य- 
होगा । किन्तु ये दोनों सिद्धान्तके 'होगा। किन्तु थे दोनों सिद्धान्तके विरुद्ध हैं। ओर जिसके मोगके लिए संघात हैं। और जिसके भोगके लिए संघात होगा, वह भोक्ता 
स्थिर नहीं है ऐसा तुम्हारा स्वीकार-सिद्धान्त है, उससे भोग भोगके लिए होगा दूसरेसे प्रार्थनीय न 
होगा । उसीक्रकार मोक्ष मोक्षके लिए ही होगा, इससे अन्य मुमुक्ष नहीं होना चाहिए । यदि दोनों 
अन्य से प्राथित हैं तो भोग और मोक्ष काल पय॑न्‍त वह स्थायी होना चाहिए । स्थायित्व माननेपर 
क्षणिकत्व सिद्धान्तका विरोध होता है। इसलिए यदि अविद्या आदि केवल परस्परकी उत्पत्तिमें निमित्त 
होते हों, तो हों, परन्तु स्थायी भोक्ताके न होनेसे संघात सिद्ध नहीं होगा, ऐसा अभिप्राय है ॥१९॥ 

यह कहा गया है कि अविद्या आदि परस्पर केवल उत्पत्तिमें निमित्त होनेसे संघातकी सिद्धि 
नहीं होती, परन्तु वे उत्पत्तिमात्रके भी निमित्त नहीं हो सकते, अब इसका उपपादन किया जाता है । 
क्षणभज्भवादीका यह स्वीकार-सिद्धान्त है कि उत्पद्यमान उत्तर क्षणमें पवक्षणका नाश होता है। 
ऐसा स्वीकार करनेवाले तुमसे पुवं और उत्तर क्ष णका कार्यंकारणमाव सम्प'दन नहीं किया जा सकता, 
नष्ट होता हुआ अथवा नष्ट हुआ पृवक्षण अभावग्रस्त होनेसे उत्तरक्षणका कारण नहीं हो सकता । 
यदि यह अभिप्राय है कि भावरूप सिद्धावस्थापन्न पूर्वक्षण उत्तरक्षणका हेतु है, तो मी उपपन्‍्न नहीं 
होता, क्योंकि मावरूपमें पुनः व्यापारकी कल्पना करने पर अन्य क्षणके साथ सम्बन्ध प्रसड़ होगा | यदि 
यह अभिप्राय हो कि माव ( उत्पत्ति ) ही इसका व्यापार है, तो भी उपपन्न नहीं होगा, कारण कि हेतु- 
स्वमावसे उपरक्त ( सम्बद्ध ) न हुए कार्यंकी उत्पत्ति संभव नहीं है स्वमावसे उंप्राग स्वीकार करें, 
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अपने लिए नहीं होते, किन्तु अन्यके लिए। अतः भोग और भोक्षकी साथंकताके लिए भोक्ता और 


मुमुक्ष भोग और मोक्ष पयन्त स्थायी मानने होंगे, तब तो क्षणिक सिद्धान्तका बाध होगा । इसलिए 
स्थायी चेतन मोक्ताके बिना संघात असिद्ध है ॥१५९॥ 


& बौद्ध लोग दो प्रक।रकी कार्योत्पत्ति मानते हैं--एक' हेतुके अधीन ओर दूसरी समुदायके 
अधीन । उन दोमें 'अविद्यासे संस्कारकी उत्पत्ति और संस्कारसे विज्ञानकी. उत्पत्ति” यह पहला प्रकार 
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फलस्योत्पत्त्यसं भवात्‌ । स्वभावोपरा गा भ्यपगमे च हेतुस्वभावस्य - फलकालावस्थायित्वे 
सति क्षणभन्शाभ्युपगमत्यागप्रसड्॒ः। विनेव वा स्वभावोपरागेण हेतुफलभावम भ्युपग छत 
सर्वन्न तत्प्राप्ते रतिप्रसड्रः। अपि चोत्पादनिरोधों नाम वस्तुनः स्वरूपमेव वा स्यथातामव- 
स्थान्तरं वा वस्त्वन्तरमेव वा, सवथापि नोपपचते । यदि तावद्व स्तुनः स्वरूपमेयोत्पाद 
निरोधो स्याताम्‌, ततो वस्तुशब्द उत्पादनिरोधशब्दों च पर्यायाः प्राप्छुयुः। अथास्ति 
कश्चिद्वि शेष इंति मन्येतोत्पादनिरोधशब्दाभ्यां मध्यवर्तिनो वस्तुन आद्यन्ताख्ये अबस्थे 
अभिलप्येते इति, एवमप्यायन्तमध्यक्षणत्रयसंबन्धिरवाद्व स्तुनः क्षणिकत्वाभ्यु पगमहानि: । 
अथात्यन्तव्यतिरिक्तावेत्रोत्पादुनिरोधों वस्तुनः स्थातामश्वमहिषवत्‌, ततो वस्तु उत्पाद 
निरोधाभ्यामसंरूश्रमिति वस्तुनः श्ाश्वतत्वप्रसह्ृः। यदि च॑ दशनाददंने धस्तुन 
उत्पादुनिरोधो स्याताम्‌ , एवमपि द्व॒ष्ट्रधर्मों तो न वस्तुधर्माविति वस्तुनः द्ाश्वतत्व- 
प्रसक्ष एव । तस्मादप्यसंगतं सोगतं मतम्‌ ॥ २० ॥ 
असति प्रतिज्ोपरोधी योगपद्यमन्यथा ॥॥२१॥ 

पदच्छेदू--असति, प्रतिश्ञोपरोधः, यौगरपद्यम्‌, अन्यथा । 

सूत्राथ--( असति ) कारणके विना कार्योत्पत्ति माननेपर ( प्रतिज्ञोपरोधः ) प्रतिज्ञाका बाध 
होगा, ( अन्यथा ) कार्य पर्यन्त कारणकी स्थिति होनेसे ( यौगपद्यम्‌ ) दोनोंको एक समयमें विद्यमान 
होनेसे क्षणिकत्व प्रतिज्ञाकी हानि होगी । 
तो हेतुस्वभावकों फल ( कार्य ) -पयन्त स्थायी होनेपर क्षणमद्भ सिद्धान्तका त्याग प्रसद्भ हो जायगा । 
अथवा हेतुस्वभावसे उपरक्त हुए विना ही कार्यकारणमाव स्वीकार करनेवाले तुमको सर्वत्र उसकी 
प्राप्ति होनेसे अतिप्रसज्भ होगा । किच्व उत्पाद और निरोध प्स्तुका स्वरूप ही हो अथवा अन्य अवस्था 
हो वा अन्य वस्तु ही हो, सवंथा भी उपपन्न नहों होता । यदि उत्पत्ति और विताश वस्तुके स्वरूप हों 
तो उससे वस्तु शब्द, उत्पत्ति और विनाश शब्द पर्याय होंगे अर्थात्‌ एक हो पदांथके दो नाम हैं । 
यदि उत्पत्ति और विनाश छब्दोंसे मध्यवर्ती वस्तुकी आदि और अन्तिम अवस्थाएँ हैं ऐसा कोई 
विद्येष है, ऐसा मानें, तो ऐसा होनेपर भी वस्तुका आदि, मध्य और अन्त तीन क्षणके साथ सम्बन्ध 
होनेसे इसमें क्षणिकत्व सिद्धान्तकी हानि होगी । यदि अश्व ओर महिषके समान उत्पाद, ओर निरोध 
वस्तुसे अत्यन्त भिन्न हों, तो उससे उत्पाद और निरोधसे वस्तु असम्बद्ध होगी, इससे वस्तुके शाश्वत 
होनेका प्रसंग हो जायग्रा । यदि दर्शन और अदरशंन वस्तुका उत्पाद और निरोध हों, तो ऐसा होनेपर 
मी वे द्रष्टाके धर्म होगे वस्तुके धर्म नहीं होंगे, इससे वस्तुके शाश्वत होनेका हो प्रसद्भ होगा । इससे 


भी सोगत मत असंगत है ॥ २० ॥ 
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है । 'पृथिवी आदि समुदायसे शरीर उत्पन्न होता है” यह द्वितीत प्रकार है। उनमेंसे प्रथम प्रकार 
स्वीकारकर संघातकर्ताके अमावसे दूसरा प्रकार दूषित किया जा चुका है । अब भगवान्‌ सूत्रकार “उत्तर 
इस सूत्रसे प्रथम प्रकारको भी द्षित करते हैं । बौद्ध लोग क्षणिक पदाथ्थको क्षण शब्दसे कहते हैं। उनके 
मतमें प्रत्येक कार्य प्रथम क्षणमें उत्पन्न हेकर द्वितीय क्षणमें स्वयं नष्ट होता हुआ अपने समान 
दूसरे कायको उत्पन्नकर नष्ट हो ज्ञाता है। यह नाशग्रस्त द्वितीय क्षण अन्य कार्यका उत्पत्ति क्षण 
कहलाता है । इसप्रकार पृवक्षण उत्तर क्षणका कारण है। 'भूतियषां क्रिया सेव कारक सेबोच्यते' 
(जिन क्षणिक पदार्थोकी जो उत्पत्ति है वही क्रिया ओर वही कारण कही जातो है ) यहं सिद्धान्त है । 


यदि उत्पत्ति ही व्यापार मानें तो मी का्यकारणमाव नहीं हो सकता, क्‍योंकि हेतुके स्वरूपके साथ 
सम्बद्ध ( तादात्म्यापन्न ) हुए बिना कार्य उत्पन्न नहीं हो सकता ॥ २० 0 
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# ध्षणभड़वादे पूर्वेक्षणो निरोधग्रस्तत्वान्नोत्त रस्य क्षणस्य हेतुमंव॒तीत्युक्तम। अथा- 
सत्येव हेतो फलोत्पत्ति ब्रुयात्‌ , ततः प्रतिज्ञोपरोध: स्यात्‌ । चतुर्विधान्हेतृन्प्रतीत्य चित्त- 
चैत्ता उत्पयन्त इतीयं प्रतिज्ञा होये त । निह तुकायां चोत्पत्तावप्रतिबन्धात्सवें सर्वत्रोत्प- 
चेत | अथोत्तरक्षणोत्पत्तियावत्तावदवतिष्ठते पूर्वक्षण इति ब्रयात्ततों योंगपयं हेतुफलयो 
स्यात्‌। तथापि प्रतिज्ञोीपरोच एव त्यात्‌। क्षणिकाः सव संस्कारा इतीयं प्रतिज्ञो परुध्ये त ।२१ 

प्रतिसंख्याउप्रतिसंख्यानिरोधा प्राप्िरिप्रिच्छेदात्‌ ॥२२॥ 
पदच्छेदू--प्रतिसंख्या5प्रतिसंख्यानि रोधाप्राप्तिः, अविच्छेदात्‌ । 
सूत्ार्थ--(प्रतिसंख्या5प्रतिसंख्यानिसोधा प्राप्ति ) सन्‍्तान और सनन्‍्तानियोंमें बुद्धिपुवक नाश: 


और अबुद्धिपृवक नाशका सम्मव नहीं है, ( अविच्छेदात्‌ ) क्योंकि सन्‍्तान और. सन्‍्तानियोंका विच्छेद 
नहीं होता, इससे नाश द्वय नहीं हो. सकता । 


& अपि च वेनाशिकाः कव्पयन्ति-बुद्धिबोध्यं त्रयादन्यत्संस्कृतं क्षणिकं चेति । 
तद्पि चत्रयं प्रतिसंख्या5प्रतिसंज्यानिरोधावाकाशं चेत्याचक्षते। त्रयमपि चेतदवस्त्व- 
भावमात्र निरुपाख्यमिति मन्यन्ते, बुद्धिपुवंकः किल विनाशो भावानां प्रतिसंख्यानिरोधो 

नाम भाष्यते,तद्वि परी तो 5प्रतिसंख्यानिरोधः,आव र णाभावमात्रमा का शमि ति। तेषामाकाशं 
यह कहा गया है कि क्षणमड्भवादमें पृवक्षण निरोध ग्रस्त होनेसे उत्तरक्षणका हेतु नहीं होता, 

यदि हेतुके न रहनेयर भी कार्योत्पत्ति कहो, तो उससे प्रतिज्ञाका बाध होगा। चार प्रकरके हेतु ओंको 

प्राप्त कर वित्त और चेत्त उत्पन्न होते. हैं, इस प्रतिज्ञाकी हानि होगो । निहेंतुक उत्पत्ति माननेपर प्रति- 

बन्धके न होनेसे संब सत्र. उत्पन्न होंगे। यदि यह कहो कि उत्तरक्षणको उत्पत्ति पयेन्‍त पृव॑क्षण 


अवस्थित रहेगा, तो कायं और कारण समकालोन हो जायेंगे तो भी प्रतिज्ञाका बाध हो होगा । 
सब संस्कार क्षणिक हैं यह प्रतिज्ञा बाधित होगी ॥ २१॥ 


वेनाशिक और भी कल्पना करते हैं कि बुद्धि बोध्य ( प्रमेयमात्र ), उतपाद्य और क्षणिक यह 
तीनसे भिन्न हैं। और उन तीनको भी प्रतिसंख्यानिरोध, अप्रतिसंस्थानिरोध और आकाश, ऐसा 


कहते हैं। ये तीन भी अवस्तु-अभाव मात्र तुच्छ हैं, ऐसा मानते हैं। मावोंका बुद्धिपृवंक विनाश 
प्रतिसंख्यानिरोध, उनके विपरीत अग्रतिसंख्यानिरोध और आवरणका अमाव मात्र अकाश है ऐसा 


सत्यानन्दी-दीपिका 

# कोयकी उत्पत्ति निर्हेतुक है अथवा सहेतुक ? यदि हेतु रहित है तो प्रतिज्ञाकी हानि होती है, 
क्योंकि विषय, करण, सहकारी और संस्कार ये चार प्रकारके हेतु हैं। ये बौद्ध ग्रथोंमें क्रमश: आलम्बन- 
प्रत्यय, अधिपतिप्रत्यय, सहकारिप्रत्यय और समनन्‍्तर प्रत्यय नामसे प्रसिद्ध हैं। यहाँ प्रत्ययका अथ्थ 
कारण है। इनको प्राप्तकर चित्त-रूप आदि विज्ञान और चंत्त-चित्तात्मक सुख आदि उत्पन्न होते हैं, 
यह प्रतिज्ञा है। जसे चित्त विषयके होनेपर ही विषयाकार होता है इसलिए विषय आलम्बन प्रत्यय 
है । चक्ष-करण-अधिपतिप्रत्यय हैं, आलोक सहकारी प्रत्यय है और संस्कार अव्यवहित पृव॑ब॒त्ति कारण 
है, इससे संस्कार समनन्तर-पृव॑ प्रत्यय है । यदि इन कारणोंके विना भी कार्यकी उत्पत्ति मानें तो उक्त 


प्रतिज्ञाका बाध होगा इस प्रकार प्रतिज्ञा हानि पुरुषका दोष कहकर अब “निहंतुकायाम' इत्यादिसे 
वस्तुके दोषको मी कहते हैं ॥ २१ ॥ 


* इस अधिकरणके प्रथम दो सृत्रोंस समुदायका खण्डन किया गया और गत दो ससृत्रोंसे कार्य- 
कारणभाव और क्षणिकत्वका निराकरण किया गया है। अब बोौद्धके अभिमत दो प्रकारके विनाशोंको 
'प्रतिसंड्या' आदिसे दृषित करते हैं--प्रतिसंख्यानिरोध-संख्या-बुद्धि, प्रति-प्रतिकुल अर्थात्‌ भाव 
पदार्थके प्रतिकूल बुद्धि-विद्यमानको अविद्यमान करता हूँ, इस प्रकारकी बुद्धि प्रतिसंख्या है, उससे 


अधि० ४ रर्‌ू० २३ ] भाषालुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित 8३९. 


परस्तात्प्रत्याख्यास्थति, निरोधद्वयमिदानीं प्रत्याचष्टे | प्रतिसंख्या ५ प्रतिसंव्यानिरोधयोर- 
प्राप्ति असंभव इत्यथः। कस्मात्‌? अविच्छेदात्‌। णतो हि अतिसंख्या5प्रतिसंख्यानिरोधो 
संतानगोचरो वा स्यातां भावगोचरो वा ? न तावत्संतानगोचरों संभवत:, सर्वष्वपि संता- 
नेषु संतानिनामविच्छिन्नेन हेतुफलभावेन संतानविच्छेदस्यासंभवात्‌। नापि भावगोचरो 
संभवतः, नहि भावानां निरन्ययो निरुपाख्यो विनाशः संभवति, सर्वास्वप्यवस्थास प्रत्य- 
भिज्ञानबलेनान्वय्यविच्छेददर्शनात्‌ । अस्पष्टप्रत्यभिज्ञानास्वप्यवस्थासु कचिद्द्शेनान्व- 
य्यविच्छेदेनानयत्रापि तदनुमानात्‌। तस्मात्परपरिकल्पितस्य निरोधद्द यस्यानुपपत्तिः।* श। 
उभयथा च दोषात्‌ ॥२३॥ 
पदच्छेद---उमयथा, च, दोषात्‌ । 


सून्नाथं--(उमयथा च) अविद्याका सम्यग्ज्ञानसे नाश होता है अथवा अपने आप ? दोनों 
प्रकारसे मी दोष होनेके कारण सौगत मत असंगत है । 


. क योप्यमविद्यादिनिरोधः प्रतिसंख्यानिरोधान्तःपाती परपरिकल्पितः, स- 


कहते हैं। उनमेंसे आकाशका आगे प्रत्यव्यान करेंगे। इस समय दोनों निरोधोंका निराकरण करते 
हैं--प्रतिसंस्यानिरोध और अप्रतिसंख्यानिरोधकी अप्राप्ति-असम्मव है, ऐसा अर्थ है। किससे ? इससे 
कि उनका अविच्छेद है। ये प्रतिसंख्यानिरोध और अप्रतिसंख्यानिरोध सन्‍्तान गोचर होंगे अथवा भांव- 
गोचर ? सन्‍्तान गोचेर तो नहीं हो सकते, क्योंकि सव॑ सन्‍्तानोंमें सन्‍्तानियोंके विच्छेद रहित कार्य- 
कारणभाव होनेसे सन्‍्तानके विच्छेदका सम्मव नहीं है। इसी प्रकार माव गोचर भी नहीं हो सकते, 
क्योंकि' भावोंका निरन्वय अवस्तु-अलीक विनाश नहीं हो सकता, कारण कि सब अवस्थाओंमें भी प्रत्य- 
भिज्ञानके बलसे अन्वयीका विच्छेद नहीं देखा जाता, अस्पष्ट प्रत्यभिज्ञानवाली अवस्थाओंमें भी कहींपर देखे 


गये अन्वयीके अविच्छेदसे अन्यत्र मी उसका अनुमान होता है। इसलिए वैनाशिक परिकल्पित निरोध 
दयकी अनुपपत्ति है ॥ २२ ॥ 


प्रतिसंख्यानिरोधके अन्तभू'त जो यह अविद्यादि निरोध पर परिकेल्पित है, वह सहायक साधन 

क्‍ सत्यानन्दी-दीपिका क्‍ 
किया हुआ विनाश प्रतिसंख्यानिरोध है । इससे विपरीत अबुद्धिपूवक अपने आष नष्ट होनेवाले स्तम्भ 
आदिका नाश अप्रतिसंख्यानिरोध है। ये दोनों निरोध सन्तानमें है कि सन्तानियोमें ? प्रथम पक्ष तो 
युक्त नहीं हैं, क्योंकि भांबपदार्थोका कार्यकारणरूपसे प्रवाह सन्‍्तान है । उसका अन्तिम-द्वितीयक्षण अन्य 
क्षणको उत्पन्न करता है कि नहीं ? प्रथमपक्ष-तो वह अन्तिम क्षण नहों कहा जायगा, क्योंकि सन्तान- 
रूप प्रवाहका विच्छेद नहीं होता । यदि अन्तिम क्षण अन्य क्षेणकोी उत्पन्न नहीं करंता तो असंत्‌ होगा, 
क्योंकि अरथक्रियाकारी ( प्रयोजनवाला ) ही सत्‌ होता है और तदड्िच्र असत्‌ । इसलिए सनन्‍्तानके 
विच्छैदका असम्मव होनेसे निरोधका मी असम्मव है। दूसरापक्ष-सन्तानियोंमें निरोध है, तो माव 
पदार्थोका निरन्वय अथवा निरूपाख्य विनाश नहों होता, जैसे घट, ,कपाल, चूर्ण आदि अवयवोंमें 
यह वही मृत्तिका है, इस प्रकार प्रत्यभिज्ञा होनेसे अन्वयिभाव मृत्तिका आदिका अत्यन्त विनाश नहीं 
होता । जहाँ अंद्भुर आदियें 'यह वही बीज है” ऐसी स्पष्ट प्रत्यमिज्ञा नहीं होती, वहाँपर 'अंकुरादयः 
अनुस्यूतान्वयिसावस्था: का्यत्वात्‌ घटवत्‌' (अंकुरादि अनुस्युतान्वयी पदार्थमें स्थित हैं, का होनेसे 
घटके समान) इस प्रकार अन्वयीका अनुमान किया जाता है । 'डद्विन्दौ च सिन्‍्धौ च तोयभावो न 
मिद्वते । विनष्टेषपि विन्दावस्ति तस्यान्वयोअम्बुधो' ( जलविन्दु और समुद्रमें जलरूपसे भेद नहीं है, 
इसलिए जल बिन्दुकां समुद्रमें विनाश होनेपर भी उसका सपुद्रमें अन्बय है ) इससे सिद्ध हुआ कि 

किसो मी भोवपदाथंका निरन्वय नाश नहीं होता, इसलिए दोनों निरोध असंग्रत है ॥ २२ ॥ 


४७० ब्रह्मस्त्र-शाइरभाष्य [ अ० २ पा्‌० २ 


सम्यग्शानाहा सपरिकरात्स्यात्स्वथमेव वा ? पूर्वस्मिन्विकल्पे निहतुकबिनाशाभ्युपग- 
महानिप्रसड़ः | एवमुभयथापि दोषप्रसज्ञद्समझ्समिदं द्शनम्‌ ॥२३॥ 
आकाशे चाविशेषात्‌ ॥२४॥ 
पदच्छेद--आकाशे, च, अविशेषात्‌ । 


सूचाथ--(आकाशे च) “आत्मन आकाश: सम्भूतः इस श्रुतिसि और शब्द गुण विशिष्ट होनेसे 
आकाशमें भी (अविशेषान) प्रथिवीत्व आदिके समान वस्तुत्वकी प्रतीति' होती है, अत: अवस्तु नहीं है । 


४8 य्च तेषामेवाप्तिप्रेतम--निरोधद्वयमाकाशं चर मिरुपाख्यमिति, तत्न निरोध- 
द्वयस्य निरुयाख्यत्व पुरस्तान्निराकृतम्‌ , आकाशस्ये दानीं निराक्रियते । आकाशे चायुक्तो 
निरुपाख्यत्वाभ्युपगमः, प्रतिसंख्या5प्रतिसंख्यानिरोधयोरिव वस्तुत्वप्रतिपत्ते रविशेषात्‌ । 
आगमप्रामाण्यात्तावत्‌ 'आत्मन आकाश: संभूतः (तै० २।१) इत्यादिश्वुतिभ्य आकाशस्य च॑ 
वस्तुत्वप्रसिद्धिः । विप्रतिपन्नानप्रात तु शब्दगुणानुमेयत्वं वक्तव्यम्‌, गन्धादीनां गुणानां 
पृथिव्यादिवस्त्वाश्रयत्वद्शानात्‌ । अपि चावरणाभावमात्रमाकाशमिच्छतामेकस्मिन्सुपर्ण 
पतत्यावरणस्य॒ विद्यमानत्वात्सुपर्णान्तरस्योत्पित्सतो 5नवकाशत्वप्रसज्ृ:। यत्रावरणा- 

भावस्तत्र पतिष्यतीति चेतू--थेनावरणामावो विशेष्यते तत्तहिं वस्तुभूतमेवाकाशं स्थात्‌, 


सहित सम्यरज्ञानसे है अथवा स्वयं ही । पूर्व विकल्पमें नि्ेंतुक विनाशके अभ्युपगमकी हानिका प्रसद्भध 


होगा । द्वितीय विकल्पमें मार्गोपदेशका आनथंक्य प्रसद्भ होगा । इस प्रकार दोनों प्रक'रसे दोषका 
प्रसज्भ होनेसे मी यह दर्शन असंगत है ॥ २३ ॥ 


जो उन-बौद्धोंको अभिप्रेत है कि दोनों निरोध और आकाश निरुपाख्य-तुच्छ हैं, उनमेंसे दोनों 
निरोधोंका तुच्छत्ध पहले निराकरण किया गया, अब आकाशके तुच्छत्वका निराकरण किया जाता है। 


आकाझशमें तुच्छत्व स्वीकार अयुक्त है, क्योंकि उसमें प्रतिसंशघानिरोध और अशप्रतिसंख्यानिरोधके समान 
वस्तुत्वकी प्रतिपत्ति समान है । उसमें आगम प्रम्माणसे वस्तुत्व है, “आत्मन०? ( आत्मासे आकाश 
उत्पन्न हुआ ) इत्यादि श्रुतियोंसे आकाझमें वस्तुत्व प्रसिद्धि है। आगम प्रामाण्य न माननेवाले प्रति- 
पक्षियोंके लिए आकाश हदब्द गुणानुमेय है ऐसा कहना चाहिए। कारण कि गन्ध आदि गुणोंका 
पृथिवी आदि वस्तु आश्रयरूपसे देखनेमें आते हैं। किश्च आकाशको आवरणामभाव मात्र माननेवालोंके 
मतमें एक पक्षीके उड़नेपर आवरण विद्यमान होनेसे उड़सेके .अभिलाषी अन्य पक्षीको अनवकाशत्व 
प्रसद्भ होगा । यदि कहो कि जहाँपर आवरणका अमाव है वहाँ पर उड़ेगा, तो जिससे आवरण अभाव 
विशेषित होता है_ तब तो वस्तुमत आकाश है आवरणका अमावमात्र नहीं है। और आवरणके 


खत्यानन्दी-दीपिका द 
५ यम, नियंम आदि और श्रवण, मनन आदि सम्यग्ज्ञानकी सामग्री है । यदि इसप्रकार सामग्री 


सहित सम्यग्ज्ञानसे अविद्या आदिका विनाश मानें तो विना कारणके नाशका सिंद्धान्त बाध्षित हो 
जायगा ।. सब क्षणिक क्षणिकम्‌, सवव दुःखं दुःखम्‌, सव स्वलक्षणं स्वलक्षणम' ( स्व क्षणिक है 
क्षणिक है, सव॑ दुःख है दुःख है, सं स्वलक्षण है स्वलक्षण ( अन्यसे व्यावृत्त व्यक्तिमात्र ) है, सवंशन्य 
है शनन्‍्य है ) इन भावनाओंके अम्याससे परिपक्व होनेपर निर्वाण होता है यह बौद्ध सिद्धान्त है। जब 


अविद्या स्वतः ही निवुत्त हो जायगी तो यह मार्गोपदेश व्यर्थ हो जायग्रा, इस प्रकार दोनों पक्षोंके 
दृषित होनेसे यह बौद्धदशन अयुक्त है ॥२३॥ 


अकाशं वस्तु कायत्वात्‌ घटवत्‌” ( आकाश वस्तु है, क्योंकि वह काये है, जैसे घट) यद्यपि 
आत्मन आकाशः संभूतः' इत्यादि श्रतियोंसे आकाश कायेत्व सिद्ध है, तो मी श्रतिप्रमाणको न 
माननेवालोंके लिए अनुमानसे सिद्ध किया जाता है। 'शब्दः सासान्यविशेषसमवागेभ्यो भिन्नः शब्दत्वात्‌ 
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नावरणाभावमात्रम।| अपि चावरणाभावमात्रमाकाशं मन्यमानस्य सो गतस्य स्वाभ्युपगम- 
विरोधः प्रसज्येत। सोगते हि. समये 'शथिवी मगवः कि संनिश्रया' इत्यस्मिन्प्रतिवचनप्रवाहे 
पृथिव्यादीनामन्ते वायु: कि संनिश्रय: इत्यस्य प्रश्नस्य प्रतिवचन भवति-'वायुराकाशसंनि प्रय: 
इति। तदाकाशस्यावस्तुत्वे नसमअसं स्यात्‌। तस्माद्ष्ययुक्तमाकाशस्यावस्तुत्वम। अपि 
चनिरोधद्वयमाकाशं च त्रयमप्येतन्निर्पाख्यमवस्तु नित्यं चेति विप्रतिषिद्धम | न द्यवस्तुनो 
नित्यत्वमनित्यत्वं वा संभवति, वस्त्वाश्रयत्वाद्मंधर्मिव्यवहारस्य | धर्मंधमिभावे हि 
घटादि वद्वस्तुत्वमेव स्यान्न निरुपाख्यत्वम ॥२४॥ 
अनुस्मृतेश्व ॥ २५॥ 
पदच्छेद--अनुस्मृते:, च । 
सूत्राथं--उपलब्धिके अनन्तर उत्पन्न हुआ स्मरण ही अनुस्मृति है, उससे भी प्रतीत होता 
है कि अनुमवककर्ता आत्मा क्षणिक नहीं है । 
अपि च वेनाशिकः सर्वस्य वस्तुनः क्षणिकतामभ्युप्रयन्नपलब्चुरपि क्षणिकताम भ्यु- 
पेयात्‌। न च सा संभवति, अनुस्मृते:। अनुभंवपु पलब्धिम नूत्पद्यमानं स्मरणमेवानुस्मतिः। 
सा चोपलब्ध्येककत्‌का सती संभवति, पुरुषान्तरोपलब्धिविषये पुरुषान्तरस्य स्मृत्यदर्श- 
अभावमात्रको आकाश माननेवाले बौद्धको अयने स्वीकारसे विरोध प्रसक्त होगा, क्योंकि बौद्ध दर्शनमें 
'पूथिवी भगवः०? ( है भगवन्‌ ! पृथिवी किसमें आश्रित है ) इस प्रश्नोत्तरके प्रवाहमें पृथिवी आदिके 
अन्तमें वायु: किं०” ( वायु किसमें आश्रित है ) इस प्रइनका वायुराकाश०' ( वायु आकाशरमें बाश्चित 
है ) यह उत्तर है। आकाशंको धअंवस्तु माननेपर वह संगत नहीं होगा; इससे मी आकाशका अवस्तुत्व 
अयुक्त है। ओर दोनों निरोध -और आकाश ये तीनों निरुपाख्य, अवस्तु और नित्य हैं यह परस्पर 
विरुद्ध है, क्‍योंकि अवस्तु नित्य अथवा अनित्य नहों हो सकती, कारण कि ध्मंधभिव्यवहार वस्तु 
आश्रित है, ध्मंधभिमाव होनेपर घट आंदिके समान वस्तुत्व ही होगा तु च्छत्व नहीं ॥२४॥ 

.. ओर इसके अतिरिक्त बेनाशिक सब वस्तुकी क्षणिकता स्वीकार करते हुए उपलब्धाकी भी 
क्षणिकता स्वीकार करे, वह नहीं हो सकेसा, क्योंकि अनुस्मृति है। अनुमव-उपलब्धिके अनन्तर उत्पन्न 
हुआ स्मरण ही अनुस्मृति है। उसका और उपलब्धिका एक कर्ता हो तमी वह हो सकती है, क्योंकि 
एक पुरुषके अनुभवके विषयपरें क्षन्य पुरुषकी स्मृति नहीं देखी जाती। 'मैंने यह देखा, मैं यह 

सत्यानन्दी-दीपिका 

( शब्द शब्दत्व जाति विशिष्ट होनेसे सामान्य, विशेष और समवायसे भिन्न है) शब्दों गुणः स्पश- 
रदितवाह्मन्द्रियप्राद्यत्वात्‌ रूपादिवंत्‌' ( शब्द गुण है, क्योंकि स्पर्श रहित बाह्यमेन्द्रियसे ग्राह्म है, जैसे 
रूपादि ) इस अनुमानसे शब्द गुण सिद्ध होनेपर वह किस द्रव्यका गुण है, आगे सिद्ध करते हैं-'शब्दः 
वस्तुनिष्ठ: गुंणत्वात्‌ गन्धादिवत्‌” ( शब्द गुण होनेसे वस्तुनिष्ठ है, जेसे गन्ध आदि ) शब्द बाह्येन्द्रिय 
ग्राह्म होनेसे आत्मा और मनका गृण नहीं हो सकता । पूृथिवी, जल, तेज, वायु ओर दिशा आदि श्रोत्र 
मात्र ग्राह्म शब्द गुणके आश्रय नहीं हो सकते । अवशिष्ट आकाश ही शब्दका आश्रय सिद्ध होता है । 
गुण वस्तुमें रहता है अवस्तुमें नहों, भ्त: आकाश वस्तु है। किय्च जैसे एक घटके विद्यमात होनेपर 
घट सामान्यका अमाव नहीं होता, वसे ही एक पक्षीके विद्यमान होनेपर मृत द्रव्य सामान्यामावात्मक 
आकाश नहीं है, इससे अन्य पक्षीका सच्चार नहीं होगा । यदि उसकी सिद्धिके लिए किसी देश 
विशेषावच्छेदेन श्ावरणामाव मानें तो अभमावावच्छेदक देश ही तो आकाशे है, क्‍योंकि तुच्छ देश- 
विशेष आदिसे विशिष्ट नहीं होता, इससे आकाश भावात्मक पदार्थ है ॥२४॥ 
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नात्‌। कथं द्यहमदो 5द्राक्षमिदं पदयामीति च पूर्वोत्तरदशिन्येकस्मिन्न सति प्रत्ययः स्यात्‌! 
अपि च दर्शानस्मरणयोः कतंय कस्मिन्प्रत्यक्षः प्रत्यभिज्ञात्त्यय: स्वेस्य लोक स्य प्रसिद्धो :ह- 
मदो5द्राक्षमिदं पच्यामीति। यदि हि तयोभिन्नः कर्ता स्यात्ततो5हं स्मरास्यद्राक्षीद्न्य इति 
प्रतीयात्‌ , नत्वेवं प्रत्येति कश्चित्‌। यत्रेवं प्रत्ययस्तत्र दर्शनस्मरणयोभिन्नमेष कर्तारं सर्व॑- 
लोको वगच्छति--स्मराम्यहमसावदो5द्राक्षीदिति | इह त्वहमदो ५द्राक्षमिति दर्शन स्मर- 
णयोवेंनाशिको 5प्यात्मानमेंवैक॑ कर्तारमवगचछति | न नाहपित्यात्मनो दशनं निदृत्तं 
निह ते-यथाग्निर नुष्णो 5 प्रकाश इति वा। तत्रेब॑ सत्येकस्य दशनस्मरणलक्षणक्षणद्रय- 
संबन्धे क्षणिकत्वा भ्युपगमहानिर परिहार्या वेनाशिकस्य स्यात्‌। # तथा5नन्‍तरामनन्त- 
रामात्मन एव प्रतिपत्ति प्रत्यमिजानन्ने ककतृकामोत्तमादुच्छवासादतीताश्व प्रतिपत्तीरा 
जन्मन आत्मेंककतुकाः प्रतिसंदधानः कर्थ क्षणभड़वादी वैनाशिको नापत्रपेत ? स यदि 
ब्रयात्साचश्यादेतत्संपत्स्यत इति।तं प्रतित्रयात्‌-तेनेदं सद शमिति द्वयायत्तत्वात्सादश्यस्य, 
क्षणभज्गवादिनः सदशयोहयोवस्तुनोग्रहीतु रेकस्याभावात्‌, सादश्यनिमित्तं प्रतिसंधान- 

मिति मिथ्याप्रलाप एव स्यात्‌। स्याज्चेत्पूतरोत्तरयोः क्षणयोः सादच्यस्यथ ग्रहीतेकः, तथा- 
देखता हूँ' यह प्रत्यय पूर्वोत्तर एक द्रष्टेके न होनेपर कैसे होगा ? किन्तु अनुभव और स्मरणका एक 
कर्ता होनेपर 'मैंने यह देखा था, मैं यह देखता हूँ ऐसा प्रत्यक्ष प्रत्यभिज्ञापत्यय स्वंलोकमें प्रसिद्ध है । 
यदि उन दोनोंके भिन्‍न कर्ता हों, तो उससे 'में स्मरण करता हूँ, अन्यने देखा था” ऐसी प्रतीति होगी । 
परन्तु किसीको भी ऐसी प्रतीति नहीं होती । जहाँ ऐसी प्रतीति होती है वहाँ ज्ञान और स्मरणके भिन्न 
कर्ताओंको सब लोग जानते हैं कि 'मैं स्मरण करता हैँ, उसने यह देखा |” परन्तु यहाँ तो "मैंने यह 
देखा' इस दर्शन और स्मरणका एक ही कर्ताह्पसे आत्माको वनाशिक भी स्वीकार करते हैं । 


आत्माका जो कर्तारूपसे ज्ञान हुआ है उसका "मैं नहीं हूँ" ऐसा कहकर अपलाप नहीं कर सकता, जंसे 
अग्तिका “अनुष्ण है अथवा अप्रकाश है' ऐसा कहकर अपलाप नहीं कर सकता । वहाँ ऐसा होनेपर 


एकका दर्शन और स्मरणरूप दो क्षणोंके साथ सम्बन्ध होनेपे वनाशिक को क्षणिकत्व सिद्धान्तकी 
हानि तो अपरिहांय ही होगी। उसी प्रकार वर्तमान दशासे लेकर अन्तिम उच्छवासपयन्त-मरण- 


पयन्त एकके पीछे एक अपनी ही प्रतीतिको जिसका आत्मा हो कर्ता है ऐसा जानता हुआ और जन्मसे 


लेकर वतमान क्षण पयंन्‍त अमी तक हुई प्रतिपत्तियाँ आत्मकतृंक प्रतिसन्धान करता हुआ क्षणमज्ज- 
वादी वनाशिक लज्जित क्‍यों नहीं होता ? यदि वह ऐसा कहे साहश्यसे यह प्रतिसंधान होता है, तो 


उसके प्रति कहना चाहिए 'तेनेदं सदृशम्‌ ( यह उस ज॑सा है) ऐसा साहश्य दोके अधीन होता 

है, इससे दो सहश वस्तुओंका ग्रहींता क्षण भंगवादीके मतमें एकके न होनेसे साहश्य निमित्तक प्रति- 

संधान है, यह मिथ्या प्रलाप ही होगा । यदि पूव॑ और उत्तर क्षणके साहश्यका एक ग्रहीता है, वो 
हि मु सत्यानन्दी दीपिका 

६४ बाह्याथंवादी बौद्धोंके सिद्धान्तका खण्डन करते समय प्रसंगवद्य क्षणिक घिज्ञानवादीका मत 


लिया गया है। उनके मतमें बाह्य पदार्थका अस्तित्व नहीं है, केवल आन्तर क्षणिक विज्ञान ही है । 
विज्ञान प्रथम क्षणमें उत्पन्न होकर द्वितीय क्षणमें नष्ट होता हुआ अन्य विज्ञानको उत्पन्न कर स्वयं 
नष्ट हो जाता है। उनके मतमें जेसे दीए शिखा एक नहीं होती तो मी साहश्यसे “यह वही शिखा है' 
ऐसी प्रत्यभिज्ञा होती है, वसे आत्माके विषयमें साहव्य दोषसे “मैं वही हूँ ऐसी प्रत्यभिज्ञा होती है 
सिद्धान्ती--तिनेदं सदृशम्‌* यह साहर्य अनुयोगी और प्रतियोगी दो पदार्थोके अधीन होता है। जंसे 
“चन्द्रवन्मुखमभ! जिसका साहदय वह प्रतियोगी और जिसमें साहश्य वह अनुयोगी होता है। तिनेदं 
सदृशम्‌ इसमें एक विज्ञानाकार होनेसे तीन पदोंका प्रयोग न होगा ओर उनसे सम्बद्ध तीन पदार्थोका 
मान मी नहीं होगा, किन्तु यह लोक विरुद्ध है। पू०-यद्यपि 'तेनेदं सदृशम' इसमें तीन पदार्थ प्रतीत होते 
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इयस्थ ग्रहीतिकः, तथासत्ये कस्य क्षणद्वयावस्थानात्‌ क्षणिकत्वप्रतिज्ञा पीड्येत। तेनेद॑ 
सदशमिति प्रत्ययान्तरमेवेदं न पूर्वोत्तरक्षणद्यत्रहणनिमित्तमिति चेत-न,तेनेदमिति भिन्न- 
पदार्थोपादानात । प्रत्ययान्तरमेव चेत्सादश्यविषयं स्यात्तेनेदं सदशमिति वाक्यप्रयोगो५- 
नर्थकः स्थात्‌। साटश्यमित्येव प्रयोग: प्राप्लुयात्‌। के यदा हि लोकप्रसिद्धः पदार्थ: परीक्ष- 
कैने परिग॒ह्यते, तदा स्वपक्ष सिद्धि! परपश्षदोयों वो मयमप्युच्यमानं परीक्षकाणामात्मनश्र 
यथार्थव्वेन न बुछििसंतानमारोहति ।एवमेवैषो5थं इति निश्चितं यत्तदेव वक्तव्यम । ततो5- 
न्यदुच्यमानं बहुप्रलापित्वमात्मनः केवल प्रख्यापयेत्‌ ।न चाय॑ सादश्यात्संव्यवहार) युक्तः, 
तद्भावावगमात्तत्सटदशभावानवगमाच । भवेदपि कदाचिद्वाह्मवस्तुनि विप्ररूस्भसं भवात्त- 
देवेदं स्थात्तत्सट शं वेति संदेहः। उपलब्धरि तु संदेहो५पि न कदाचिद्धवति--स एवाहं 
स्‍्यां तत्सदशो वेति, य एवाहं पूवद्यरद्राक्षे स णवाहमय स्मरामोति निश्चिततद्धावोप 
लम्मात्‌ | तस्मादप्यनुपपन्नो वेनाशिकसमयः ॥ २५ ॥ 
नासतो5दृष्टत्वांत्‌ ॥२६॥ 

पदच्छेदू---नं, असतः, अदृश्त्वात्‌ । 

सूत्रा्थ--( असतः ) अभावसे कायंकी उत्पत्ति (न) नहीं हो सकती, ( अद्ृश्त्वात्‌ ) क्‍योंकि 
असत्‌ नरशज्भ आदिसे कार्येत्पत्ति नहों देखी जाती । | 

इतश्यानुपपन्नो वेनाशिकस मयः, यतः स्थिरमनुयायिकारणमनभ्युपगच्छताम भावा- 


ऐसा होनेपर एकके दो क्षण परयन्त अवस्थित होनेसे क्षणिकत्व प्रतिज्ञा बाधित होगी। यदि कहो कि 
'तेनेदं सदुशम' यह भिन्न प्रत्यय है पूर्व और उत्तर दो क्षण ग्रहण निमित्तक नहीं है, तो ठीक नहीं है, 
क्योंकि 'तेन इृदम इस प्रकार भिन्न पदार्थोका ग्रहण होता है। यदि यह साहश्य विषयक अन्य 
प्रत्यय ही है, तो तेनेदं सदशम्‌” यह वाक्य प्रयोग अनर्थंक होगा । 'सादश्यम'! ( साहइय ) ऐसा ही 
प्रयोग प्राप्त होगा । जब तक लोक प्रसिद्ध पदा्थका परीक्षकोंके द्वारा परिग्रहण न हो तब तक स्वपक्षकी 
सिद्धि अथवा पर पक्षका दोष दोनों कहे हुए भी यथाथरूपसे परीक्षकोंके और अपने बुद्धि सन्तानमें 
नहीं आयेंगे । यह पदार्थ ऐसा ही है, ऐसा जो निद्चित है उसीको कहना चाहिए । उससे भिन्न कहता 
हुआ केवल अपनेमें बहुप्रकापित्व प्रस्यापत करेगा। यह संव्यवहार साहश्यसे होता युक्त नहों है, 
क्योंकि 'वही यह' ऐसा तद्भावका ज्ञान होता है और “उसके सहश यह” उस प्रकार तत्सहशमाव 
अवगत नहीं होता है। बाह्य वस्तुमें विप्रलूम्मके संमव होनेसे “वही यह है' अथवा 'उसके सहश है' 
ऐसा सन्देह कदाचित्‌ हो भी, परन्तु उपलब्धा-आत्मामें तो वही मैं हैँ अथवा उसके सहश हूँ” ऐसा 
सन्देह कमी नहीं होता है, क्योंकि जिस मैंने पहले दिन देखा था वही मैं आज स्मरण करता हूँ! इस 
प्रकार निश्चित तद्भावका उपलम्भ ( ज्ञान ) होता है। इससे भी वेनाशिक दर्शन अनुपपन्न है ॥२५ ॥ 
ओर इससे भी वनाशिक दशन अथुक्त है, क्योंकि स्थिर और अनुयायी (काय)अनुस्युत कारणका 
सत्यानन्दी-दी पिका द 
हैं, तो भी वे विज्ञानसे मिन्न नहों, हैं अर्थात्‌ बाह्य नहीं हैं। सि०---तब तो 'तिनेदं सदृशम्‌ ऐसा वाक्य 
प्रयोग न होकर केवल 'सादृश्य' ऐसा प्रयोग प्राप्त होगा, परन्तु होता नहीं है ।. 

& 'तेनेदं सदृुशम” इससे प्रतियोगी, अनुयोगी और साहश्यके ग्रहीताका स्थायित्व दुर्वार है । 
यदि बाह्य पदार्थ कल्पित है, विश्ञानमात्र ही सत्य है और आन्तर है । तो किसीकी भी बाह्य प्रतीति 
वा प्रवृत्ति नहीं होनी चाहिए । इससे पंदा्थ बाहर है और वह अक्षणिक है । इसलिए असंदिग्ध और 
अविपयस्त प्रत्यभिज्ञाके होनेसे वनाशिक दर्शान अयुक्त है ॥ २५ ॥ 
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द्वावोत्पत्तिरित्येतदापद्यते। द्शयन्ति चाभावाद्भावोत्पत्तिम-नानुपसथ प्रादुर्भावात्‌ 
इति । विनष्ठाद्धि किल बोजादछुर उत्पद्यते, तथा विनष्त्क्षीरादधि, मृत्पिण्डाच घटः । 
कूटस्थाच्चेत्कारणात्काय मुत्पयेताविशेषात्सव स्वत उत्पयेत। तस्मादभावश्नस्तेभ्यो 
बीजादिभ्योषह्रुरादीनामुत्पद्यममानत्वादभावाद्मावोत्पत्तिरिति भन्यन्ते । तत्रेदमुच्यते-- 
नासतो5दृश्त्वात्‌' इति । नाभावाद्भाव उत्पयते, यद्यमावादूभाव उत्परयेताभावत्वाविशे 
पात्कारणविशेषाभ्युपगमो5नथकः स्यात्‌ । नहि बीजादीनामुपमस्तदितानां योपभावस्त- 
स्याभावस्य शशविषाणादीनां च निःस्वभावत्वाविशेषादभमावत्वे कश्रिद्धि शे षो५स्ति, येन 
बीजादेवाहुरो ज्ञायते क्षोरादेव दधीत्येवंजाती यकः कारणविशेषभ्युपगमो 5थंवान्स्यात्‌ । 
निविशेषस्य त्वमावस्य कारणत्वाभ्युपगमे शशविषाणादिश्यो5्प्यछ्ुरादयो जायेरन।न 
चेवं दइयते। यदि पुनरभावस्यापि विशेषो<भ्युपगस्येतोत्पलादीनामिव नोलत्वादिस्ततो 
विशेषवत्त्वादेवाभावस्य भावत्वमुत्पल।दिवत्प्रसज्येत। नाप्यभावः कस्यचिदुत्पत्तिहेतु 

स्यात्‌, अभावत्वादेव, शशविषाणादिवत्‌ । अभावाव्च भावोत्पत्तावभावान्वितमेव सब 
कार्य स्यात्‌ नचेव॑ दश्यते, सर्वस्य च वस्तुनः स्वेन स्वेन रूपेण भावात्मनेवोपलणभ्यमान- 
त्वात्‌ । नच मद॒न्विताः शराबादयो भावास्तन्वादिविकाराः केनचिद भ्युपगस्यन्ते । सृद्धि 

कारानेव तु सुदन्वितान्भावांलोकः प्रत्येति । यत्तक्तम-स्वरूपोपमदंमन्तरेण कस्यचित्कू 
टस्थस्य वस्तुनः कारणत्वानुपपत्ते स्भावाद्मावोत्पत्तिम॑वितुमहेतीति--तद्दुरुक्तम, 
स्थिरस्वभावानामेव सुवर्णादीनां प्रत्थभिज्ञायमानानां रुचकादिकायेकारणभावदरशरं- 
नात्‌। येप्वपि बीजादिषु स्वरूपोमदों लक्ष्यते तेष्वपि नाइसावुपमस्॒द्यमाना पूर्वावस्थों 

स्वीकार न करनेवालोंके मतमें अमावसे मांवकों उत्पत्ति होगी, ऐसा प्रसद्भ होगा । और नानुपम्त्य ० 

(कारणके नाश हुए विना काय्यंका प्रादुर्माव नहीं होता, इसलिए अभावसे ही भावकी उत्पत्ति होती है) 
इस प्रकार वे अमावसे मावकी उत्पत्ति दिखलाते हैं। निश्चय विनष्ट बीजसे अद्भ:र, विनष्ट दधसे दधि 
ओर विनष्ट मृत्पिण्डसे घट उत्पन्न होते हैं। यदि कूटस्थ कारणसे काये उत्पन्न हो, तो कुटस्थत्व 
समान होनेसे सब सबसे उत्पन्न होगा । इसलिए अमाव ग्रस्त बीज आदिसे अदड्भूर आदि उत्पद्यमान 


होनेसे अमावसे भावकी उत्पत्ति होती ऐसा वे मानते हैं। उसपर यह कहते हैं---'नासतो<दृष्ट- 
त्वात्‌' अभावसे भाव उत्पन्न नहों होता, यदि अमभावसे भाव उत्पन्न हो, तो अमावत्वके 'सवत्र समान 


होनेसे कारण विशेषकरा स्त्रीकांर निष्फल हो जायंगा । विनष्ट हुए वीज आदिका जो अभाव है उस 
अभावमें ओर शशविषाण .आदिके नि:स्वमावत्व-स्वरूपहितत्वमें समानता हंनेसे अमावत्वसे कुछ 


विशेष नहीं है, जिससे कि बीअसे ही अद्भूर उत्पन्न होता है और दृषसे दधि, इस प्रकारके कारण 
विशेषका स्वीकार प्रयोजनवाला होना चाहिए। और निर्विशेष-विशेषरहित अमावकों कारणरूप 
स्वीकृत करनेसे- शद्विषाण आदिसे भी अड्भूर आदि उत्पन्न होंगे, परन्तु ऐसा देखा नहों जाता। 
जैसे नीलत्व आदि कमल आविक़े विशेष हैं, वसे यदि अमावका भी विशेष स्वीकार किया जाय, तो 
विशेषव त्त्वके होनेसि कमल आदिके समान अभमावको भी मावत्व प्रसक्त होगा । अभाव मी किसकी 
उत्पत्तिकां हेतु नहीं होता, क्योंकि वह शशविषाण आदिके समान अमाव है। यदि अमावसे भावकी 
उत्पत्ति होती तो सब कार्य अमावान्वित ही होते, परन्तु ऐसा देखा नहीं जाता, क्‍योंकि सब पदार्थ 
अपने अपने स्वरूप मावरूपसे ही उपलब्ध होते हैं। मृत्तिकासे अन्वित शंराव आदि पदार्थोको तन्तु 
आदिके विकाररूपसे कोई भी स्वीकृत नहीं करता । लोग मृत्तिकाके विकारोंको मृत्तिकासे अन्वित हुए 
भावरूपसे ग्रहण करते हैं। जो यह कहा गया है कि स्वरूपके नाश हुए बिना किसी कूटस्थ वस्तुका 
कारणत्व अनुपपन्न होनेसे अमावसे अमांवकी उत्पत्ति होना युक्त है, वह युक्त नहीं है, क्योंकि प्रत्यभिन्नाके 
विषयभूत स्थिर स्वमाववाले सुवर्ण आंदिका रुचिक आदिके साथ कार्यकारण भावदेखनेमें आता है। 
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त्तरावस्थायाः कारणमभ्युपगम्यते, अनु पस्द्यमानानामे वा नुयायिनां बीजाद्यवयवानामहू 
रादिकारणभावाभ्युपगमात्‌ । तस्मादसद्भथः शशविषाणादिभ्यः खदु॒त्पत््यद्शना- 
व्सद्भयश्व सुवर्णादिभ्यः खदुत्पक्तिदशनादनुपपन्नोपयमभावाद्भावोत्पत्त्यभ्युपगमः 
अपि च चतुभिश्चित्तचेत्ता उत्पच्चन्ते, परमाणुभ्यश्च भूतभोतिकलक्षण: समुदाय उत्पद्यत 
इत्यभ्युपगम्य पुनरभावाद्भावोत्पात्त कल्पयद्भिरभ्युपगतमपह वानवेनाशिकेः सवों 
लोक आकुली क्रियते ॥२६॥ 


उदासीनानामपि चेब॑ सिद्धि; ॥२७॥ 
पदच्छेद---उदासीनानाम्‌, अपि, च, एवम्‌, सिद्धि; 


सूुच्ाथ-- ( व ) और ( एवम्‌ ) अमावसे भावोत्पत्ति माननेमें ( उदासीनानामपि ) तत्‌ तत्‌ 
कार्य सिद्धिमें प्रवत्त न हुए लोगोंको भी ( सिद्धि: ) अपने अपने अभीष्ट काय सिद्ध होंगे, इससे भी 
बौद्धमत भ्रान्तिसूलक है । 

यदि चाभावादभावोत्पत्तिरभ्युपगम्येत, एवं सत्युदासीनानामनीहमानानामपि 
जनानामभिमतसिद्धिः स्यात्‌ अभावस्य सुलभत्वात्‌ । कृषीवलरूस्य क्षेत्रकमण्यप्रयतमान- 
स्थापि सस्यनिष्पत्तिः स्थात्‌ । कुलालस्य च मृत्संस्क्रियायामप्रयतमान स्याप्यमत्रोत्पत्तिः 
तन्तुवायस्यापिं तन्तूनतन्वानस्यापि तन्वानस्येव चस्बरलाभः । स्वर्गापवर्गयोश्व न कश्चि- 
त्कथंचित्समीहेत । न चेतयज्यते5भ्युपगम्यते वा केनचित्‌। तस्मादप्यनुपपन्नोपयम- 
भावादभावोत्पत्त्यभ्युपगमः ॥२७॥ 

( ५ अभ्ावाधिकरणम्‌ | स्‌ू० २८-३२ ) 
नामाव उपलब्ध; ॥२८॥ 
पदच्छेदू--त, अमभाव:, उपलब्धे: । 
सूत्रार्थ--( अभाव: ) विज्ञानसे अतिरिक्त पदार्थोका अभाव ( न ) नहीं हो सकता, ( उप 
लब्धे! ) क्योंकि विज्ञानसे अतिरिक्त पदार्थोोकी उपलब्धि होती है । 

& एवं बाह्याथवादमाश्रित्य समुदायाप्राप्त्यादिषु दूषणेषृद्भावितेषु विज्ञानवादी 
जिन बीज आदियें मी स्वरूपका नाश देखनेमें आता है उनमें मी नष्ट होती हुई यह पूर्वावस्था उत्तरा- 
वस्थाकी कारण नहीं मानी जाती, विनष्ट न हुए अनुयायी-अनुस्युत॒ बीज आदिके अवयवोंको ही अद्भूर 
आदिके प्रति कारणमाव स्वीकार किया जाता है, इससे असत्‌ शशविषाण आदिसे सत॒की उत्पत्ति नहीं 
देखी जातो और सत्‌ सुवर्ण आदिसे सत्‌की उत्पत्ति देखनेमें आती है, अतः 'अमावसे भावकी उत्पत्ति! 
यह -अभ्युपगम अनुपपन्न है । किच अधिपति आदि चार कारणोंसे चित्त (विज्ञान) और चेत्त (सुख आदि) 
उत्पन्न होते हैं और परमाणुओंसे भूत भौतिक समुदाय उत्पन्न होता है, ऐसा स्वीकारकर पुनः अभावसे 

'भावकी उत्पत्तिकी कल्पना करनेवाले और पृवस्वीकृतका निषेध करनेवाले बौद्धोंसेसब लोग व्याकुल 
किये जाते हैं ॥ २६ ॥ 

और यदि अभावसे भावकी उत्पत्ति स्वीकार करें तो ऐसा माननेपर 'चेश रहित उदासीन 
पुरुषोंको भी अभिमत सिद्धि हो जायगी, क्‍योंकि अमाव सवत्र सुलम है। खेतके कार्यमें प्रयत्न न करने 
वाले किसानको भी अन्नकी प्राप्ति हो जायगी । मृत्तिकाकी संस्का रक्रियामें प्रथल्त न करनेवाले कुलालके 
वर्तन उत्पन्त हो जायगे, तन्तुओंको ताना मरनी न करनेवाले जुल्लाहेको भी बुननेवालेके समान वस्त्र 
लाभ हो जायगा, स्वग और मोक्षके लिए कोई भी किंसी प्रकारका प्रयत्न नहीं करेगा । यह यक्त नहीं है 
ओर कोई स्वीकार भी नहीं करता । इसलिए भी अभावगसे भावकी उत्पत्तिका यह स्वीकार अनुपपनन है।२७। 

इसप्रकार बाह्याथवादका आश्रयकर समुदायकी अश्राप्ति आदि दृषणोंके उद्धावित किए जाने 


सत्यानन्दी-दीपिका 
# विज्ञानवादी योगाचारके मतमें क्षणिक विज्ञानके मभिन्‍न बाहर कोई पदाथ नहीं है, धठ पद 
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बोद्ध इदानीं प्रत्यवतिष्ठते--केषांचित्किल विनेयानां बाह्य वस्तुन्यभिनिवेशमालक्ष्य तद्‌ 
नुरोधेन बाह्याथवादप्रक्रियेयं विरचिता | नासो सुगताभिप्रायः | तस्य तु विज्ञानेकस्कन्ध- 
वाद एवाभिप्रेतः | तस्मिश्व विज्ञानवादे बुद्ध्यारूढेन रूपेणान्तस्थ एव प्रमाणप्रमेयफल- 
व्यवहारः सर्वे उपपद्यते, सत्यपि बाह्योपथ बुदयारोहमन्तरेण प्रमाणादिव्यवहारा- 
लवतारात्‌। कथ्थं पुनरवगसम्यतेषन्तस्थ एवार्य सवव्यवहारों न विज्ञानव्यतिरिक्तो 
बाह्योडरथाॉ5स्तीति ? तद्संभवादित्याह--स हि बह्योषथोंम्युपगम्यमानः परमाणवो 
वा स्युस्तत्समूहा वा स्तम्भादयः स्य॒ः | तत्रन न तावत्परमाणवः स्तम्भादिप्रत्ययपरिच्छेद्या 
भवितुमहन्ति, परमाण्वाभासज्ञानानुपपत्तेः। नापि तत्समूहाः स्तम्भादयः, तेषां परमाणु 
भ्योएन्यत्वानन्यत्वाभ्यां निरूपयितमशक्यत्वात । एवं जात्यादीनपि प्रत्याचक्षीत । 
४8 अपि चानुभावमात्रेण साथारणात्मनों ज्ञानस्य जायमानस्य योषय॑ प्रतिविषयं 
पक्षपातः स्तम्मज्ञानं कुड्यज्ञानं घटज्ञानं पठक्ाानमिति, नासों ज्ञानगतविशेष- 





पर अब विज्ञानवादी बौद्ध विवादके लिए उपस्थित होता है--किन्हीं ( मन्दबुद्धि ) शिष्योंका बाह्य 
पदार्थोमें आग्रह देखकर उनके अनुरोधसे इस बाद्याथंवाद प्रक्रियाकी रचन। की । वस्तुतः यह सुगतका 


अभिप्राय नहीं है। उसे तो केवल एक विज्ञानस्कन्धवाद ही अभिप्रेत है। उस विज्ञानवादमें बुद्धिमें 


आरूढरूपसे अन्तःस्थ होते हुए ही सब प्रमाण, प्रमेय. और फल व्यवहार उपपन्न होते हैं, क्‍योंकि 
बाह्याथके होनेपर भी बुद्धिमें आरूढ हुए विना प्रमाण आदि व्यवहार नहों हो सकते । परन्तु कसे 


वगत हो कि यह सवव्यवहार अन्तःस्थ हो है विज्ञानपे भिन्‍न बाह्यार्थ नहीं है ? उसका बाहर संभव 
न होनेसे ऐसा कहते हैं -स्वोकार किया हुआ वह बाह्यार्थ परमाणु हो है अथवा उतका समूह स्तम्म 


आदि हैं ? उनमें परमाणु तो स्तम्म आदि ज्ञानके विषय नहीं हो सकते, क्योंकि परमाणुका प्रतीति 
रूप ज्ञान नहों हो सकता, और न स्तम्म आदि उनके समृह हैं, क्योंकि उनका परमाणओंसे अन्यरूपसे 


वा अनन्यरूपसे निहपण नहों किया जा सकता । इसोप्रक/र जाति आदिका मी प्रत्यख्यान करना 
चाहिए । और भी, अनुमवमात्रसे जायमान साधारणरूप .ज्ञानका स्तम्मज्ञान, कुडचन्ञान, घठजन्नान, 


सत्यानन्दी-दीपिका 
आदि विज्ञानके आकार विशेष हैं और आन्तर हैं बारह भ्रमसे प्रतीत होते हैं। बुद्ध को केवल विज्ञान- 


ववाद ही अभिप्रेत था । इस विषयमें धर्मकीतिने भी कहा है--देशना लोकनाथनां सच्त्वाशय 


वश्ञानुगाः' ( सुगतके उपदेश शिष्योंकी बुद्धिके अनुसार हैं ) यद्यपि बाह्याथंके न होनेसे प्रमाण, प्रेमय. 
आदि व्यवहार अनुपपन्न हैं, तो भी विज्ञान हो कल्पित घट, पट आदि आकारखूपसे प्रेंमय है, वस्तुके - 


अवभासरूपसे प्रमाणफलें-प्रमिति, शक्तिस्वरूपसे प्रमाण और दक्तिके आश्रयरूपसे प्रमाता है, इसप्रकार 
भेदकी कल्पनासे व्यवहार हो जांयगा । बाह्याथंके अमावमें यह अनुमान है-'ज्ञेयं ज्ञानातिरेकेणासत्‌ 
तदतिरेकेणा$सम्मवात्‌ नरश्टंगवत' (ज्ञेय ज्ञानसे भिन्‍न नहीं है, क्योंकि उससे भिन्‍न उसका असम्मव है 
जसे नरश्शज्भ ) विज्ञानवादी बाह्याथंवादी बौद्ध मतका खण्डन करते हुए बाह्याथंके असम्मवका विवरण 
करते हैं--यदि बाह्यार्थ परमाणुरूप हो तो उनके अतीन्द्रिय होनेसे 'एक स्थल स्तम्म है' ऐसा ज्ञान 
नहीं होगा ओर परमाणुओंका समूह स्तम्म तो बाहर असत्‌ है उसकी. प्रतीति कैसे होगी ? परन्तु बाह्याथ 
परमाणु अथवा अवयवी न होनेपर भी जाति आदि होंगे ? बाह्याथ जाति, गुण और कम भी नहों 
है, क्‍योंकि ये धमंसे अभिन्न हैं अथवा अत्यन्त भिन्‍त ? यदि अभिन्‍न हैं तो धर्मोके समान धर्मंधर्ि- 
माव नहीं होगा, उसीप्रकार अत्यन्त मिन्‍न होनेपर अन्य धर्मके समान घमंधथर्मिभाव नहीं होगा | 
इनमें भेदाभेद मानना मी युक्त नहीं है, क्‍योंकि परस्पर विरुद्ध है। इसलिए जाति आदि 
बाह्याथ. नहों है । 

& 'सहोपलम्मनि यमादुभेदी नीकतद्धियो: । भेद्श्व भ्रान्तिविज्ञानेद इयेतेन्दाविवाहये ॥' 


अधि० ५ खू० २८ |] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दी पिकासहित 3४७ 


मन्तरेणोपपद्यत इत्यवद््यं विषयसारूप्यं ज्ञानस्याज्ञीकतव्यम। अज्जीकृते च तस्मि- 
न्विंषयाका रस्य ज्ञानेनेवावरुद्धत्वादपाथिका बाह्याथसद्भावकल्पना। अपि च सहो 

लम्भनियमादभेदो विषयविज्ञानयोरापतति । न हानयोरेकस्यानुपलस्भे 5न्यस्योपलबस्भो 
$स्ति, न चेतत्स्वभावविवषेके युक्तम्‌, प्रतिबन्धकारणाभावात्‌, तस्मादप्यर्थाभाव: । स्वप्ना- 
दिवच्ेद॑ं द्रश्व्यम्‌ | यथा हि स्वप्नमायामरीच्युद्कगन्धवंन गरादि प्रत्यया विनेव बाह्य नाथन 
आह्यग्राहकाकारा भवन्ति, एवं जागरितगोचरा अपि स्तम्भादिप्रत्यया भवितुमहंन्तीत्यव- 
गम्यते, प्रत्ययत्वाविशेषात्‌। कयं पुनरसति बाह्याथ प्रत्ययवेचित््यमुपप्यते ? बासना- 
वैचित्र्यादित्याह, अनादों हि संसारे बाजाडु रवद्धिज्ञानानां वासनानां चान्योन्यनिमित्त- 
मेमित्तिकभावेन वेचित््य न विप्रतिषिध्यते । अपि चान्वयव्यतिरेकाभ्यां वासनानिमित्त- 
मेव ज्ञानवेचित्र्यमित्यवगस्यते, स्वप्नादिष्वन्तरेणाप्यथ वासनानिमित्तस्य ज्ञानवेचित्य- 
स्योभाभ्यामप्यावाभ्यामभ्युपगस्यमानत्वात्‌, अन्तरेण त वासनामथ निमित्तस्य ज्ञानवेचि- 
ज्यस्य मयानभ्युपगस्यमानत्वात्‌, तस्मादष्यभावो बाह्यार्थस्येति। एवं प्राप्ते त्रूम:-- नामाव 

पलब्धे: इति । न खल्वभावो बाह्यस्यार्थस्याध्यवसात शक्यते । कस्मात्‌ ? उपलब्धे: । 
उपलब्यते हि प्रतिप्रत्ययं बाह्यो5थंः-स्तम्भः कुदययं घटः पट इति। न चोपलभ्यमानस्ये- 
बाभावों भवितुमहंति । यथा हि कश्चिद्धुब्जानो भुजिसाध्यायां ठ॒प्तो स्वयमनुभूयमानाया- 


पटज्ञान यह जो प्रत्येक विषयमें पक्षपात है, वह ज्ञान गत विशेषके विना नहीं हो सकता, इससे ज्ञानमें 


विषयका सारूप्य ( साहहय ) अवद्य अंगीकार करना चाहिए। ज्ञानमें विषयके सारूप्यका अंग्रीकार 
क्रनेपर विषयाकारको ज्ञानसे अवरुद्ध होनेसे बाह्याथंके सदमावकी कल्पना व्यर्थ है। और भी, सहो 


पलम्मके नियमसे विषय और विज्ञानका अभेद प्राप्त होता है, क्‍योंकि उनमें एकके उपलम्भ न होनेपर 
अन्यका उपलम्म नहों होता । और यह स्वभाव भेदमें युक्त नहीं है, क्योंकि प्रतिबन्धका कोई कारण 
नहों है, इससे मी अथंका अमाव है, और यह स्वप्न आदिके . समान समझना चाहिए । जैसे स्वप्न 

माया, मरीच्युदक, गन्धवनगर आदि ज्ञान बाह्याथंके विना ही ग्राह्मय और ग्राहकरूपसे होते हैं, वसे 
जाग्रत्‌ विषयक स्तम्म आदि ज्ञान भी हो सकते हैं, ऐसा अवगत होता है, क्‍योंकि दोनों न्नानोंमें 
ज्ञानत्व समान है । परन्तु बाह्य अथंके न होनेपर ज्ञानोंमें वेचित्रय केसे उपपन्न. होता है ? वासनाओंके 
बेचित्यसे होता है, ऐसा कहते हैं। क्‍योंकि अनादि संसारमें बीजाडू;रके समान विज्ञानों और 
वासनाओंके परस्पर निमित्तनैमित्तिक-कार्यंकारणमावसे वचित्र्यका प्रंतिषेध' नहीं किया जा सकता 
और अन्वय और व्यतिरेकसे यह भी अवगत होता कि ज्ञान वचित्रय वासनानिमित्तक ही है। कारण. 


कि स्वप्त आदिमें अथके विना वासनानिमित्तक ज्ञानवचित्र्यको हम दोनों स्वीकार करते हैं, किन्तु 
वासनाके विना अथ निमित्तक ज्ञानवचित्र्यको मैं स्वीकार नहीं करता, इससे भी बाह्य अथका अभाव है । 


सिद्धान्ती-- ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैं--- 'नामाव उपलब्धे:” बाह्य अर्थंके अमावका निदचय 
नहीं किया जा सकता, किससे ? इससे कि उसकी उपलब्धि होती है । प्रत्येक ज्ञानमें स्तम्म, कुडच, 
घट, पट इसप्रकार बाह्य अर्थ उपलब्ध होता है। उपलब्यमान अथंका अभाव नहों हो सकता । जंसे 
कोई मोजन करता हुआ भमोज्ञन साध्य स्वयं अनुभूयमान तृप्तिके होनेपर ऐसा कहे कि मैं भोजन नहीं करता 
( सहोपलम्भके नियमसे नील और उसके 62907 है। शोर भेद भ्रान्तिविज्ञानोंसे देखा जाता 
है जसे एक चन्द्रमामें ) 'जाग्रद्विज्ञानं न बाह्यालम्बनं विज्ञानत्वाद्‌ स्वप्नादिविज्ञानवत्‌' ( जाग्रत्‌ 


विज्ञान बाह्य अथंके आलम्बनसे नहीं होता, क्‍योंकि यह विज्ञान है जसे स्वप्नादि विज्ञान ) इससे भी 
वंभाषिक और सोत्रान्तिक मतमें स्वीकृत बाह्य अथका अभाव है। 
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मेच ब्रयातू-नाहं भुओें न वा तृप्यामीति, तह दिन्द्रियसंनिकषण स्वयमुपलभमान एव 
बाहममथ नाहमुपलभे, न च सो5स्तीति वबवन्‍्कथमुपादेयवचनः स्यात्‌ ? नन्ु नाहमेव॑ 
ब्रवीमि--न कंचिदर्थभुपलभ इति, कितूपलब्धिव्यतिरिक्त नोपलभ इति त्रवीमि। 
बाढमेवं ब्रवीषि, निरह्ु'शत्वात्ते तुण्डस्य। नतु युवत्युपेतं तब्रवीषि, यत उपलब्धि- 
व्यतिरेको5पि बलादर्थस्याभ्युपगन्तव्यण. उपलब्धेरेव । नहि. कश्चिठुपलब्धिमेव 
स्तम्मः कुड्यं चेत्युपलभते, उपलब्धिविषयत्वेनेव तु स्तम्भकुड्यादीनलव लोकिका 
उपलभन्ते । अतच्चेवमेंव सब लोकिका उपंलभन्ते यत्प्रत्याचक्षाणा अपि बाह्यार्थमेव 
व्याचक्षते-यदन्तज्ञ यरूप तद्नहिरवंद्वभासत इति । # ते5षपि सवलोकप्रसिद्धां बहिरवभास- 
माना संविदं प्रति्ममानाः प्रत्याख्यातुकामाश्च बाह्यमर्थ बहिवंदिति वत्कारं कुबन्ति । 
इतरथा हि कस्माद्ृहिवदिति ब्रयुः? नहि विष्णुमित्रो वन्ध्यापुत्रवदवभासत इति कश्चिदा- 
चक्षीत | तस्मांचथानुभवं तत्वमभ्युपगच्छद्धिवहि रेबावभासत इति युक्तमभ्युपगन्तुम, 
नतु बहिवंदवभासत इति । ननु बाह्यस्याथस्थासंभवाद्रहिवंदवर्भासत इत्यध्यवलितम्‌ । 
नायं साधुरध्यवसायः, यतः प्रमाणप्रवृत्त्यप्रवृत्तियूर्वकी संभवासंभवावधायते,.न पुनः 
संभवासंभवपूविके प्रमाणप्रवृत्ष्यप्रवृत्ती । यद्धि प्रत्यक्षादीनामन्यतमेनापि प्रमाणेनोपल- 
भ्य ते तत्संभवति, यक्त न केनचिद॒पि प्रम्माणेनोपलभ्यते तन्न संभवति। इह तु यथास्वं 

अथवा मैं तृप्त नहीं हे, वंसे ही इन्द्रियके संनिकर्ष ( संयोग आदि सम्बन्ध ) से बाह्य अर्थकों उपलब्ध 
होता हुआ मैं उपलब्ध नहीं करता और वह नहीं है, ऐसा कहता हुआ पुरुष उपादेयवचन कसे 
होगा ? पू०--मैं ऐसा नहीं कहता कि किसी अथेको मैं उपलब्ध नहीं करता किन्तु उपलब्धिसे भिन्न 
उपलब्ध नहीं करता, ऐसा कहता हुँ। ठीक तुम ऐसा कहते हो,. क्‍योंकि तुम्हारा मुख निरड्डुश है । 
परन्तु तुम युक्ति युक्त नहीं कहते हो, क्योंकि उपलब्धिसे अथ्थंका भेद भी बलात्‌ स्वीकार करना होगा 


कारण कि ऐसी ही अथेकी उपलब्त्रि होती है। कोई मी उपलब्धिको ही स्तम्म और कुड्य रूपसे उप- 
लब्ध नहीं करता, किन्तु स्तम्म और कुडय आदिको उपलब्धिके विषयछपसे ही सब लोग उपलब्ध 


करते हें और इससे मी उसीप्रकार ही सब लोग उपलब्ध करते हैं बाह्य अथका प्रत्यस्यान करते. 
हुए मी उसका ऐसा व्याख्यान करते हैं कि जो अन्तज्ञेयरूप है वह “बहिवंत' अवमासित होता है । 


वे भी सवलोक प्रसिद्ध बहिरवभासमान संविद्कों उपलब्ध करते हुए गौर बाह्य अथके प्रत्यख्यानकी 
कामना करते हुए “बहिवत्‌' इसप्रकार बत्‌' का प्रयोग करते हैं, नहीं तो 'बहिवत्‌” ऐसा क्‍यों कहते | 


विष्णुमित्र बन्ध्यापुत्रके समान प्रतीत होता है, ऐसा कोई नहीं कहता । इसलिए अनुमवके अनुसार 
तत्त्वको स्वीकार करनेवालोंसे पदार्थ बाहर ही मासता है, ऐसा स्वीकार करना यक्त है न कि “बहिबंत ' 


अवभासित होता है। परन्तु बाह्य अथके असम्मव होनेसे 'बहिबवंत” अवभासित होता है ऐसा निश्चय 
किया गया है। यह निश्चय ठीक नहीं है, क्योंकि प्रमाणकी प्रवत्ति और अगप्रवृत्ति पूवक सम्मव और 


असम्मवका निश्चय किया जाता है, न कि सम्भव और असम्भव पूवक प्रमांणकी प्रवृत्ति और अप्रवत्तिका। 
प्रत्यक्ष आदि प्रमाणोंमेंसे एक प्रमाणसे भी जो उपलब्ध होता है उसका सम्भव है और जो किसी 
भी प्रमाणसे उपलब्ध नहीं होता उसका सम्मव भी नहों होता । यहाँ तो स्वभावके अनुसार सब 


सत्यानन्दी-दौपिका 
५9 यदि बाह्य अथ अत्यन्त असत्‌ हो तो उसकी नरविषणके समान प्रत्यक्ष आदि प्रमाणोंसे 
कदापि उपलब्धि नहीं होगी ओर हृशन्तके अभाव होनेसे 'बहिबंत्‌' शब्दका प्रयोग भी नहीं होगा 
इसलिए ज्ञान ओर ज्ञेयके अबाधित भेदके अनुभवसे “बहिवंत” ( बाहरके समान ) ऐसा प्रयोग न कर 


बहिरेव” बाहर ही पदार्थ है ऐसा प्रयोग करना चाहिए। इस बातको भाष्यमें “बहिरेव” आदिसे सूचित 
किया गया । 
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संर्वेरेव प्रमाणेबाह्योडथ॑ उपलभ्यमानः कथं. व्यतिरेकाध्यतिरेकादिविकस्पर्न संभवती 
त्युच्येतोपलब्धेरेव ? $& नच ज्ञानस्य विषयसारूप्याद्विषयनाशों भवति, असति विषये 
विषयसारूप्यानुपपत्तें), बहिरुपलब्धेश्न विषयसय । अत एणव सहोपलब्भनियमो ९पि 
प्रद्ययविषययोरुपायोपेय भावहेतुको नाभेद्हेतुक इत्यभ्युपगन्तव्यम्‌। अपि च घटक्ानं 
पटज्ञानमिति विशेषणयोरेव घटपट्योम॑दों न विशेष्यस्थ ज्ञानस्य, यथा शुक्‍्लो गोः 
कृष्णो गोरिति शोकल्य काष्ण्ययोरेव भेदो न गोत्वस्थ, द्वाभ्यां च भेद एकस्य सिद्धो 
भवत्येकस्माच्च द्योः, तस्मादथशानयोमेदः । तथा घटदर्शन घटस्मरणमित्यत्रापि 
प्रतिपत्तव्यम, अआपि हि विशेष्ययोरेव दशनस्मरणयोभदो न विशेषणस्य घटस्य । यथा 
क्षीरगन्धः क्षीररस इति विशेष्ययोरेव गन्घरसयोम॑ंदो न विशेषणस्य क्षीरस्य, तद्गत्‌ । 
& अचि च॒ द्रयोनिज्ञानयोः पूर्वोत्तरकालयोः स्वसंवेदनेनेवोपक्षीणयोरितरेतरस्राह्मग्राह- 
कत्वानुपपत्तिः, ततश्व विशानभेदग्रतिशा क्षणिकत्वादिधमंत्रतिजश्ञा स्वलक्षणसामान्य- 
लक्षणवास्यवासकत्वा एविद्योपप्पवसद सद्प्रबन्धमोक्षादिप्रतिज्ञाश्थव. स्वशासत्रगतास्ता 
प्रमाणोंसे उपलभ्यमान बाह्य अथंका व्यतिरेक-भेद और अव्यत्तिरेक-अभेद आदि विकल्पोंसे असंभव है 
यह किस प्रकार कहा ? क्योंकि बाह्याथंकी उपलब्धि होती है। ज्ञानमें विषयके सारूप्य होनेसे विषयका 
नाश नहीं होता, किन्तु विषयके न होनेपर विषयका सारूप्य नहीं हो सकता, क्योंकि विषयकी बाहर 
उपलब्धि होती है। अतएवं ज्ञान और विषयका सहोपलम्भ नियम भी उपायोपेयमाव हेतुक है अभेद 
हेतुक नहीं है, ऐसा स्वीकार करनां चाहिए। और मी घटलज्ञान, पटज्ञान इसमें घट पट विशेषणोंका 
ही भेद है विशेष्य ज्ञानका भेद नहीं है, जैसे शुक्ल गौ, कृष्ण गौ इसमें शुक्लत्व और कृष्णत्वका ही 
भेद है गोत्वमें भेद नहीं है, एकका का दोसे भेद सिद्ध होता है ओर एकसे दोका भेद सिद्ध होता है, 
इससे अथथ और ज्ञानका भेद है । उसीप्रकार घट ज्ञान और घट स्मरण इसमें मी समझना चाहिए । 
यहापर भी विशेष्य ज्ञान और स्मरणका ही भेद है विशेषण घटका नहीं । जैसे क्षीरगन्ध, क्षीर- 
रस इसमें विशेष्य गन्थ और रसका ही भेद है, वंसे विशेषण क्षीरमें भेद नहीं है। और भी 
स्वसंवेदनसे ही उपक्षीण पूव और उत्तरकालीन दोनों विज्ञानोंका परस्पर ग्राह्मय ग्राहकमाव नहीं 
हो सकता है, इससे विज्ञानभेदकी प्रतिज्ञा, क्षणिकत्व आदि धमंकी प्रतिज्ञा, स्वलक्षण, सामान्यलक्षण, 
वास्यवासकमाव, अविद्या संसगंसे सदसद्धम और बन्ध, मोक्ष आदि स्वश्ास्त्रगत प्रतिज्ञा उनकी हानि 
हो जायगी । किश्व विज्ञान, विज्ञान इस प्रकार स्वीकार करते हुए तुमसे स्तम्म, कुडय इस प्रकारका 
सत्यानन्दी-दी पिका 

$# सहोपलम्म नियम भी ज्ञान और विषयके अभेदका: साधक नहों है, क्‍योंकि नेत्रसे रूप- 

प्रत्यक्षके साथ प्रकाश मी उपलब्ध होता है, इससे रूप और आलोकके सहोपलम्भसे दोनोंका अमेद 


नहीं हो जाता, इंसलिए प्रकरणमें निमित्तनेमित्तकमावसे सहोपलश्म समझना चाहिए। अंतः ज्ञान और 
अथका स्पष्ट मेंद है । 


. * विज्ञानवादीने विज्ञानको क्षणिक और चेतन्य मानकर यह भी स्वीकार किया है कि ज्ञान 
अपनेको विषय करता है। परन्तु एकमें विषयविषयिमाव विरुद्ध है। पृव॑विज्ञान अपनी उत्पत्तिके 
द्वितीय क्षणमें नष्ट हो जाता है, दुसरे विज्ञानके उत्पत्ति क्षणमें पूर्व ज्ञान नहीं है तो वह विषय कय्े 
और विषयके विना द्वितीय विज्ञान विषयी कैसे होगा । यदि पूर्वज्ञान उत्तरज्ञानका विषय होनेके लिए 
एक क्षण अधिक ठहरेगा, तो क्षणिकत्वकी हानि होगी। इसप्रकार विज्ञान भेंदकी प्रतिज्ञा भी युक्त 
नहीं है, क्योंकि भेदके अनुयोगी और प्रतियोगीका एकका दूसरेसे ग्रहण न होनेके कारण भेदका ग्रहण 
कंसे होगा ? इसलिए उनके भेदका ग्राहक उनसे भिन्न स्थायी. आत्मा मानना चाहिए । इस प्रकार 
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हीयेरन्‌ । किचान्यत्‌्-विज्ञानं विज्ञानमित्यभ्यूपगच्छता बाह्योष्थेः स्तम्मः कुडय- 
मित्येबंजातीयकः कस्माजन्नाभ्युपगम्यत इति वक्तव्यम्‌। विज्ञानमनु भूयत इति चेत्‌-- 
बाह्यो प्यर्थाइनुभूयत एवेति युक्तमभ्युपगन्तुम । # अथ विज्ञान प्रकाशात्मकत्वात्प्रदीप- 
वत्स्वयमेवानुभूयते न तथा बाह्योउप्यर्थ इति चेत्--अत्यन्तविरुद्धां स्वात्मनि क्रिया- 
मभ्युपगच्छस्यग्निरात्मानं दहंतीतिवत्‌, अविरुद्धं तु लोकप्रसिद्धं स्वात्मव्यतिरिक्तेन 
विज्ञानेन बाद्यो थों ५नुभूयत इति नेच्छस्थद्दो पाण्डित्यं महद्शितम्‌। न चार्थाव्यतिरिक्त- 
मपि विज्ञान स्वयमेवानुभूयते, स्वात्मनि क्रियाविरोधादेव । नजु विज्ञानस्य स्वरूपव्यति- 
रिक्तग्राह्मत्वे तद॒प्यन्येन ग्राह्यं तदप्यन्येनेत्यनवस्था प्राप्नोति । अपि च प्रदीपवद्वभासा- 
व्मकत्वाज्ज्ञानस्य ज्ञानान्‍तरं कल्पयतः समत्वादवभास्यावभासकभावालुपपत्ते!ः कव्पना- 
नथक्यमिति तदुभयमप्यसत्‌ | विज्ञानग्रहणमात्र एव विज्ञानसाक्षिणों पहणाकांक्षानुत्पा- 
दादनवस्थाशड्लानुपपत्ते:, साक्षिप्रत्यययोश्व स्वभाववेषम्यादुपलब्धुपलभ्यभावोपपत्तेः, 
स्वयंसिद्धस्थ च साक्षिणो5प्रत्याख्येयत्वातू। # किचान्यत्‌--प्रदीपवद्धि शानमवभास- 
बाह्य अथ॑ क्‍यों स्वीकार नहीं किया जाता ? यह कहना चाहिए। यदि कहो कि विज्ञानका अनुमव 

होता है, तो बाह्य अथंका भी अनुमव होता ही है, ऐसा स्वीकार करना युक्त है। यदि कहो कि विज्ञान 
प्रकाशात्मक होनेसे प्रदीपषके समान स्वतः ही अनुमवका विषय होता है उस .प्रकार बाह्य अथे अनुमवमें 


नहीं आता, तो अग्नि अपनेको जलाती है, इसके समान अपने आत्मामें अत्यन्त विरुद्ध क्रिया (कर्म 
कतृ भाव) स्वीकार करते हो । परन्तु अपनेसे ( वस्तुसे ) मिन्न विज्ञानसे बाह्य अर्थ अनुभवका विषय 


होता है, ऐसी अविरुद्ध लोक प्रसिद्ध बातको तुम नहीं मानते, अहो ! तुमने अपना महान पाण्डित्य 
दिखलाया । अथंसे अभिन्न होता हुआ भी विज्ञान स्वयं ही अनुमवका विषय नहों होता है, क्योंकि 


अननेमें क्रियाका विरोध हो है। परन्तु विज्ञान अपनेसे भिन्नसे ग्राह्मय हो, तो वह भी अन्यसे ग्राह्म हीगा 
ओर वह मी अन्यसे, इस प्रकार अनवस्था प्राप्त होती है । ज्ञानको प्रदीपके समान अवभासात्मक होनेसे 


ज्ञानके अन्य ज्ञानकी कल्पना करनेवालेके मतमें दोनों ज्ञानोंके समान ( अवभासात्मक ) होनेसे उनमें 
अवभास्य ओर अवभासक भाव अनुपपन्न है, अतः कल्पना अनथंक होगी। सि०--परन्तु ये दोनों 
दज्ड्शाएं ठीक नहीं हैं, क्योंकि विज्ञानके ग्रहणमात्रमें ही विज्ञानके साक्षीके ग्रहणकी आकांक्षा उत्पन्न न 
होनेसे अनवस्थाकी शछड्डूगा नहों हो सकती, साक्षी और ज्ञानमें स्वमावके वषम्यसे उपलब्धा और उपलबम्य- 
भाव उपपन्न होता है, कारण कि स्वयं सिद्ध साक्षीका प्रत्यास्यान नहीं होता । और दूसरी बात- 
की सत्यानन्दी-दीपिका 

पक्ष, साध्य हेतु ओर दृष्टान्तमें मंद न होनेसे 'यह क्षणिक और असत्‌ है! यह प्रतिज्ञा युक्त नहीं है । 
अन्यसे व्यावृत्त व्यक्तिमात्र स्वलक्षण, अनेकोंमें अनुगत अतदृव्यावृत्तिरूप सामान्य, यथा गोत्व, यह 
मी अनेक ज्ञान साध्य है । पू्व विज्ञान अपने संस्कारोंको उत्तरज्ञानमें संक्रमण करता है, जसे कस्तुरीकी 
गन्ध कपड़ेकी एक सतहसे दूसरी सतहमें जाती है। पु नीलज्ञान वासक और उत्तर नीलज्ञान 
वास्य है, यह प्रतिज्ञा युक्त नहों, क्योंकि उनके भेदका ज्ञाता नहीं है । अविद्या संसगंसे घट आदि सत्‌ 
ओर दशविषाण आदि असत्‌ यह सदसद्धमं प्रतिज्ञा और अज्ञानसे बन्ध और ज्ञानसे मोक्ष इत्यादि 
तुम्हारे शास्त्रमें प्रतिपादित प्रतिज्ञाएं बाधित हो जायेंगी, क्योंकि प्रत्येक प्रतिज्ञा अनेक ज्ञान साध्य है । 
अनेक ज्ञान अनेक बाह्य अथंके विना नहीं हो सकते । अतः प्रतिज्ञासिद्धेकि लिए भेदपूव्॑ंक ग्राह्मग्राहक- 
भांव स्वीकार करना चाहिए | और विज्ञानके समान बाह्य अथं भी मानना चाहिए । 

हे # साक्षी स्वयं का है, उसकी सिद्धिके लिए किसी प्रमाणकी अपेक्षा नहीं है, अतः अनवस्था 
नहीं है । वृत्तिज्ञान जड़ और साक्षी चेतन होनेसे दोनोंमें बंषम्य होनेके कारण समता दोष भी नहीं है । 
सिद्धान्तीके कहनेका अभिप्राय यह है--बौद्धोंस अभीपष्सित विज्ञान अन्तःकरणकी वृत्तिविशेष ही है, 
अतः वह जड़ और विनाशशील है ॥ २८ ॥ 
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न्‍्तरनिरपेक्ष॑ स्वयमेव प्रथत इति ब्रुवता5प्रमाणगम्यं विज्ञानमनवगन्त॒कमित्युक्त स्यात्‌, 
शिलाधनमध्यस्थप्रदी पसहस्रत्रथनवत्‌ । बाढमेवम, अनुभवरूपत्त्वात्त विज्ञानस्येष्टो नः 
पश्षस्त्वयानुजश्ञायत इति चेतू---न, अन्यस्यावगन्तुश्शक्षः साधनस्य प्रदोपादिप्रथनद राो- 
नात्‌ । अतो विज्ञानस्याप्यवभ्मास्यत्वाविशेषात्सत्येवान्य स्मिन्न वगन्तरि प्रथन॑ प्रदीपवदि 
त्यवगम्य ते | साक्षिणो पवगन्तुः स्वयं सिद्धतामुपश्षचिपता स्वयं प्रथते विज्ञानमित्येष एव 
मम पक्षस्त्वया वाचोयुकत्यन्वरेणाश्रित इति--न, विज्ञानस्योत्पत्ति प्रध्वंसानेकत्वादि वि- 
शेषवत्त्वाभ्युपगमात्‌, अतः प्रदीपचद्विज्ञानस्यापि व्यतिरिक्तावगस्यत्वमस्मातिः 
प्रसाधितम्‌ ॥ २८ ॥ ह 


वेधम्याच न स्वप्नादिवत्‌ ॥२९॥ 

पदच्छेद्‌--वंधर्म्यात्‌, च, न, स्वप्नादिवत्‌ । 

सूत्राथं---( वर्धर्भ्याच्च ) स्वप्नविज्ञान और जाग्रत्‌ विज्ञानके बाधित और अवाधित विषयरूप 
वैधम्यंसे ( न स्वप्नादिवत्‌ ) स्वप्नादिके दृष्टान्तसे जाग्रत्‌ ज्ञान निराधार नहीं हो सकता । 

# यदुक्तम--बाहद्यार्था पलापिना स्वप्नादिध्रित्यववज्जागरितगोचरा अपि स्तम्प्ा- 
दिप्रत्यया विनेव बाह्यनाथन भवेयुः,प्रत्ययत्वाविशेषादिति | तत्प्रतिवक्तव्यम, अज्ोच्यते- 
न स्वप्तादिप्रत्यववज्जागत्मत्यया सवितुमहन्ति । कस्मात्‌ * वेचम्य हि भवति स्वप्नज्ञ[- 
गरितयोः | कि पुनवधम्यम ? बाधाबाधघाविति ब्र॒प्त:। बाध्यते हि स्वप्तोपलब्धं वस्तु प्रति- 


प्रदीषके समान विज्ञान अन्य अवभासककी अपेक्षाके विना स्वयं ही प्रकाशित होता है, इस प्रकार कथन 
करनेवाले तुमसे विज्ञान अप्रमाणगम्प. और अवगन्ता रहित है, ऐसा कहना होगा, जेसे शिलाधनके 
मध्यमें स्थित सहस्त प्रदीप, वसे ही है। पृ०--परल्तु विज्ञानके अनुमवरूप होनेसे हमारा अभिमत पक्ष 
तुमने स्वीकारकर लिया। सि०-ऐसा यदि कहो तो ठीक नहीं है, क्योंकि नेत्र जिसका साधन है ऐसे अन्य 
ज्ञाताको प्रदीप आविका प्रकाश देखनेमें आता है, इससे विज्ञानमें भी अवभास्यत्व समान होनेसे अन्य 
अवंगन्ताके होनेपर प्रदोपके समान उसका प्रकाश है, ऐसा अवगत होता है । पू०-अवगस्ता सक्षोकी स्वयं 
सिद्धताका समर्थन करते हुए तुमने विज्ञान स्वयं प्रकाशित होता है! इस प्रकार मेरे पक्षका ही अन्य 
शब्द विशेषसे आश्रयण किया है, सि०-ऐसा यदि कहो तो यह युक्त नहीं है, क्योंकि विज्ञानमें उत्पत्ति, नाश 
और अनेकत्व आदि विशेष स्वीकार किये जाते हैं, अतः प्रदीपके समान विज्ञान भी अन्यसे अवगम्य 
है, ऐसा हमने सिद्ध किया है ॥। २८ ॥ 

स्वप्न आदि ज्ञानोंके समान जाग्रत्‌ विषयक स्तम्म आदि ज्ञान भी बाह्य अथंके विना ही होने 
चाहिए, क्‍योंकि दोनों ज्ञानोंमें ज्ञानच्च समान है, ऐसा बाह्य अथंका प्रतिषेध करनेवालेने जो कहा है, 
उसका परिहार करना चाहिए ।. इस विषयमें कहते है-जाग्रत्‌ ज्ञान स्वप्न आदि ज्ञानके समान नहीं हो 
सकते, किससे ? इससे कि दोनोंमें वधम्यं है। स्वप्न और जाग्रत्‌ अवस्थाके ज्ञानोंमें वेधम्यं है। पुनः वह 
वेधम्यं क्या है? हम कहते हैं--बाध और अबाध है, क्योंकि स्वप्न अवध्यामें उपलब्ध वस्तु जाग्रत्‌ 
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& यद्यपि सिद्धान्ती भी विज्ञान ( आत्मा ) से अतिरिक्त किसी बाह्य पदा्थंकी पृथक सत्ता नहीं 
मानते, तो भी प्रत्यगमिन्न ब्रह्म साक्षात्कारके पुर्व व्यवहार दशामें उसकी व्यावहारिक सत्ता मानते हैं। 
इस प्रकार दोनों पक्षोंमें अन्तर है । स्वप्न और जाग्रत प्रत्ययोंमें यही वैधम्यं है कि स्वप्न प्रत्यय बाधित 
होता है और जाम्रत्‌ प्रत्यय बाधित नहीं होता । ऐसा तो तुमको भी स्वीकार करता होगा, अन्यथा 
स्वप्न प्रत्ययमें मिथ्यातव निवचय नहीं होगा । यदि जाग्रत्‌ प्रत्यय मी स्वप्न प्रत्ययके समान हो तो वह 


परे ब्रह्मसूच-शाडू रभाष्य | आ० २ पा० २ 


बुद्धस्य मिथ्या मयोपलब्धो महाजनसमागम इति, न छास्ति मम मंहाजनसमागमो निद्रा- 
ग्लानं तु मे मनो बभूव तेनेषा श्रान्तिरुद्वभूवेति । एवं मायाद्ष्विषि भवति यथायथें 
बाघ: । नेवं जागरितोपलब्धं वस्तु स्तम्भादिक कस्यांचिद्ृप्यवस्थायां बाध्यते। # अपि च 
स्मृतिरेषा यत्स्वप्नद्शंनम,उपलब्धिस्तु जागरितद्शनम, स्सृत्युपलब्ध्योश्व प्रत्यक्षमन्तरं 
स्वयमनुभूयते-5थंविप्रयोगसंप्रयोगात्मकमिष्टं पुत्र स्मरामि, नोपलभे, उपलब्धुमिच्छा- 
मीति। तत्रेव॑ सति न शकक्‍यते वक्‍तु मिथ्या जागरितोपलब्धिरुपलब्धित्वात्स्वप्नो पलब्धि- 
वद्त्युभयोरन्‍्तरं स्वयमनुभवता। नच स्वानुभवापलूपः प्राशमानिभियुक्तः कतुम्‌ । अपि 
चानुभवविरोधप्रसज्ञाज्जागरितप्रत्ययानां स्वतो निरालम्बनतां वक्तुमशक्नुवता स्वप्न- 
प्रत्ययसाधथर्म्याद्क्तुमिष्यते । न च यो यस्य स्वतो धर्मों न संभवति सो 5न्‍्यस्य साधर्स्या- 
त्तस्य संभविष्यति । न हाग्निरुष्णो ;नुभूयमान उदकसाधर्म्याच्छीतो भविष्यति | दशितं 
तु वेधम्यं स्वप्नजागरितयोः ॥ २९ ॥ 
न भाबोड्नपलब्धे; ॥३०॥ 

पदच्छेद--नं, माव:, अनुपलब्धे: । 

सूत्रार्थ--( अनुपलब्धे: ) तुम्हारे मतमें बाह्य अर्थंको उपलब्धि न होनेसे ( न मावः ) तद्‌- 
जन्य वासना भी नहों हो सकती । 

यद्प्युक्तम-विनाप्यथन ज्ञानवेचित्यं वासनावैचित््यादेवावबकल्पत इति, तत्प्रति- 
पुरुषको बाधित होती है कि मुझे जो महाजन समागम उपलब्ध हुआ था वह मिथ्या है, मुझे महाजन 
समागम हुआ नहीं मेरा मन निद्रासे ग्लानि युक्त हुआ जिससे यह भ्रान्ति उत्पन्न हुई | इस प्रकार माया 
आदिमें मी यथा योग बाघ होता है । परन्तु जाग्रतुमें उपलब्ध स्तम्म आदि वस्तु किसी भी अवस्थामें 
इस प्रकार बाधित नहीं होती । और भी-जो स्वप्न ज्ञान है वह स्मृति है और जागरित दशन उपलब्धि 
( अनुभव ) है, जसे इष्ट पुत्रका स्मरण करता हैँ उपलब्ध नहीं करता, उपलब्ध करना चाहता हैं, 
इस प्रकार स्मृति और उपलब्धिमें अं विप्रयोग और संप्रयोगात्मक प्रत्यक्षपसे भेद स्वयं अनुमव 
होता है । ऐसा ( वधम्य॑सिद्ध ) होनेपर दोनोंका अन्तर स्वयं अनु मव करनेवाला तुमसे यह नहीं कहा 
जा सकता कि “जागरित उपलब्धि मभिथ्या है, उपलब्धि होनेसे स्वप्न उपलब्धिके समान' । 
बुद्धिमानोंसे अपने अनु मवका अपलाप करना युक्त नहीं है। अनुमवके साथ विरोध प्रसंगके भयसे 
जाम्नत्‌ प्रत्ययोंको स्वयं निरालम्बनता कहनेमें असमर्थ होकर स्वप्न प्रत्ययके साधम्यंसे उसका धर्म 
नहीं हो सकेगा । अग्नि उष्ण अनुभूयमान होनेपर जलके साधम्यंसे शीतल नहीं हो जायगी । स्वप्न 
भर जाग्रत्‌ प्रत्ययोंका वेधम्यं तो दिखलाया गया है ॥ २९॥ 

बाह्य अथंके विना मी ज्ञान वेचित्रथ वासनाके वचित्रयसे ही हो सकता है, ऐसा जो कहा गया 
है, उसका प्रत्याख्यान ( परिहार ) करना चाहिए। इस विषयपर कहा जाता है--वासनाओंका 

सत्यानन्दी-दीपिका 

स्वप्न प्रत्ययका बाधक नहीं होगा, इसलिए बाध और अवाधरूप वंधम्यंसे स्वप्न प्रत्ययके समान जाग्रत्‌ 
प्रत्यय बांह्य अथेके विना नहीं हो सकता । 

...# यदि दोनों प्रत्यय बाह्य अथंके विना हैं तो “यह स्वप्न है यह जाग्रत्‌' इस भेदका हेतु 
कोन है ? इससे तुम्हारे मतमें बाध्य बाधक आदि सब व्यवहार लुप्त हो जायेंगे। ज॑ंसे अग्नि जलके 
द्रव्यत्व साधम्यंसे शीतल नहीं होती, वंसे प्रत्ययत्वके साधम्यँसे जाग्रतृ-प्रह्यय स्वप्न प्रत्ययके समान 
निरालम्बन नहीं हो सकते ॥ २९ ॥ 


अधि० ९ सू० ३३१ | भाषानुवादं-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ७५३ 


वक्तव्यम । अंत्रोच्यते-न भावों वासनानामुपपथते त्वत्पश्षेषतुपलब्धेर्बाह्यानामर्थानाम । 
अर्थोपलब्धिनिमित्ता हि प्रत्यथ नानारूपा वासना भवन्ति । अनुपलशभ्यमानेषु त्वथषु 

निमित्ता विचित्रा वासना भवेयुः ? अनादित्वे5प्यन्धपरस्परान्यायेनाप्रतिष्ठेवानवस्था 
व्यवहारलोपिनी स्यान्नाभिप्रायसिद्धि'। यावप्यन्वयव्यतिरेकावर्थापलापिनोपन्यस्तौ 
वासनानिमित्तमेवेदं ज्ञानजातं नार्थनिमित्तमिति, तावप्येव॑ सति प्रत्युक्तो द्रश्व्यों। 
विनाथों पलब्ध्या वासनानुपपत्ते:। अपि च विनापि वासनाभिरथोंपलब्ध्युपगमाहद्विना 
तव्वथॉपलब्ध्या वासनोत्पत्यनभ्युपगमादर्थसद्भावमेवान्वयव्यतिरेकाबषि प्रतिष्ठापयतः। 
अपि च वासना नाम संस्कारविशेषाः । संस्काराश्व नाश्रयमन्तरेणावकव्पन्ते; एवं छोके 
दृष्टत्वात्‌ । नच तव वासनाश्रयः कश्चिद्स्ति; प्रमणतो5नुपलब्घेः ॥ ३० ॥ 


क्षणिकत्वाच ॥३१॥ 
पदच्छेद--क्षणिकत्वात्‌ू, च। 
सूजाथ--आलयविज्ञानको क्षणिक माननेसे वह मी वासनाका आश्रय नहीं हो सकता । 

% यदृप्य. ,यविज्ञानं नाम वासनाश्रयत्वेन परिकल्पितम, तद्‌पि क्षणिकत्वाभ्युपगमा- 
दनवस्थितस्वरूपं सत्परवृत्तिविज्ञानवन्न वासनानामाधिकरणं भवितुमहेति। नहि कालत्रय- 
संबन्धिन्येकस्मिन्नन्वयिन्यसति कूठस्थे वा सर्वार्थदशिनि देशकालनिमित्तापेक्षवासना- 
घीनस्मृतिप्रतिसं चानादिव्यवहारः संभवति। स्थिरस्वरूपत्वे त्वालय विज्ञानस्य सिद्धान्त- 

हानिः। अपि च विज्ञानवादे 5पि क्षणिकत्वा भ्युपग मस्य समानत्वायानि बाह्याथवादे क्षणि- 


अस्तित्वं उपपन्न नहीं होता, क्योंकि तुम्हारे मतमें बाह्य अर्थोक्री उपलब्धि नहीं है। अथंकी उपलब्धिसे 
ही प्रत्येक अर्थमें अनेक प्रकारकी वासनाएँ उत्पन्न होती हैं। अर्थोके . अनुपलम्यमान होनेपर विचित्र 
वासनाएं किस निमित्तसे होंगी । वासनाओंकों अनादि माननेपर मी अन्धपरम्परा न्यायसे व्यवहार 
लोपिनी अग्रतिष्ठारूप अनवस्था ही होगी इससे अभिप्रायकी सिद्धि नहीं होगी । वासना निमित्तक ही 
यह ज्ञान समूह है अथे निमित्तक नहीं है, इस प्रकार बाह्य अथंका निषेध करनेवालेने जो अन्वय- 
व्यतिरेकका उपन्यास किया है, ऐसा होनेपर ( अथ निमित्तक वासनॉ-होनेपर ) वे दोनों भी निराकृत 
हुए समझने चाहिए, कारण कि अथकी उपलब्धिके विना वासना नहीं हो सकती । किञ्ब वासताओंके 
विना भी अंथकी उपलब्धि स्वीकार है और अथकी उपलब्धिके विना वासना स्वीकार नहीं की जाती 
इससे यह अन्वय-व्यतिरेक भी अथका सजख्राव ही प्रतिष्ठापित करते हैं। अन्य 'भी-वासनाएँ संस्कार 
विशेष हैं और संस्कार आश्रयके विना नहीं हो सकते, क्योंकि व्यवहारमें ऐसा देखा गया है। तुम्हारे 
मतमें वासनाका कोई आश्रय नहों है, क्योंकि उसकी प्रमाणसे उपलब्धि नहीं है ॥ ३० ॥ 

जो आलयविज्ञानकी भी वांसनाओंके आश्रयरूपसे कल्पनाकी गंयी है, वह भी क्ष णिकक्वफे 
स्वीकारसे अनवस्थित स्वरूप होता हुआ प्रवृत्तिविज्ञानके समान वासनाओंका आश्रय नहीं हो सकता 
है । तीनों कालसे सम्बन्ध रखनेवाला एक अन्वयी कूटस्थ अथवा सर्वाथदर्शीके न होनेपर देश, काल 
और निमित्तकी अपेक्षासे वासनाके अधीन स्मृति और प्रत्यभिज्ञा आदि व्यवहार नहीं हो सकता । 
[ किसी पुस्तकमें “वासनाधानस्मूृति' ऐसा पाठ भी है। वासनाओंका आधान-स्थापन और उसके 
अधीन स्मृति | यदि आलयविज्ञान स्थिर स्वरूप हो तो क्षणिकत्व सिद्धान्तकी हानि होगी । और 

सत्यानन्दी-दीपिका 

& बौद्ध विषयक कुंछ विवेचन इसप्रकार है--बुद्धके उपदेश मागधी भाषामें मौखिक ही 

होते थे । उनकी रक्षार्थ बुढ्धके निर्वाणकालमें उनके शिष्य आनन्द आदिके सहयोगसे सुत्त पिटक 





ध 


४५७ भ्रह्मसूच्-शा कवर भाष्य [ आ० २ पा० ३ 


कध्वनिवबन्धनानि दूषणान्युद्धावितानि उत्तरोत्पादे च पूवनिरोधात्‌” ( ब० सू० २।२।२० ) 
इत्येवमादीनि, तानीहाप्यनुसंधातव्यानि । एवमेतों द्वावपि वेनाशिकपक्षौ निराकृतों- 
बाह्याथंवादिपक्षों विज्ञानवादिपक्षश्र | शुन्यवादिपक्षस्तु सर्वप्रमाणविप्रतिषिद्ध इति तन्नि- 
राकरणाय नादरः क्रियते, नहययं सर्वप्रमाणप्रसिद्धो छोकव्यवहारो<5न्यत्तत्वमनधिगम्य 
शक्यते5पहोतुमपबादाभाव उत्सगंप्रसिद्धेः ॥ ३१ ॥ 
सवधानुपपत्तेश्व ॥|३२॥ 

पदच्छेद- सवंथा, अनुपपत्ते:, च । 

सूत्नाथ--( सवंधा ) बौद्ध दर्शन सब प्रकारसे ( अनुपपत्ते! ) असंगत होनेसे (च ) भी 
मुमुक्षुओंस आदरणीय नहीं है । 

# कि बहुना, सर्वप्रकारेण यथायथा5यं वैनाशिकसमय उपपत्तिमत्त्वाय परी क्ष्यते, 

तथा तथा सिकताकूपवद्धिदीयंत एवं, न कांचिद्ृप्यत्रोपपत्ति पश्यामः अतश्चानुपपन्नो 

विज्ञानवादमें भी क्षणिकत्व सिद्धान्त समान होनेसे बाह्य अथंबादमें क्षणिकत्वके अधीन “उत्तरोत्पादे च 
पुवनिरोधात्‌' इत्यादि जो दृूषण उद्धावित किये गये हैं उनका यहाँ भी अनुसंधान करना चाहिए । 
इसप्रकार बाह्याथंवादि पक्ष और विज्ञानवादि पक्ष थे दोनों बनाशिक पक्ष भी निराकृत किये गये । 
दन्यवादि पक्ष तो स्वप्रमाण विरुद्ध है, इससे उसके निराकरणमें आदर नहीं किया जाता है। स्व प्रमाण 


सिद्ध इस लोकव्यहारका कोई भिन्न तत्त्व स्वीकार किए विना निषेध नहीं किया जा सकता, क्योंकि 
अपवादके अभावमें उत्सगं प्रसिद्ध है ।। ३१ ॥ 


बहुत कहनेसे क्या प्रयोजन, सब प्रकारसे ज्यों-ज्यों इस वनाशिक सिद्धान्तकी उपपत्ति-युक्त 

करनेके लिए परीक्षाकी जाती है त्यों त्यों सिकताकृपके समान विदीणं हो होता है। इसमें हम कोई 
सत्यानन्दी-दीपिका 

( बुद्धके उपदेश ) विनयपिटक ( आचार सम्बन्धी ग्रंथ ) और अभिंधम्मपिटक ( दाशंनिक विषयों- 

का विवेचनात्मक ग्रन्थ ) का संड्भूलन किया गया । किच्च वमाषिक-वाह्याथे प्रत्यक्षवाद, सौत्रान्तिक 


बाह्यार्थानुमेयवाद, योगाचार-विज्ञानवाद और माध्यमिक-शुन्यवाद, इन सभी मतोंके सिद्धान्तोंका वर्णन 
बड़ी सुन्दर रीतिसे इस इलोकमें किया गया है--- 


'ममुख्योमाध्यसिको विवतमखिल शून्यस्यमेने जगत्‌, योगाचारमते तु सन्ति मतयस्तासांविवर्तों-खिल; । 
अर्थो5स्ति क्षणिकरत्वसावनुमितो बुद्ध ति सौन्रान्तिक: , प्रत्यक्ष क्षणमझ्गुरं च सकल वेमाषिको माषते॥ 
( मुख्य माध्यमिक यह अखिल जग़त्‌ शुन्यका विवतं मानते हैं । योगचार मतमें विज्ञान अनेक हैं, 
उनका ही यह सम्पूर्ण जगत्‌ विवत॑ है, यह बाह्याथ क्षणिक है और वह बुद्धि-ज्ञानसे अनुमित है, यह 
सौत्रान्तिकका मत है | वेभाषिक कहते हैं कि सब गत्यक्ष है और क्षणिक हैं ) इनके दो संप्रदाय हैं-- 
हीनयान-स्थविरवाद-प्राचीनप रम्परा-असंशोधनवादी और महायान-महासंघिक-संशोधनवादी । इन चार 
सम्प्रदायोंमें वेमाषिकका सम्बन्ध हीनयानसे है। सोत्रान्तिकका भी हीनयानकी ओर झुक्राव है, और 
शेषका सम्बन्ध महायानसे है । निर्वाणके विषयमें मी इनका मतभेद है--वंभाषिक तथा प्राचीन- 
भतमें संसार सत्य, निर्वाण सत्य है । माध्यमिक मतमें संसार असत्य, निर्वाण असत्य है। सोत्रान्तिक 
मतमें संसार सत्य, निर्वाण असत्य है। योगाचार मतमें संसार असत्य, निर्वाण सत्य है। किन्च 
अभिधम विभाषाश्ास्त्र' इस माषाके आधारपर प्रतिष्ठित होनेसे इस संप्रदायका नाम वेभाषिक पड़ा 
है । बुद्धके सृत्रान्तके आधारपर प्रतिष्ठित होनेसे इस संप्रदायका नाम सौत्रान्तिक पड़ा है ॥ १ ॥ 

* यहाँ वेदको प्रमाणरूपसे न माननेवाली प्रजा समझनी चाहिए। इसप्रकार सुगतका 
सिद्धान्त लोक और वेदके विरुद्ध होनेके कारण भ्रान्तिमुलक है। इसलिए उसका वेदान्त सिद्धान्तसे 
कोई विरोध नहीं है ॥ ३२ ॥ 
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वैनाशिकतन्त्रव्यवहारः । अचि च बाह्म्थ॑विज्ञानशून्यवादत्रयमितरेतर विरुद्धमुपदिशता 

सुगतेन स्पष्टीकृतमात्मनो 5संबद्धप्रलापित्वम, प्रद्धेषो वा प्रजासु विरुद्धाथ प्र. तपत्त्या विमुद्ये- 

युरिमाः प्रजा इति । सर्वधाप्यनादरणीयों ५यं सुगतसमयः श्रेयस्कामेरित्यप्निप्रायः ॥ ३२॥ 
( ६ एकस्मिन्नसंभवाधिकरणम्‌ । खू० ३३-३६ ) 


नेकस्मिन्नसंभवात्‌ ॥३३॥ 

पदच्छेंदू--न, एकस्मिनु, असंभवात्‌ । 

सूत्रार्थ--( एकस्मिन्‌ ) एक परमाथरूप वस्तुमें ( असंमवात्‌ ) विरुद्ध धर्मोका संभव न 
होनेसे ( न ) वस्तुमें अनेकरूपता नहीं है । 

88 निरस्तः सुगतसमयः, विवसनसमय इदानीं निरस्यते। तप्त चेषां पदार्थाः संमता 
जीवाजीवास्रवसंवरनिजरबन्धमोक्षा नाम। संक्षेपतस्तु द्वावेव पदाथों जीवाजीवाख्यों । 
यथायोगं तयोर घेतरान्तर्मावादिति मन्यन्ते। तयोरिममपरं प्रपश्चमाचक्षते-पशञ्चास्तिकाया 

नाम-जीवास्तिकाय: पुद्गलास्तिकायो धर्मास्तिकायो5घर्मास्तिकाय आकाशास्तिकाय- 


भी उपपत्ति नहीं देख; हैं। अतः वनाशिक तनत्र व्यवहार अनुपपन्न है। बाह्माथवाद, विज्ञानवाद 
ओर शून्यवाद परस्पर विरुद्ध इन तीन वादोंका उपदेश करते हुए सुगत (बुद्ध ) ने अपना असंम्बद्ध 
प्रलापित्व स्पष्ट किया है, अथवा विरुद्ध अथं प्रतिपत्तिसे ये प्रजाएँ मोहको प्राप्त हों इसप्रकार प्रजाके 
प्रति अतिविद्ेंष किया है। इसलिए श्रेयः अभिलाषी पुरुषोंसे सब प्रकारसे यह सुग्रत सिद्धान्त अना- 
दरणीय है, ऐसा अभिप्राय है ॥ ३२ ॥ 

सुगत मतका निराकरण किया गया, अब जनमतका निराकरण किया जाता है । इनको जीव, 
अजीव, आखव, संवर, निजेर, बंध और मोक्ष इसप्रकार सात पदा्थ अभीमत हैं । संक्षेपसे तो जीव 
ओर अजीव नामके दो ही पदाथ हैं, क्‍योंकि अन्योंका उन दोनोंमें यथायोग अन्‍्तर्माव है, ऐसा वे 
मानते हैं ॥ जीवास्तिकाय, पुद्गलांस्तिकाय, धर्मास्तिकाय, अधर्मास्तिकाय और आकाशास्तिकाय ये पाँच 
अस्तिकाय उन दोनोंका यह दूसरा विस्तार कहते हैं । उन सबके स्वशास्त्रोंमें परिकल्पित बहुत प्रकारके 

सत्यानन्दौ-दीपिका 

# सुगत मतका परिहारकर प्रसंगसे बुद्धिस्थ दिगम्बर जेन मतका निराकरण करनेके लिए 
प्रथण उस मतका उपन्यास करते हैं--जीवास्तिकाय तीन प्रकारका है--बद्ध, मुक्त और नित्यसिद्ध । 
'अस्ति कायते इति अस्तिकायः” “जो अस्तिशब्दसे कहा जाय वह अस्तिकाय है! यह जैन भ्रन्थोंमें पारि- 
माषिक दाब्द पदाथथवाची है। पुदूगलास्तिकाय छः हैं---पृथिवी आदि चार भूत, स्थावर ( वृक्ष 
आदि ) ओर जज़ूम-मनुष्य आदि । 'पूयन्ते गलन्तीति पुद्गला:” पूर्ण हो और गल जाये वे पुद्गल हैं 
यह लक्षण पृथिवी आदि छः: और परमाणु समुदायमें घटता है, अतः वे पुद्गल कहे जाते हैं। सम्यक्‌ 
प्रंवृत्तिसे अनुमेय घमं है । ऊध्वंगमनशील जीवकी देहमें स्थितका हेतु अधमं है। आवरणका अभाव 
आकाश है, वह लोकाकाश और आलोकाकाश इस भेदसे दो प्रकारका है । ऊध्वे ऊष्ब लोकोंके अन्तर 
विद्यमान आकाश लोकाकाश और उससे भी ऊष्वं मोक्षस्थान आलोकाकाश है, वह केवल मुक्त 
पुरुषोंका आश्रय स्थान है | मिथ्या प्रवृत्ति आख्रव है और सम्यक प्रवृत्ति संवर और निजर है। विषयो- 
के अभिमुख इन्द्रियोंकी प्रवृत्ति आख़व है। दूसरे लोक कर्मोको आख्रव कहते हैं, क्‍योंकि वे कर्ताको 
व्याप्तकर फल देनेके लिए उसके पीछे रहते हैं, यह मिथ्याप्रवृत्ति अनर्थंका हेतु है। थम, दम आदिं 
प्रवत्ति संवर है, यह इन्द्रियोंकी विषयोंमें प्रवृत्तिको रोकनेसे संवर कहा जाता है । अनादि कालके पुण्य 
पापरूपी कषायोंका जो नाशक वह निजंर है, जसे तप्तशिका आरोहण, केशोंका लुंचन इत्यादि 
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इचेति। स्वषामप्येषामवान्तर प्रभेदान्वह॒ुविधान्स्वसमयपरि कब्पितान्वर्णयन्ति। & सर्वत्र 
चेमं सप्तमड्गीनयं नाम न्यायमवतारयन्ति-स्यादस्ति, स्थान्नास्ति, स्यादस्ति चर नास्ति च, 
स्यादवक्तव्यः, स्यादस्ति चावक्तव्यश्व, स्यान्नास्ति चावक्तव्यश्व, स्यादस्ति च नास्ति चावक्त- 
व्यदचेति । एवमेवेकत्वनित्यत्वादिष्वपीम॑ सप्तमड्ीनयं योजयन्ति । & अब्नाच क्ष्महे-नायम- 
भ्युपगमो युक्त दति । कुतः ? एकस्मिन्नसंभवात्‌ । न होकस्मिन्धमिणि युगपत्सदसत्त्वादि- 
विरुद्धधमंसमावेद्ः संभवति, शीतोष्णवत्‌ | य एते सप्तपदार्था निर्धारिता एतावन्त एवं- 


अवान्तर प्रभेदोंका वर्णन करते हैं। और सवंत्र इस सप्तमंगी नयनामक न्‍्यायका अवतरण करते हैं-- 
'स्थादस्ति! ( कथंचित्‌ है ) सस्यान्नस्ति' ( कथंचित्‌ नहीं है ) 'कथंचित्‌ है और कथंचित्‌ नहों भी है' 
'कथंचित्‌ अवक्तव्य है! 'कथंचित्‌ है और कथंचित्‌ अवक्तव्य भी है” 'कथंचित्‌ नहों है और कथंचित्‌ 
अवक्तव्य भी है 'कथंचित्‌ है कथंचित्‌ नहों है और कथंचित्‌ अवक्तव्य भी है! । इसीप्रकार एकत्व और 
नित्यत्व आदिमें भी इस सप्तमड्ी सिद्धान्तकी योजना करते हैं। सिद्धान्ती-इस विषयमें हम कहते हैं- 
यह जन सिद्धान्त युक्त नहीं है, क्योंकि एकमें संमव नहीं है। एक धर्मार्में एक ही समय सत्त्व और 
असत्त्व आदि विरुद्ध धर्मोका शीतोष्णके समान समावेश संभव नहों है, जो ये सात पदार्थ इतने और 
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देहकष्ट । तत्त्वज्ञानसे मोक्ष नहीं होता, यह विपरीतमावना ज्ञानावरणीय है। आहँत दर्शनके अभ्याससे 
मोक्ष नहीं होता यह भावना दर्शनावरणीय है। बहुत तीथेकरोंसे परस्पर विरुद्ध प्रदर्शित मार्भोमें 
निरचयामाव मोहनीय है । मोक्षमागकी प्रवृत्तिमें विष्नकारक अन्तराय है-। ये ज्ञानावरणीय आदि 
चार कल्याणके घातक होनेसे घाति-असाधु कम कहे जाते हैं । मुझे यह तत्त्व ज्ञातव्य है, ऐसा अभि- 
मान वेदनीय है, मैं इस दामका हैँ, ऐसा अभिमान नामिक है, मैं पूज्य देशिक अहंतके दिष्य वंशझमें 
प्रविष्ट हें, यह अभिमान गोत्रिक है और शरीर स्थितिके लिए कम आयुष्क है। तत्त्वज्ञानके अनुकूल 
होनेसे ये वेदनीय आदि चारों कम तत्त्वावेदक पुण्यवत्‌ शरीरके साथ सम्बन्धी होनेसे अधातीकम-साधु 
कर्म कहे जाते हैं। इसप्रकार ये आठ प्रकारके कम जन्मके हेतु होनेसे आख्त्रव आदि द्वारा पुरुषको 
बाँधते हैं, अतः बन्धरूप हैं। समस्त वलेश कम पाशका नाशकर ज्ञानद्वारा सबके ऊपर आलोका- 
काहमें सतत सुखपुवंक स्थितिका नाभ मोक्ष है अथवा ऊध्वंगमनशील जीव धर्माधमंसे मुक्त होकर 


सतत ऊध्वंको गमन करता है यही उसका मोक्ष है। इसप्रकार जीव और अजीवका संक्षेप और 
विस्तारसे उपन्यास किया गया । । 


#& सात अस्तित्व आदि भज्ो-प्रकारोंका समहार सप्त भज्जी है उसका नय-न्याय । यदि घट 
आदि सर्वात्मना सद्य-एक हों, तो प्राप्यरूपसे भी वे हैं, इसलिए. उनकौ प्राप्तिके लिए कोई यत्न नहीं 
करेगा, अत: घटत्वादिरूपसे कथंचित्‌ है ओर प्राप्यल्व आदिरूपसे कथंचित्‌ नहीं है। इस प्रकार वे 
व॒स्तुमात्रमें अनेंकन्तवाद स्वीकार करते हैं 'स्थात” यह तिडन्त - सहझ् अव्यय है, इसका अर्थ क्थंचित्‌ 
है । अर्थात्‌ 'स्थादस्ति” ( कथंचित्‌ है ) 'वस्तु है” ऐसी इच्छा होनेपर 'स्थादस्ति' यह प्रथममंग-प्रकार, 
“नहीं है ऐसी इच्छा होनेपर 'स्याद्वक्तब्य:' यह द्वितीय भद्, क्रमसे दोनों इच्छाए होनेपर 'स्यादल्ति 
च नास्ति च यह तृतीय भज्, युगपद्‌ दोनों इच्छाएं होनेपर “अस्ति और नास्ति! इसप्रकार दो 
शब्दोंको एक कालमे नहीं कहे जा सकनेके कारण 'स्यादवक्तव्य:” यह चतुथे मड्भ, आय और चतुथ॑ 
मज्ुकी इच्छा होनेपर 'स्थादस्ति च अवक्तव्यश्र' यह पाँचवाँ भड्ध, द्वितीय और चतुथ भजकी इच्छा- 
होनेपर 'स्याज्नस्ति चावक्तव्यश्र' यह छठवाँ भज़ू, तृतीय और चतुथ मद्भकी इच्छा होनेपर “स्यादस्ति 
च नास्ति च अवक्तव्यश्र' यह सातवाँ भज्भ प्रवत्त होता है । इसप्रकार 'स्थादेकः' 'स्थादनेक:” 'स्यादे- 
को3नेकश्र इसप्रकार 'स्थात्‌ नित्य: इस तरह इनमें मी सात भद्भ समझने चाहिए । इसप्रकार वस्तु 
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रूपाइचेति ते तथेब वा स्युर्नेच वा तथा स्य॒ः | इतरथा हि तथा वा स्पुरतथा वेत्यनिर्धा- 
रितरुप॑ ज्ञान संशयक्ञानवद्प्रमाणमेव स्यात्‌ | बन्वनेकात्मक॑ वस्त्विति निर्धारितरूपमेव 
ज्ञानमुत्पयमान संशयज्ञानवन्नाप्रमाणं मवितुमहति। नेति ब्रूमः-निरह्ुशं हानेऊान्तत्वं 
सर्ववस्तुषु प्रतिजानालस्य निर्धा रणस्थापि वस्तुत्वाविशेषात्स्यादरित स्यान्नास्तीत्यादिवि- 
कल्पोगनिपातादनिर्धारणात्मकलैव स्यथात्‌ | एवं निर्धारयितुर्निधारण फलस्य च स्यात्पक्षे- 
#स्तिता स्थान पक्षे मास्तितेति । एवं सति कथं प्रमाणभूतः संस्तीथंकरः प्रमाणप्रमेय प्र- 
मातृपभितिष्वनिर्धा रितासूपदेप्ठु शकक्‍नुयात्‌ ? कथं वा तद्भिग्रायानुस(रिणस्तदुपदिपरे ५- 
थनिर्धारितरुपे प्रवतरन्‌ ? ऐकान्तिकफलत्वनिर्धा रणे हि. खति तत्साधनानुष्ठानाय सर्वों 
लोको5नाकुलः प्रवर्तते, नान्‍्यथा | अतश्रानिर्धा रिताथ दाखं प्रणयन्मत्तोन्म त्तवदनुपादेय- 
वचनः स्यात्‌। तथा पश्चानामस्तिकायाना पश्चव्वसंख्य[स्ति वा नास्ति वेति विकल्प्यमाना, 
स्यात्तावदेकस्मिन्पक्षे, पक्षान्तरे तु न स्थादित्यतो न्यूनसंख्यात्वमधिकसंख्यात्व॑ वा प्राप्नु- 
यात्‌ । न जेबा पदार्थान।मवक्तव्यत्वं संभवति, अवक्तव्याइ्चेन्नोच्येरन्‌, उच्यन्ते चावक्तव्या- 
इस खूपवाले निर्धारित हैं, वे बसे ही प्रकारके हों अथवा वंसे नहीं ही हों, अन्यथा उस प्रकारके हों 

अथवा उस प्रकारके न हों, ऐसा अनिर्धारित ज्ञान संशयज्ञानके समान अप्रमाण ही होगा। परन्नु 
वस्तु अनेकात्मक है, इसमें निर्धारितरूपसे ही उत्पन्न हुआ ज्ञान संशयज्ञानके समान अप्रमाण नहीं 
हो सकता है । हम कहते हैं कि ऐसा नहीं, क्योंकि सब वस्तुओंमें निरड्भुश अनेकान्तत्वकी प्रतिज्ञा 
करनेवालेके मतमें निर्धारणको भी वस्तुत्वके समान होनेपर “स्थादस्ति स्थान्नास्ति! ( कथंचित्‌ है ओर 
कथंचित्‌ नहीं है ) इस प्रकार विकल्पके प्राप्त होनेसे अनिर्धारणात्मकत्व ही होगा । इसब्रकार निर्धारण 


करनेवाठलेका और निर्धारणफलका पक्षमें अस्तित्व होगा और पक्षमें नास्तित्व होगा । ऐसा होनेपर 
प्रमाणभूत होता हुआ मी तीथंद्धुर प्रमाण, प्रमेय, प्रमाता और प्रमितिके अनिर्धारित होनेपर उपदेश 


करनेमें कैसे समर्थ होगा । अथवा उसके अभिप्रायका अनुसरण करनेवाले शिष्य उसके उपदिष्ट 
अनिर्धारितरूप अर्थमें कसे प्रवृत्त होंगे । परन्तु अव्यभिचरित फलका निर्धारण होनेपर उसके साधना- 


नुष्ठानके लिए सब लोग अनाकुल-निःसन्देह प्रवृत्त होते हैं, अन्यथा नहों । इसलिए अनिर्घारित अथे- 

वाले द्यास्त्रका प्रणयन करता हुआ मत्त और उन्मत्तमें समान अनुपादेयवचन होगा । इसी प्रकार 

पाँच अस्तिकायोंकी विकल्पित की हुई पंचत्व संख्या है अथवा नही है। एक पक्षमें 'स्थात्‌* ऐसा होगा' 
द सत्यानन्दी-दीपिका 

अनेकरूप होनेसे उसमें प्राप्ति और त्याग आदि व्यवहार होते हैं। ऐकान्तिक-एकरूपमें सब सवंदा 

सवंत्र ही है । उनमें प्राप्ति और परिहार व्यवहार लुप्त हो जायगा । इसलिए सबके अनेकान्त होनेसे 

एकरूप ब्रह्मका बाघ है। 

६8 यह अनेकान्तवाद ठीक नहों है, क्योंकि जो वस्तु सत्य है, वह सवंथा सवंदा सबंत्र सवंरूपसे 
है ही ज॑से ब्रह्मात्मा । शह्वा--ऐसो परिस्थितिमें तो उसकी प्राप्तिके लिए यत्न नहीं होगा ? क्योंकि वह 
नित्य प्राप्त है। समाधान--यह अप्राप्त है, ऐसी अप्राप्तिकी भश्रान्तिसे उसकी प्राप्तिके लिए यत्न हो 
सकता है। उसी प्रकार जो नहीं है वह नहीं ही है, जैसे नरविषाण आदि । जो कदाचित्‌ क्वचित्‌ 
कथंचित्‌ उपलब्ध होता है यह सत्‌, असत्‌ से विलक्षण अनिवच॑नीय-प्रपञ्च है, इसलिए एकान्तवाद 
ही ठोक है अनेकान्तवाद नहीं । कारण कि एक ही वस्तुमें एक ही समय परस्पर विरूद्ध सत्व और 
असत्त्व आदि धर्म नहीं रह सकते, क्योंकि वस्तुमें विकल्प नहों हो सकता । अतः 'स्थाणुर्वा पुरुषों वा' 
इस संशयात्मक ज्ञानके समान सप्तत्व, पञचत्व निर्धारित फलमें, प्रमातामें, करणमें, प्रमाणमें और प्रमेय 


गत सप्तत्व और पज्चत्वमें सतत और असत्तव विषयक संशय होनेसे वे अप्रामाणिक हैं। इसलिए 
व्यवहारके अनुसार प्रप>च एकरूप है । 


४५८ ब्रह्मसूत्र-शाइरभाष्य [ आ० २ पा० २ 


इचेति विप्रतिषिद्धम्‌ | उच्यमानाश्व तथेवावधायेन्‍ते नावधायनत इति च । तथा तदवधार- 
णफल सम्यग्द्शंनमस्ति वा नास्ति वा, एवं तद्विपरीतमसम्यग्द्शनमप्यस्ति वा नास्िति 
वेति प्रलपन्मत्तोन्मत्तपक्षस्येव स्याज्नप्रत्यायितव्यपक्षस्य। स्वर्गापवर्गयोश्र पक्षे भावः 
पक्षे चाभावस्तथा पक्षे' नित्यता पक्षे चानित्यतेत्यनवधारणायां प्रवृत्यनुपपत्ति: । % अना- 
दिसिद्धज्ञोवप्रभ्तीनां च स्वशास्त्रावधुतस्वभावानामयथावध्चृतस्वभावत्वप्रसज्मः । एवं 
जीवादिषु पदाथष्वेकस्मिन्धरमिणि सच्त्वासत्त्वयोरविरुद्धयोर्थ॑मंयोरसंभवात्सत्वे चेकस्मि- 
न्धम5सर्त्वस्य धर्मान्तरस्यासंभवादसच्चे चेव॑ सत्त्वस्यासंभवाद्संगतमिदमाहंतं मतम। 
एतेनेकानेकनित्यानित्यव्यतिरिक्ताव्यतिरिक्तायनेकान्ता भ्युपगमा निराकृता मन्‍्तव्याः 
यत्तु पुदूगलसंशकेभ्यो5णुभ्यः संघाताः संभवन्‍्तीति कल्पयन्ति तत्पूवणवाणुवादनिरा- 
करणेन निराकृतं भवतीत्यतो न पृथक्तन्निराकरणाय प्रयत्यते ॥ २३ ॥ 


एवं चात्मा5कात्खय म्‌ ॥ ३४ ॥ 
पदच्छेद--एवम्‌, च, आत्मा, अकात्स्न्येम्‌ । 
सूत्रा्थ--( एक्ज्च ) और इसी प्रकार जनमतमें ( आत्मा ) आत्मामें ( अकात्स्न्यंम्‌ ) परि- 
च्छिन्नत्व दोष मी प्रसक्त होगा, इससे आत्मा घट आदिके समान अनित्य होगा। 
यथेकस्मिन्धमिणि विरुद्धधर्मासंभवो दोषः स्याद्वादे प्रसक्त एवमात्मनो 5पि जीव- 
स्थाकात्स्नयमपरो दोषः प्रसज्येत । कथम ? शरीरपरिमाणो हि जीव इत्याहता मन्यन्ते। 


ओर दूसरे पक्षमें 'न स्थात” 'ऐसा न होगा” इससे न्यून संख्यात्व अथवा अधिक संख्यात्व प्राप्त होगा । 
इन पदार्थोमें अवक्तव्यत्व मी सम्मव नहों है, यदि अवक्तव्य हैं तो नहीं कहे जायँगे, परन्तु कहे जाते 
हैं ओर पुनः अवक्तव्य हैं यह विरुद्ध है। और ये उच्यमान पदार्थ उसी प्रकार अवधारित होते हैं 
अवधारित नहीं होते और उसी प्रकार उसका अवधारण फल सम्यदशंन है अथवा नहीं है, एवं उससे 
विपरीत असम्यग्दशन मी है अथवा नहीं । इस प्रकार प्रलाप करता हुआ मत्तोन्मत्त पक्षका होगा 
निन्‍चयात्मक पक्ष का न होगा ; स्वगं और अपवगंका पक्षमें माव और पक्षमें अमाव होगा, उसी प्रकार 
किसी पक्षमें नित्यता और कि. ी पक्षमें अनित्यता प्राप्त होगी इस प्रकार अवधारण न होनेपर उसमें 
प्रव॒त्ति नहीं हो सकती । तथा अनादि सिद्ध जीव आदि जिनका स्वभाव अपने शास्‍्त्रमें निश्चित किया 
है उनको उससे विपरीत स्वमाथ होनेका प्रसद्भ होगा ! एवं जीव आदि पदार्थोमेंसे एक धर्मामें विरूद्ध 
धर्म सत््व और असत्त्वके असम्मव होनेसे सत्त्वरूप एक धम में अन्य असत्त्व धमंका असंभव होनेके कारण 
और इसकार असत्त्वमें सत्त्का संभव न होनेसे यह आहंतमत असंगत है। इस प्रकार सत्त्व ओर 
असत्त्वके निराकरणसे एक, अनेक, नित्य, अनित्य, भिन्न और अभिन्न आदि अनेकान्त स्वीकारोंका निरा- 
करण हुआ समझना चाहिए । पुद्गल संज्ञक अणुओंसे ( पृथिवी आदि ) संघात उत्पन्न होते हैं ऐसी जो 
कल्पना करते हैं, उसका: तो पृव॑ अणुवादके निराकरणसे निराकरण हो जाता है। अतएव .उसके 
निराकरणके लिए पृथक यत्न नहीं किया जाता ॥ ३३ ॥ 
जैसे स्थाद्गादमें एकधर्मीमें विरुद्ध धर्मों ( सत्त्व और असत्त्व ) का असंभव दोष प्रसक्त है, और 
सत्यानन्दी-दीपिका 
# अहंन मुनि अनादि सिद्ध नित्य मुक्त जीव है, अन्य जीव साधनोंके अनुष्ठानसे मुक्त होते हैं 
और मोक्षके साधनोंका अनुष्ठान न करनेवाले दूसंरे जीव बद्ध कहे जाते हैं। इस प्रकार अपने 
दास्त्रमें जिनका स्वभाव निश्चित किया है। अब स्यादस्ति' स्यान्नास्ति' इत्यादि कल्पनाके होनेसे 
उनका भी स्वभाव वसा नहों रहेगा, इत्यादि दोष होंगे ॥ ३३ ॥ 


अधि० < सू० ३५ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दो-दीपिकासहित ०५, 


शरीरपरिमाणतायां च सत्यामरृत्स्नो सर्वंगतः परिचिछन्न आत्मेत्यतो घटादिवदनित्यत्व- 
मात्मनः प्रसज्येत | शरीराणां चानवस्थितपरिमाणत्वान्मनुष्यजीवो मनुष्यशरोीरपरि- 
माणो भूत्वा पुनः केनचित्कमंविपाकेन हस्तिजन्म प्राप्नुदन्न कृत्स्नं हस्तिशरीरं व्याप्लुयात्‌, 
पुत्तिकाजन्म च प्राप्नुवन्न कृत्स्नः पुत्तिकाशरी रे संमीयेत। समान एब एंकस्मिन्नपि 
जन्मनि कोमारयोवनस्थाविरेषु दोषः । & स्यादेतत्‌--अनन्तावयवो जीवस्तस्य त एवा- 
वयवा अबपे शरीरे संकुचेयुमंहति च विकसेयुरिति | तेषां पुनरनन्तानां जीवावयवानां 
समानदेशत्वं प्रतिहन्यते वा न वेति वक्तव्यम्‌ । प्रतिघाते तावन्नानन्तावयवाः परिच्छिन्ने 
देशे संमीयेरन्‌। अप्रतिधाते5प्येकावयवदेशत्वोपपत्तेःसवेषामवयवानां प्रथिमाजुप- 
पत्तर्जीवस्याणुमात्रत्वप्रसड्४ स्यात्‌। अपि च दररीरभात्रपरिच्छिन्नानां जीवावयवानामा- 
ननन्‍त्यं नोत्प्रेक्षितुमपि शकयम्‌ ॥ २७४ ॥ 

अथ पर्यायेण बृहच्छरीरप्रतिपत्तों केचिज्जी वावयवा उपगच्छन्ति तनुशरीरप्रति- 
पत्तो च केचिद्पगच्छन्तीत्युच्येत, तत्राप्युच्यते-- 

न च्‌ पर्यायादप्यविरोधो विकारादिभ्य; ॥ ३७५॥ 

पदच्छेद--न, च, पर्यायात्‌, अपि, अविरोधः, विकारादिमभ्व: । 

सूचाथ--( पर्यायादपि ) क्रमश: अवयवोंके हटने और प्राप्त होनेषर भी (न अविरोधः ) 
दशरोरपरिमाणत्वका अविरोध नहीं है, (विकारादिभ्प्रः) क्योंकि सावयव होनेसे आत्मामें विकार आदि 
दोष प्रसक्त होंगे और आत्माके अनित्य होनेपर बन्ध और मोक्ष व्यवस्था बाधित होगी । 

88 नच पर्याये गाप्यवयवोप गमापशम/भ्यमतदे ह परिम[णत्वं जीवस्याविरोधेनोप- 


जीवात्माका भी परिछिन्नत्व दूसरा दोष प्रसक्त होगा, कंसे ? ऐसे कि जीव शरीर परिमाणवाला है ऐसा 
आहंत लोग मानते हैं । शरीर परिमाणत्व होनेपर आत्मा अक्ृत्स्न-असवंगत-परिच्छिन्न होगा, इससे 
आत्माको घट आदिके समान अनित्यत्व प्रसक्त होगा । शरीरोंका अनिश्चित परिमांण होनेसे मनुष्य- 
जोव मनुष्यशरीरपरिमाण होकर पुनः किसी कमंविपाकसे हस्तिजन्म प्राप्त कर सम्पूर्ण हस्ति 
शरीरको व्याप्त नहीं करेगा और चींटोका जन्म पाकर पृर्णझूपसे चोंटीके दरोरमें नहीं समायेंगा । एक 

जन्ममें मो कोमार, यौवन, वा्धक्यमें यह दोष समान है । पृव॑पक्षी---परन्तु जीव अनन्त अवयववाला 


है, उसके वे हो अवयब अल्ब दरीरमें संकुचित होंगे और बड़े शरीरमें विकसित होंगे, यदि ऐसा हो, 
तो पुन: जीवके उन अनन्त अवयवोंके एक देशत्वका प्रतिघात होता है कि नहों ? यह कहना चाहिए । 


प्रतिघात होनेपर तो अनन्त अवयव परिच्छिन्न देशमें नहीं समायेंगेि, और अधप्रतिघात होनेपर भी एक 
अवयव देशत्वको उपपत्ति होनेप्ते सत्र अवयवोंकों प्रथिमा-स्थू छता अनुपपन्त होनेसे जोवको अणुमात्रर्व 


प्रसड् होगा, और दरोरमात्र परिच्छिन्‍न्न जोव अवयवोंके आनन्त्यकी कल्पना नहीं की जा सकती ॥३४॥ 

ऐसा यदि कहो कि क्रमसे ब्ह॒तृश रीर प्राप्त होनेपर कुछ जीवावयव. पास आ जाते हैं और अल्प- 
शरीर प्राप्त होनेपर कुद जीवावयव दूर हो जाते हैं, तो इसपर कहते हैं--- 

और क्रमश; अवयवोंके आने और जानेसे जीवमें देहगत परिमाणत्वका अविरोधसे उपपादान 

सत्यानन्दी-दी पिका 

# जीव अनन्त अवयव है, अतः जिस प्रकार घटमें दीपकके अवयव संकुचित और गृहमें विक- 
सित होते हैं, वसे जीव अवयव मो छोटे, बड़े शरीरमें जाकर संकुचित और विकसित होते हैं । परन्तु 
दीपकका उदाहरण असंगत है, क्योंकि दीपकका घटमें प्रदीप्त प्रकाश और गृहमें विस्तृत होनेसे मन्द 
होता है। इस प्रकार चोंटी शरोरमें जनिपर चेतनता महाव्‌ होगी. और हस्ति शरीरमें विस्तृत होनेसे 
चेतनता अल्प होगों, इसअकार अवधवों के संकोच और विक्रासमें दोष है और लोक़ विरुद्ध भी है ॥३४॥ 


४६० श्रह्मसूत्-शा ड्रभाष्य | अ० २ पा० * 


पादयितु शक्‍यते। कुतः ? विकारादिदोषप्रसज्ञात्‌ । अवयवोपगमापगमाभ्यां छ्यनिशमापूय- 
(णस्यापक्षीयमाणस्य च जीवच्य विक्रियावत््यं तावदपरिद्ायम्‌, विक्रियावत्ते च चर्मा- 
दिवदनिल्यत्व प्रसज्येत, ततरच बन्श्रमोक्षाभ्युपगमो बाध्येत, कर्मोष्टकपरिवेष्ठेतस्य जीव- 
स्यालाबुवत्संसारसागरे निमग्नस्य वन्चनोच्छेरादूध्यंगामित्वं भवदीति । किचान्यत्‌ 
आगच्छेतामपगच्छतां चावयवान/मागमापायधमवत्त्वादेवानात्मत्वं दारीरादिवतू। तत- 
श्वाचस्थितः कश्चिदवयव आत्मेति, नच स निरुपयितुं शक्ष्यतेपैयमलाथिति। किचान्यत्‌- 
आगच्छन्तरचेते जीवावयवा: कुतः प्रादुभवन्‍्त्यपणच्छन्तश्र क वा लीयन्त इति वक्तव्यम्‌। 
नहि भूतेभ्यः प्रादुर्भवेयुभूतेषु च निछीयेरन; अभोतिकत्वाज्जीवस्थ | नापि कश्चिदन्यः 
साधारणोपसाधारणो वा जीवानामवयवाघारो निरूप्यते; ध्रमाणाभावात्‌ | किचान्यत्‌-- 
अनवध्चतस्वरूपरचेचंसत्यात्मा स्यात्‌। आगच्छतामपगच्छतां चावयवानामनियतपरिमा 
.णत्वात्‌। अत एवमादिदोषप्रसड्भाज्न पर्यायेणाप्यवयवोपगमापगमावात्मन आश्रयितु 
शक्येते। # अथवा पूवण सन्नेण शरीरपरिमाणस्यात्मन उपचितापचितशरीरान्तर प्रति- 


नहीं किया जा सकता किससे ? इससे कि विकार आदि दोषों का प्रसद्भ है। अवंयवोंके आगमन और 
. गमनसे सवदा पूर्ण और अपक्षय होते हुए जीवका विकारदत्त्व अपरिहाय होगा और विकारयुक्त होने- 
पर चमके समान उसे अनित्यत्वं प्रसक्त होगा, उससे बन्ध मोक्षका स्वीकार बाधित होगा । आठ प्रकारके 
कमःसे परिवेध्टित संसार सागरमें निमग्न जीव बंधनके उच्छेद होनेके अनन्तर तुम्बीके समान ऊध्वंगामी 
होता है, और दूसरी बात यह है--आने और जानेवाले अवयव आगरम और अपाय धर्म युक्त 
होनेसे शरीरके समान अनात्मा होंगे, उससे अवस्थित कोई अवयव आत्मा होगा, वह यही है, ऐसा 
उसका निरूपण नहीं किया जा सकता । किचान्यत्‌-आते हुए इतने जीव अवयव कहाँसे प्रादुभूत होते 
हैं ओर जाते हुए किसमें विलीन होते हैं, यह कहना चाहिए ? भूवोंसे आविभूत होंगे और भूतोंमें 


विलीन होंगे, ऐसा भी नहीं है, क्योंकि जीव अभौतिक है ।- इस प्रकार जीधोंके अवयवोंका साधारण 
अश्रवा असाधारण किसी दूसरे आधारका निरूपण नहों किया जाता, क्योकि इसमें कोई प्रमाण नहीं 


है । किचान्यत्‌-ऐसा .होनेपर आत्माका स्वरूप अनिद्चित ही रहेगा, कारण कि आने और जानेवाले 


अवयवोंका अनियत परिमाण है। अतएव इत्यादि दोषोंके प्रसंगसे क्रसे मी अवयवोंका आगमन 
ओर ग्रमन आत्मामें स्वीकार नहीं किया जा सकता है। अथवा पृवसूत्रसे शरीरपरिमभाणवाले 


आत्माकी उपचित, अपचित अन्य दरीरके प्राप्त ह नेपर अक्ृत्स्त प्रसज्भ होगा, इससे अनित्यताकी शड्भू। 
सत्यानन्दी-दीपिका 

# तुम्हारे मतमें जीवके अवयव आने और जानेवाले हैं। तो वे अवयव आत्मा हैं अथवा 
नहीं ? प्रथमपक्ष 'विकारादिदोष:ः आदिसे. कहते हैं। द्विर्त:यपक्ष-जोवके अवयव शरोरके समान 
अनात्मा हैं, तो उनके ज्ञानसे मोक्ष नहीं होगा, जेसे अनात्मशरीर आदिके ज्ञानसे मोक्ष नहीं होता । 
दूसरी बात यह है कि उन जीवावयबोंका भी ज्ञान नहीं कि कितने हैं, अतः उनके ज्ञान न होनेसे भी 
मोक्ष नहीं होगा । यदि कहो कि'स्थिर एक अवयव आत्मा है, तो (वह यही है! ऐसा अनुसन्धान नहीं 
होगा, अवयव पंरमाणुरूप होनेसे अतीन्द्रिय हैं !. यंदि आत्मा अवयवी है, ठो अनित्य होगा । अबयवोंका 
समुदाय मानें, तो अस॒त्‌ होगा | जीवके प्रत्येक अवयवमें चेतनता है अथवा अवयव समृूहमें ? यदि 
प्रत्येक अवयवमें है तो सब एक अभिप्रायवाले न होनेसे कोई भी काय॑ नहीं होगा । समुदायमें है, तो 
हस्ति शरीरमें व्याप्त न होनेसे कुछ माग चेतनता रहित होनेसे जड़ होगा, और चींटी: शरी रमें पूर्ण- 


रूपसे न जा सकनेके कारण उनमें चेतनता नहीं आयगी, इत्यादि दोषोंसे आगमन और गमन अवयवों 
वाला आत्मा नहों हो सकता । 





के: 


अधि० ७ सू० २६२३७ | भाषानुवाद-संत्यानन्दी-दीपिकासहिंत॑ ४६ 


पत्तावकात्सयप्रसअनद्वारेणानित्यतायां चोदितायां पुनः पर्यायेण परिमाणानवस्थाने ५पि 
स्रोत: संताननित्यतान्यायेनात्मनो नित्यता स्यात्‌ । यथा रक्तपटारना विज्ञानन वस्थाने पि 
तत्संताननित्यता तद॒द्विसिचामपीत्याशडूुबानेन सूज्ेेणोत्तरमुच्यते। संतानस्य तावद- 
वस्तुत्वे नेरात्म्यवादप्रसड़ः । वस्तुत्वेषप्यात्मनो विकाराद्दोषप्रसड्ञादस्य पक्षश्यानुप- 
पत्तिरिति ॥ ३५ ॥ 
अन्त्यावस्थितेश्ो भय नित्यत्वादविशेषः ।। ३६॥ 

पदच्छेंद्‌ू--अन्त्यावस्थिते, च, उभयनित्यत्वात्‌, अविशेष: । 

सूत्रा्थ--(अन्त्यावस्थिते:) भोक्षावस्थापन्न जीवपरिमाण नित्य होनेसे ( उमयनित्यत्वात्‌ ) 
आदि और मध्य परिमाणोंमें ( व ) भी नित्यत्व प्रसद्भ होगा, इससे ( अविशेष: ) तीनों परिमाणोंमें 
साम्य हो जायगा, अत: बौद्धमतके समान यह मत भी अप्रामाणिक है । द 

अपि चान्त्यस्य मोक्षावस्थाभाविनों जीवपरिमाणस्य नित्यत्वमिष्यते जने: | तद्व- 
त्पूषयो रप्याद्यमंध्यमयोजीवपरिमाणयोनित्यत्वप्रसज्ञादविशेषग्रसज्ञः स्यातू । एकदारीर- 
परिमाणतैव स्यान्नोपचितापचितशरीशान्तरप्राप्तः। अथवा:न्त्यस्थ जीवपरिमाणस्या- 
वस्थितत्वात्पूर्वयोरप्यवस्थयोरवस्थितपरिमाण एवं जीवः स्यात्‌, ततश्चाविशेषेण 
सर्वदेवाणमहान्वा जीवो5म्युपगन्तव्यों न दारीरपरिमाणः | अतश्च सोगतवदाह॑तमपि 
मतमसंगतमित्युपेक्षितव्यम्‌ ॥ ३६ ॥ | 

( ७ पत्यधिकरणम । २७-४१ ) 
पत्युरसामञ्ञस्यात्‌ ॥ ३७॥ 

पदच्छेद--पत्युट; असामज्जस्यात्‌ । 

सूत्राथं---(पत्यु:) ईश्वर प्रधात आदि उपादानोंका प्रेरक होनेसे जगत॒का. निमित्तकारण नहीं 
हो सकता, (असामञ्जस्यात्‌) क्योंकि विषम सृश्में प्रवत्त होनेसे राग द्वेष आदिके प्रसद्भसे असंगत है । 
होनेपर पुनः क्रमसे परिमाण अनिद्िचत होता है, तो मी जैसे स्रोतका सन्‍्तान ( प्रवाह ) नित्य है उस 
न्यायसे वेसे आत्मा नित्य होगा । अथवा जैसे रक्त बस्त्रोंमें बौद्ध विज्ञानकी अवस्थिति न होनेपर भो 
उसका सन्‍्तान नित्य है, वसे ही दिगम्बरका सन्तान नित्य है, इस प्रकारकी शल्ड्गाकर इस सूत्रसे उत्तर 


कहते हैं । सन्‍्तानके अवस्तु होनेपर नेरात्म्यवाद प्रसुः होगा, सन्तानके वस्तु होनेपर भी आत्माके 
विकार आदि दोषोंका प्रसद्भ होनेसे इस पक्षकी अनुपपत्ति है ॥३५॥ 


और अन्त्य-मोक्षावस्था भावी जीवपरिमाणको जैन नित्य मानते हैं, उसो प्रकार पूवके आदि 
ओर मध्य जीवपरिमाणोंको नित्यत्व प्रसद्भ होनेसे तीनों परिमाण समान हो जायँंगे। यदि एक शरीर 
परिमाणके समान आत्मा होगा तो उसे अन्य स्थूल और सूक्ष्म शरीरको प्राप्ति नहों होगी। अथवा 
अन्तिम जीवपरिमाणके अवस्थित होनेसे पूव॑ अवस्थाओंमें भी जीव अवस्थित परिमाणवाला ही 


होगा, उससे समानरूपसे सवंदा ही जीव अपु अथवा महान्र स्वीकार करना चाहिए शरीर परिमाण- 
वाला नहीं, इसलिए बौद्धमतके समान आहंतमत मी असंगत है, अतः बह उपेक्षणीय है ॥३६॥ 
सत्यानन्दी-दीपिका _ 
# अब दूसरी रीतिसे खण्डन करते हैं--यदि कहो कि वनाशिक रक्त वस्त्र आदियें विज्ञानकी 


स्थिति न होनेपर भी विज्ञानका प्रवाह नित्य मानते हैं, वंसे आत्मा भी नित्य होगा ? तो सन्‍्तान अवस्तु 
दे कि वस्तु ? यदि सन्‍्तान अवस्तु है. तो उसे आत्मा माननेसे शुन्‍्यवाद प्रसक्त होगा । यदि सन्तान 


वस्तु है, तो वह विज्ञान-सन्तानीसे मिन्न है कि अभिन्न ? यदि भिन्न है तो नित्य होनेसे कुटस्थ आत्मवाद 


प्रसक्त होग। । यदि अभिन्न है, तो क्षणिक होनेत्ते अनित्यत्व आदि पूर्वोक्त दोष प्रसक्त होंगे, इसलिए 
सन्तान-प्रवाह पक्ष अनुपपन्न है ॥३५॥ 


४६२ ब्रह्मसत्र-शाड्ूर माष्य [ आ० २ पा० रे 


& इदानीं केवलाधिष्ठात्री ँ्वरकारणवाद: प्रतिषिध्यते । तत्कथमवगस्यते ? 'प्रकृ- 
तिश्र प्रतिज्ञादष्ठान्तानुपरोधात्‌', 'अभिध्योपदेशाच्चञ” ( ब्र० १॥४।२३-२४ ) इत्यत्र प्ररृतिभावेनाधि- 
छातठ्भावेन चोभयस्वभावस्येभश्वरस्य स्वयमेवाचायण प्रतिष्ठापितत्वात्‌। यदि पुनर- 
विशेषेणेश्वरका रणवादमाजमिह प्रतिषिध्येत पूर्वोत्तरविरोधादव्याहताभिव्याहार:ः सूत्- 
कार इत्येतदापय्येत । तस्मादप्रकृतिरधिष्ठाता केवर्क निमित्तकारणमीश्वर इत्येष पक्षों 
वेदान्तविहितत्रह्मेकत्वप्रतिपक्षत्वाद्यत्नेनात्र प्रतिषिष्यते । सा चेय॑ वेदबाह्ये श्वरकल्पना- 
नेकप्रकारा-केचित्तावत्सांख्ययोगव्यपाश्रयाः. कल्पयन्ति-प्रधानपुरुषयोरधिष्ठाता 
केवर्ल निमित्तकारणमीश्वर इतरेतरविलक्षणाः प्रधानपुरुषेश्वरा इति। माहेश्वरास्तु 
मन्यन्ते-कार्यका रणयोगविधिदु:खान्ताः पश्च पदार्था: पशुपतिनेश्वरेण पशुपाशविमो- 
क्षणायोपदिष्ठा,, पशुपतिरीश्वरो निमित्तकारणमिति वर्णयन्ति । तथा वेशेषिकादयो5पि 
केचित्कथंचित्स्वप्रक्रियानुसारेण निमित्तकारणमीश्वर इति वर्णयन्ति। अत उत्तर- 
मुच्यते--पत्युरसामअस्यात”! इति। पत्युरीश्वरस्य प्रधानपुरुषयोरधिष्ठात॒त्वेन ज़ग- 
त्कारणत्वं नोपपयते । कस्मात्‌ ! असामञ्ञस्यथात्‌। कि पुनरसामअस्यम्‌ £ हीनमध्य 

अब केवल अधष्टाता ( निमित्त ) ईश्वर कारणवादका प्रतिषेत्॒ किया जाता है। वह कंपे 
अवगत हो ? कारण कि 'प्रकृतिश्च ०” अभिष्योपदेशाच्ञी इन सृत्रोंमें प्रकृतिब्पसे और अधिष्ठातृ- 
रूपसे उम्यस्वमाव ईदवरकों आचाय ने स्वयं ही प्रतिष्ठापित किया है। यदि यहाँ समानरूपसे ईश्वर 
कारणवादमात्रका प्रतिषेष किया जाय, तो पूर्वोत्तका विरोध होनेसे सृत्रकार परस्पर विरुद्ध वचन 
कहते हैं, ऐसा प्रसक्त होगा । इसंलिए ईश्वर प्रकृति नहों है अधिष्ठाता-केवल निमित्त कारण है, इस 
पक्षका वेदान्त विहित ब्रह्म॑कत्वके विरोधी होनेसे यहाँ यत्नसे प्रतिषेव किया जाता है। वह वेद बाह्य 
ईश्वरकल्पना अनेक प्रकारकी है। कुछ लोग तो साख्ययोगका आश्रयकर कल्पना करते हैं-प्रधान 
और पुरुषका अधिष्ठाता ईश्वर केवल निमित्तकारण है, प्रधान, पुरुष और ईव्वर ये. परस्पर विल- 
क्षण हैं । माहेश्वर तो ऐसा मानते हैं--कार्य, कारण, योग, विधि और दुःखान्त ( मोक्ष ) ये पाँच 
पदार्थ पशुपति ईश्वरसे पशुपाश-जीवबन्धके विनाश्षके लिए उपदिष्ट हैं। पशुपति ईश्वर निमित्त- 
कारण है, ऐसा वर्णन करते हैं। उसीप्रकार कोई वद्येषिक आदि मो कथंचित्‌ अपनी प्रक्रियाके 
अनुसार ईश्वर निरममित्तकारण है, ऐसा वणन करते हैं। सिद्धान्ती--इससे उत्तर कहते हैं---'पत्यु रसा- 
मअस्याव' पति-ईश्वर प्रधान और पुरुषका अधिष्ठातृ हपसे जगत्‌का का रण नहीं हो सकता, किससे ? इससे 
कि असामञजस्य है। पुन! वह असामञजस्य क्या है ? होन, मध्यम और उत्तममावसे भिन्न-भिन्न प्राणियोंको 

सत्यानन्दी-दीपिका 

* दिगम्बर जैनमतका निराकरणकर अब बुद्धस्थ राव मतका निराकरण कहते हैं--वेदान्तमें 
ईदवर उपादान और निमित्तकारण कहा गया है । शैव ईदवरको केवल निमित्तकारण मानते हैं, जैसे 
सत्य और असत्य एकत्र संभव नहीं हैं, वंसे उपादान और निमित्त भी नहीं है, क्योंकि लोकमें ऐसा 
देखा जाता है कि का घटके प्रति मृत्तिका उपादानकारण है ओर कुछाल निमित्तकारण है, उसी 
प्रकार काय प्रप्चके प्रति भी ईश्वर केवल निमित्तकारण है। इस प्रेकार पृव॑पक्ष करते हुए अवान्तर 
भेद दिखाते हैं--यहाँ सांख्य शब्दसे ईश्वर वादी पातञ्जलका ग्रहण है। शव, पाशुपत, कारुणिक- 
सिद्धान्ती और कापालिक इस प्रकार माहेश्वरके चार भेद हैं। ये सब महेश्वरसे उपदिष्ट शास्त्रके 


अनुयायी होनेसे माहेश्वर कहलाते हैं । जीव पशु है और कर्म बन्धन पाश है, उसकी निवत्तिके लिए 
पशुपति इईश्वरने पाँच पदार्थोका उपदेश किया है। कार्य-महद्‌ आदि, कारण-प्रधान और ईव्वर 


योग-मनकी समाहित अवस्था, विधि-त्रिषषण स्तान आदि और  दु।खान्त-मोक्ष । माहेश्वर आगम 
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मोत्तमभावेन हि. प्राणिभेदान्विदधत इंश्वरस्य रागद्वेषादिदोष प्रसक्ते रस्मदादि- 
बंदनीश्व रत्वं प्रसज्येत | प्राणिकर्मापेक्षितत्वाददोष इति चेतू--न; कमेंश्वरयोःप्रवत्य- 
प्रवर्तयितृत्वे इतरेतराश्रयदोष प्रसज्ञात्‌। न; अनादित्वादिति चेतू-न; वतमानकाल- 
बदतीतेष्वपि. कालेष्वितरेतराश्रयदोषाविशेषादन्धपर स्परान्यायापत्तेः । अपि चल 
'प्रवतनालक्षणा दोषा:ःः ( न्‍्याय-सू० १।१।३८ ) इति न्यायवित्समयः। नहि कश्चिददो- 
षप्रयुक्तः स्वाथ पराथे वा प्रवर्तमानो दश्यते। स्वार्थ प्रयुक्त ए्व च सर्वो जनः पराथ5पि 
पवर्तत इत्येवमप्यसामअस्यम्‌; स्वाथंवस्वादीश्वरस्यानीश्वरत्वप्रसज्ञात्‌। पुरुषविशेष- 
त्वाभ्युपगमाच्चेश्वरस्य, पुरुषस्य चोदासीन्याभ्युपगमाद्सामअस्यम्‌ ॥ ३७ ॥ 


संबन्धानुपपत्तेश्च ॥ ३८॥ 

पदच्छेद्‌--सम्बन्धानुपपत्तें), च । 

सूत्रा्थ---और प्रय॑ प्रधान आदिके साथ प्रेरक ईव्वरके सम्बन्धकी अनुपपत्ति होनेसे ईश्वर 
प्रेरक नहीं हो सकता । 

& पुनरप्यसामअस्यमेव, न हि प्रधानपुरुषव्यतिरिक्त इेश्वरो5न्तरेण संबन्ध॑ प्रधान- 
पुरुषयोरीशिता। न तावत्संयोगलक्षणः संबन्धः संभवति; प्रधानपुरुषेश्वराणां सर्व॑- 
गतत्वान्निरवयवत्वाच्च। नापि समवायलक्षणः संबन्ध: आश्रयाश्रयिभावानिरूपणात्‌। 
नाप्यन्यः कश्चित्काय॑गस्यः संबन्धः शक्‍यते कल्पयितुं, कायंकारणभावस्येवाद्याप्यसिद्ध- 





उत्पन्न करनेवाले ईश्वरमें राग, देष आदि दोषोंके प्रसंग होनेसे हमलोगोंके समान अनीश्वरत्व प्रसक्त 

होगा । यदि कहो कि प्राणियोंके कर्मोकी अपेक्षा होनेसे दोष नहीं है, तो यह युक्त नहीं है, क्योंकि कम 
और ईदव्वरका प्रवत्यं और प्रवतंयितृमाव होनेपर अन्योन्याश्रय दोष प्रसद्भ होगा । ऐसा नहीं, क्योंकि 
वह अनादि है, ऐसा यदि कहो तो ठीक नहीं, क्योंकि वर्तमान कालके समान अतीत कालोंमें भी 
अन्योन्याश्रय दोष समान होनेसे अन्धपरम्परा न्याय प्रसक्त होगा। और 'प्रवतनालक्षणा दोषाः' 
( प्रवुत्तिके हेतुमृत दोष हैं ) यह न्यायवेत्ताओंका सिद्धान्त है। कोई भी दोषके विना स्वार्थ अथवा 
पराथमें प्रवृत्त हुआ नहीं देखा जाता । स्वाथंमें प्रयुक्त हुआ ही सब लोग पराथमें भी प्रवृत्त होते हैं, यह 
भी असामञजस्य-असंगत है, कारण कि स्वाथ युक्त होनेसे ईश्वरमें अनोश्वरत्ब प्रसड़रः होगा । ईश्वरको 
पुरुषविशेष स्वीकार किया गया है और पुरुषमें ओदासीन्य माना गया है यह असंगत है ॥॥ ३७ ॥ 

फिर भी असामञ्जस्य ही है, क्योंकि प्रधान और पुरुषसे भिन्न ईईवर सम्ब्नन्धके बिना प्रधान 
ओर पुरुषका ईशिता नहीं है, इनका संयोगरूप सम्बन्ध तो नहीं हो सकता, कारण कि प्रधान, पुरुष 
ओर ईश्वर सवंगत और निरवयव हैं, एवं समवायरूप सम्बन्ध भी नहों हो सकता, क्योंकि आश्रया- 
श्रयिभावका निरूपण नहीं है । उसी प्रकार कार्यंग्रम्य अन्य कोई सम्बन्ध भी स्वीकार नहीं किया जा 
सकता, कारण कि अमितक काये कारणमभाव ही असिद्ध है। यदि कहो कि ब्रह्मवादीके मतमें किस 
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प्रमाणसे ईश्वर निमित्त कारण है। और वंशेषिक आदि “जगत्‌ सकतृक॑ का्यत्वात्‌ घटवत” ( जगत्‌ 
सकतृक है, क्योंकि काय है जैसे घट ) इस प्रकार अनुमान आदि द्वारा काय॑ जगतके प्रति ईष्वरको 
निमित्तका रण मानते हैं ॥ ३७ ॥ 

* देवात्मशक्तिम्‌०! ( श्वे० १॥३ ) ब्रह्मगादी तो माया और ब्रह्मका अनिवचनीय तादात्म्य॑ 
सम्बन्ध मानते हैं, इससे कोई दोष नहीं है। और वेदकों स्वतः प्रमाण माननेसे मृत्तिका, कुम्हार 
आदि लौकिक हृशन्तोंकी अपेक्षा ही नहीं है ॥ ३८ ॥ 
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त्वात्‌ त्रह्मवादिनः कथमिति चेत्‌-न; तस्य तादाव्स्यककक्षणसंबन्धोपपत्ते: । अपि चागस- 
बलेन ब्रह्मदादी कारणादिस्वरूप॑ निरूपयतीति नावदयं तस्य यथादष्टमेव सर्वममभ्युपगन्त- 
व्यमितिनियमो 5स्ति, परस्य तु दृष्टान्तबलेन कारणादिस्वरूपं निरूपयतो यथादश्मेव सर्व- 
मभ्युपगन्तव्यमित्ययम्रस्थ्यतिशयः। परस्यापि सवज्ञप्रणीतागमसद्भा वात्समानमागम- 
बलमिति चेत्‌-न; इतरेतराश्रयत्वप्रसज्ञात्‌-आगम प्रत्ययात्सवज्षत्वसिद्धि! स्ज्ञप्रत्यया- 
चागमसिद्धिरिति। तस्मादलुपपन्‍ना सांख्ययोगवादिनामीश्वरकल्पना । एवमन्यास्वपि 
वेदबाह्यास्वीश्वरकल्पनासु यथासंभवमसामज्ज सयं योजयितव्यम ॥ ३८ ॥ 


अधिष्ठानानुपपत्तेश्च ॥ ३९॥ 

पदच्छेद--अधिष्ठानानुपपत्ते:, च । 

सुत्राथ--और ईदवर रूपादि हीन प्रधानका प्रेरक न होनेसे निमित्तकारण नहीं हो सकता है। 

इतच्चानुपपत्तिध्ताकिकपरिकल्पितस्ये श्व रस्य । स हि. परिकर्प्यमानः कुम्मकार 
इव सुदादी नि प्रधानादीन्यधिष्ठाय प्रवतेयेत्‌। न चवमुपपथते | न हाप्रत्यक्ष रूपादिहीन 
च प्रधानमी ध्वरस्याधिष्ठे यं संभवति; मसुदादिवलक्षण्यात्‌ ॥ २९ ॥ 

न करणवच्चन्न मोगादिभ्य; || ४ ० ॥ 

पदच्छेदू--करणवत्‌, चेत्‌, न, मोगादिम्य:ः । 

सूत्रां--(करणवत्‌) अप्रत्यक्ष होनेपर जैसे इन्द्रियाँ जीवसे प्रेरित होती हैं, बसे ही अप्रत्यक्ष 
प्रधान भी ईश्वरसे प्रेरित हो जायगा, ( चेन्न ) तो यह युक्त नहों है। (मोगादिभ्यः ) क्‍योंकि ऐसा 
होनेपर जीवके समात ईश्वरकों भी भोग आदि प्रसक्त होंगे । 

स्यथादेततू-यथा करणाप्रामं चक्षुरादिकमप्रत्यक्षे रूपादिहीनं च पुरुषो 5घितिष्ठ त्येवं 
प्रधानमपीश्वरो पधिष्ठास्यतीति । तथापि नोपपय्यते, भोगादिदरशंनाद्धि करणग्रामस्याधिष्ठि- 
तत्वं गम्यते। न चात्र भोगादयो ददयन्ते | करणआमसास्ये चाभ्युपगम्यमाने संसारिणा- 


प्रकार होता है ? तो यह युक्त नहीं, क्योंकि उसके मतमें तादात्म्यरूप सम्बन्ध उपपन्न है। और ब्रह्म- 
वादी तो आगमबलसे कारण आदिका स्वरूप निरूपण करते हैं, इसलिए उसके लिए यह नियम नहीं 
है कि यथादृष्ट है| अवश्य सबको स्वीकार करना चाहिए । हृशन्तबलूसे कारण आदिका स्वरूप निरूपण 
करते हुए पृवपक्षीको तो यथाहृष्ट ही संब स्वीकार करना चाहिए, यह विशेष है। यदि कहो कि प्रति- 
पक्षीको भी संज्ञ प्रणीत आगमके सख्भावसे आगमबल समान है, तो यह ठीक नहीं है, क्योंकि आगम- 
ज्ञानसे सवज्ञत्वसिद्धि और सवज्ञत्वके ज्ञानस आग्रमसिद्धि, इसप्रकार अन्योन्याश्रय प्रसद्भ है। इससे 
सांख्ययोगवादीकी ईद्वर कल्पना अयुक्त है। इसी प्रकार वेद बाह्य अन्य ईश्वर कल्पनाओंमें मी यथा 
सम्भव असामञ्जस्यकी योजना करनी चाहिए ॥ ३८ ॥ 
और इससे मीं ताकिक परिकल्पित ईदवरकी अनुपपत्ति है। जसे कुम्हार मृत्तिका आदिको 
अधिष्ठितकर प्रवृत्त करता है, बसे वही परिकल्पित हुआ ( ईष्वर ) प्रधान आदिको अधिष्ठितकर प्रवृत्त 
करेगा । परन्तु इसप्रकार उपपन्न नहीं होता, क्योंकि अप्रत्यक्ष और रूप आदि हीन प्रधान ईद्वरका 
अधिष्ठेय नहों हो सकता, कारण कि वह मृत्तिका आदिसे विलक्षण है ॥। ३९ ॥ 
ऐसा हो, परन्तु जैप्े अप्रत्यक्ष, रूप आदि रहित ( उज्भूत रूप आदि रहित ) नेत्र आदि करण 
समुदायको पुरुष अधिष्ठित करता है, बसे ईश्वर प्रधानको-मी अधिष्ठित करेगा । उस प्रकार भी उपपन्न 
नहीं होता, क्योंकि भोगादिके दशनते ही करण समुदायका अधिष्ठित्व अवगत होता है। परन्तु यहाँ 
( ईइवरमें ) मोग आदि नहीं देखे जाते । इन्द्रिय समुदायके साथ ( प्रधानका ) साम्य स्वीकार किए 
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मिवेश्वरस्यापि भोग।[दयः प्रसज्येरन्‌ । अन्यथा वा सूत्रद्वयं व्याख्यायते--'अधिष्ठानान्नु 

पपत्ते श्व-इतश्थानुपपत्तिस्ताकिकपरिकल्पितंस्येश्वरस्य । साधिष्ठानो हि लोके सशरीरो 
राजा राष्ट्रस्येश्वरो दश्यते, न निरधिष्ठानः, अठश्व तद्द॒ष्णन्तवशेनाटश्स्ती श्वरं कल्पयित 

मिच्छत ईश्वरस्थापि किचिच्छरीरं करंणायतनं वण[येतव्यं स्थात्‌ू, न च तद्वर्णयितु 
दाक्यते;। रष्टयत्तरकालभावित्वाच्छरीरस्य प्राक्रुषछ स्तदनुपपततेः। निरशधिष्ठटानत्वे 
चेश्वरस्य प्रवर्तकत्वानुपपत्ति; एवं लोके दृष्टत्वात्‌ । 'करणवच्चेन्न मोगादिभ्य:'-अश# लछोक- 
दर्शानालुसारेणेश्व रस्यापि किचित्करणांनामायतन शरीर कामेन कल्प्येत, एवमंपि नोप- 
पद्यते | सशर रत्वे हि सति संसारिवद्धोगादिप्रसज्ञादीश्वरस्यथाप्यनी स्वरत्वं प्रसज्येत ।७० 


अन्तवत्तमसवं ज्ञता बा ॥ ४१॥ 


पदच्छेद--अन्तवत्त्वम्‌, असर्वज्ञता, वा। 

सूत्रार्थ--प्रधात, जीव और अपनी संख्या ( वा ) अथवा परिमाणका निश्चय ईद्वर करता 
है कि नहीं ? प्रथमपक्षमें ( अन्तवत्त्वमु ) परिच्छिन्न संख्या और परिच्छिन्न परिमाण होनेसे तीनों घटके 
समान विनाशी होंगे, ह्वितीयपक्षमें ( असवज्ञता ) ईदवरमें असवज्ञत्व सिद्ध, होगा, इससे माहेश्वर 
सिद्धान्त भ्रान्ति मुलक है । 

# इतश्रानुपपत्तिस्ताकिकपरिकल्पितस्ये श्वरस्य-स हि सर्वज्ञस्तैर भ्यु पगस्यते5- 
नन्‍्तश्र। अनन्त च प्रधानमनन्ताश्व पुरुषा मिथो भिन्ना अभ्युपगम्यन्ते । तत्र स्वशेनेशव- 
रेण प्रधानस्य पुरुषाणामात्मनश्रेयत्ता परिच्छयरेत वा, न वा परिच्छयेत । उभयथापि 
दोषो5नुषक्त एव । कथम्‌ ? पृव्॒स्मिस्तावद्धिकल्प इयत्तापरिच्छिन्नत्वात्पधानपुरुषेदव- 


जानेपर संसारीके समान ईईवरकों भी भोग आदि प्रसक्त होंगे। अथवा इन दो सूत्रोंका अन्य रीतिसे 
व्याख्यान किया जाता है--'अधिष्ठानानुपपत्तेश्र” इससे ताकिक परिकल्पितं ईरवरकी. अनुपपत्ति है, 
क्योंकि लोकमें अधिष्ठान सहित सशरीर राजा राष्ट्रका ईववर देखा जाता है अधिष्ठान रहित नहीं | अतः 
उस हृष्टान्तके बलसे अद्ृष्ट ईश्वरकी कल्पना करनेकी इच्छा करनेवालेको ईश्वरका इन्द्रियोंका आयतन 
कोई शरीर वर्णयितव्य होगा। परन्तु उसका वर्णन नहीं किया जा सकता, क्योंकि शरीर तो सृश्टिके : 
उत्तर कालमावी है, सृष्टिके पूव उसकी अनुपपत्ति. है । निरधिष्ठात होनेपर ईव्वर प्रवतंक नहीं हो 
सकता, कारण कि लोकेमें ऐसा देखा गया है। 'करणवच्चेन्न मोगादिभ्यः” यदि लोक दर्शनके अनुसार 
ईदवरका भी इन्द्रियोंका आश्रय कोई, शरीर अपनी इच्छासे कल्पना करो, तो इसप्रकार भी उपपन्न 
नहीं होता, क्योंकि सशरीर होनेपर संसारीके समान भोग आदि प्रसद्भ होनेसे ईश्वरकों भी अनीद्वरत्व 
प्रसक्त होगा ॥४०॥। 
इससे भी ताकिक परिकल्पित ईद्वरकी अनुपपत्ति है, क्योंकि वही ईद्वर सर्वत्ञ और अनन्त 
है, ऐसा वे स्वीकार करते हैं, और प्रधान अनन्त है, पुरुष अनन्त हैं और परस्पर मिन्न हैं, ऐसा 
स्वीकार करते हैं । उनमें स्वज्ञ ईश्वरसे प्रधान, पुरुष और अपनी इयत्ता ( संख्यां अथवा परिमाण ) . 
जानी जाती है अथवा नहीं जानी जाती ? दोनों प्रकारसे दोष प्रसद्भ ही है, क्‍यों ? पूर्व विकल्पमें तो 
इयत्ता परिच्छिन्न होनेसे प्रधान, पुरुष ओर ईदवरका अन्तवत्त्व अवश्यंभावी है। कारण कि व्यवहार 
सत्यानन्दी-दीपिका 
$ जिस प्रकार शुष्क तकसे ईद्वरमें केवल कतृत्व अनुपपन्न है, उसी प्रकार ईश्वरमें नित्यत्व 
ओर सवज्ञत्व भी अनुपपन्न हैं। भ्रधानपुरुषेश्वरत्रयम्‌ , अनित्यम्‌, इयत्तापरिच्छिन्नत्वात्‌ घटवत्‌ ।' 
'प्रधान, पुरुष और ईव्वर तीनों अनित्य हैं, क्योंकि इयत्तासे परिच्छिन्न हैं जैसे घट ।' ॥४१॥ 


४६६ ब्रह्मसंत्र-शाहू रभाष्य , | आ० २ पा० २ 


राणामन्तवत्त्वमवद्यंभावि, एवं लोके दृष्टत्वात्‌। यद्धि लोक इयत्तापरिच्छिन्नं वस्तु 
पटादि तदनन्‍्तवद्द॒ष्ं, तथा प्रधानपुरुषेर्ंवरत्रयमपीयत्तापरिच्छिन्नत्वादन्तवत्स्थात्‌ । 
संख्यापरिमाण्णं तावत्प्रधानपुरुषेशवरत्रय रूपेण. परिच्छिन्तम्‌ , स्वरूपपरिमाणमपि 
तद्गतमीश्वरेण परिच्छियेतेति। पुरुषगता च महासंख्या। ततश्रेयत्तापरिच्छिन्नानां 
मध्ये ये संसारिणः संसारान्मुच्यन्ते तेषां संसारोइन्तवान्‌ , संसारित्वं च तेषामन्तवत्‌ । 
एवमितरेष्वपि क्रमेण मुच्यमानेषु संसारस्य संसारिणां चान्तवत्तवं स्यात्‌। की प्रधान च॑ 
सविकारं पुरुषार्थमीश्वरस्याधिष्टेयं संसारत्वेनाभिमतम्‌ , तच्छुन्यतायामीश्वरः किम- 
घितिष्टेत्‌? किविषये वा सर्वश्5इ्वरते स्याताम्‌ ? प्रधानपुरुषेशवराणां चेवमन्तवस्ते 

सत्यादिमत्त्वप्रसह्ृः, आयन्तवसर्वे च शून्यवादप्रसज्:। अथ मा भूदेष दोष इत्युत्तरो 
विकब्पो5भ्युपगम्येत, न प्रधानस्य पुरुषाणामात्मनचइचेयत्ते इवरेण परिच्छिद्यत इति, तत 
ईंश्वरस्य सर्वज्ञत्वाभ्युपगमहानिरपरो दोषः प्रसज्येत | तस्मादप्यसंगतस्ताकिकपरि- 
ग्ृहीत इंश्वरकारणवादः ॥ ४१ ॥ 

( ८ उत्पक््यसंभवाधि करणम । स्‌ू० ४२-४५ ) 
उत्पत्त्यसंभवात्‌ ॥ ४२॥ 

सूत्राथं--वासुदेवसे जीवकी उत्पत्तिका संभव न होनेसे मागवत मत असंगत है । 

# येषामप्रकरतिरधिष्ठाता केवलनिमित्त कारणमीइवरो5भिमतस्तेषां पक्षः प्रत्या- 
ख्यातः। येषां पुनः प्रकृतिश्वाधिष्ठाता चोभयात्मक॑ कारणमीश्वरो5पमिमतस्तेषां पक्षः 
प्रत्याख्यायते। ननु श्रुतिसमाभ्रयणेनाप्येवंरूप एवेश्वरः प्र।डनिर्धारितः-प्रकृतिश्वाधिष्ठाता 

में ऐसा देखा जाता है । लोकमें जो इयत्ता परिच्छिन्न पट आदि वस्तु है वह भन्तवानु देखी गई है, 
इसी प्रकार प्रधान, पुरुष और ईश्वर तोनों भी इयत्ता परिच्छिन्न होनेसे अन्तवान्‌ होंगे । संख्या परिमाण 
तो प्रधान, पुरुष और ईदववर त्रयरूपसे परिच्छिन्न हैं। उनमें स्थित स्वरूपपरिमाण मी ईद्वरसे जाना 
जाता है। पुरुषगत महासंख्या है। उससे इयत्तापरिच्छिन्नोंके मध्यमें जो संसारी संसारसे मुक्त हो 
जाते हैं, उनका संसार अन्तवात्‌ु ओर उनका संसारित्व अन्तवानु होगा । इसप्रकार क्रंमसे अन्‍्योंके 
मी मुक्त हो जानेपर संसार और संसारियोंका अन्तवत्त्त हो जायगा और विकार सहित प्रधान पुरुषके 
मोग ओर मोक्षके लिए ईश्वरका अधिष्ठेय है तथा संसाररूपसे अभिमत है, उसके श॒न्‍्यं होनेपर ईव्वर 
किसको अधिष्ठित करेगा अथवा किस विषयमें सव॑ज्ञत्व और ईदवरत्व होगा ? प्रधान, पुरुष और ईश्वरके 
इसप्रकार अन्तवत्त्व होनेपर आदिमान होनेका प्रसड़र हो जायगा । एवं आदि और अन्तवाला होनेपर 
शुन्यवाद प्रसद्भ होगा । यह दोष न हो इसलिए यदि प्रधान, पुरुष और अपनी इयत्ता ईश्वरसे अवगत 
नहों होती है, इस द्वितीय विकल्पको स्वीकार किया जाय, तो ईद्वरके सवज्ञत्व स्वीकारका त्याग दूसरा 
दोष प्रसक्त होगा, इससे भो ताकिक परिगृहीत ईश्वर कारणवाद असज्भुत है ॥४१॥ 

जिनको ईश्वर अप्रकृति--अनुपादान, अधिष्ठाता केवल निमित्त कारणरूपसे अभिमत है, उनके 
पक्षका निराकरण किया जा चुका है । परन्तु जिनको प्रकृति एवं अधिष्ठाता दोनों प्रकारके कारणरूपसे 
ईश्वर अभिमत है, अब उनके पक्षका निराकरण किया जाता है। परन्तु श्रुतिके आभ्रयसे भी इसप्रकार 
का ईव्वर प्रकृति और अधिष्ठातारूपसे पुर्वमें निर्धारित किया गया है । श्रुति अनुसारिणी स्मृति प्रमाण 

क्‍ सत्यानन्दी-दीपिका 

& अब ईश्वरको उपादान और निमित्त दोनों कारण माननेवालोंके वेद अविरुद्ध अंशको स्वीकार 
कप जा जीवकी उत्पत्ति अंशका निराकरण करनेके लिए प्रत्युदाहरण संगतिसे इस अधिकरणका 
आरम्म है । द 
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चेति | श्र॒ुव्यनुसारिणी च स्म्गति: प्रमाणमिति स्थितिः । तत्कस्य हेतोरेष पक्षः प्रत्याचि- 
ख्याखित इति ? उच्यते-यद्यप्येवंज।तीयको ६शः समानत्वान्न विसंवादगोचरो भवत्यस्ति- 
त्वंशान्तरं विसंवाद स्थानमित्यतस्तत्प्रत्याख्यानायारम्भः। तत्र मागवता मन्यन्ते-भगवा- 
नेवेको वासुदेवो निरज्जनज्ञानस्वरूपः परमाथतत्त्वं, स चतुर्चात्मानं प्रविभ्नज्य' प्रतिष्ठित+- 
वाखुदेवव्यूहरूपेण, संकषंणव्यूहरूपेण प्रदुम्नव्यूहरूपेणानिरुद्धव्यूहरुपेण च। वाखुदेवो 
नाम परमात्मोच्यते । संकषणो नाम जीवः | प्रयुम्नो नाम मन:। अनिरुद्धो नामाहंकारः | 
तेषा वासुदेवः परा प्रकृतिरितरे संकर्षणादयः कायम । तमित्थंभूतं परमेश्वरं भगवन्तमन्ि- 
गमनोपादानेज्यास्वाध्याययोगेवषंशतमिष्ठवा क्षीणक्लेशो भगवन्तमेव प्रतिपद्यते-- 
इति। तत्र यत्तावदुच्येत योइसो नारायणः परोडव्यक्तात्पस्रिद्धः परमात्मा सर्वात्मास 
आत्मनात्मानमनेकधाव्यूद्य(वस्थित इति--तन्न निराक्रियते; 'स एकधा भवति त्रिधा मवति' 
(छा० ७२६।२) इयादिश्रुतिभ्यः परमात्मताउनेऋथाभावस्याधिगतत्वात्‌। यद्पि तस्य 
भगवतो5भिगमनादिलक्षणमाराधनमजस््रमनन्यचित्ततया भिप्रेयते-तदपि न प्रतिषिध्यते; 
सी है, ऐसी स्थिति है, तो किस हेतुसे इस पक्षके निराकरण कंरनेको इच्छा है ? कहते हैं--यद्यपि' 
इसप्रकारका अंश समान होनेसे विसंवादका विषय नहों है, तो भी अन्य अंश विसंवादका स्थान है, 
इससे उसके निराकरणके लिए यह आरम्म है। उस विषयमें भागवत मानते हैं---केवल एक 
भगवान्‌ वासुदेव ही निरञ्जन ज्ञानस्वरूप परमार्थतत््व है। वह अपनेको चार प्रकारसे विभक्तकर 
वासुदेवव्यूहुरूपसे, सं कषंणव्यूहरूपसे, प्रद्युम्नव्यूहरूपसे और अनिरुद्धव्युहरूपसे प्रतिष्ठित है । वासुदेव 
परमात्मा कहा जाता है, संकषंण नाम जीव है। प्रद्यम्गन नाम मन है और अनिरुद्ध नाम बहद्धार है । 
उनमें वासुदेव परा प्रकृति है और अन्य संकषंण आदि का हैं। इसप्रकारके उस मंगवान्‌ परमेश्वरकी 
अभिभमन, उपादान, इज्या, स्वाध्याय और योग द्वारा सो वर्ष पूजाकर क्षीण क्लेश होकर जीव भगवान्‌ 
को ही प्राप्त होता है। उसमें जो यह कहा जाता है कि जो वह नारायण अव्यक्तसे पर प्रसिद्ध परमात्मा 
सर्वात्मा है वह अपनेसे अपनेको अनेक प्रकारके व्यूहूकर अवस्थित है, उसका निराकरण नहीं किया 
जाता, क्योंकि 'स एकथा मवत्/० ( वह एक रूप होता है, तीन रूप होता है ) इत्यादि श्रतियोंसे 
परमात्माका अनेक प्रकारका माव अधिगत होता है, और जो भी उस भगवानुका सदा अनन्य चित्तसे 
अभिगमन आदि रूप आराधन अभिप्रेत है, उसका भी प्रतिषेध नहीं किया जाता है, कारण कि श्रुति 
ओर स्मृतिमें ईश्वर प्रणिधान प्रसिद्ध है। परन्तु जो पुन यह कहा जाता है--वासुदेवसे संकषंण 
सत्यानन्दी-दीपिका 
+# मागवत-पाँचरात्र आगम यहाँ विषय है | वह जीवके उत्पत्तिके अंशमें प्रमाण है कि नहीं ? 


ऐसा. सन्देह होनेपर उसका बाधक उपलब्ध न होनेसे वह प्रमाणभूत है। प्रवपक्षमें उसके आगमके 
साथ विरोध होनेप्े जीवाभिन्न ब्रह्म समन्‍्वयकी असिद्धि फल है। सिद्धान्तमें उस अंश्वमें उस आगमके 


अप्रमाण होनेसे विरोध नहीं है, अतः जीवाभिन्न ब्रह्म समन्वयकी सिद्धि फल है। यहाँ व्यूहका अथ॑ 
मति है। उस परमात्माकी प्राप्तिके साधन इसप्रकार हैं--वाक, काय और चित्तकी सावधानता पृव॑क 
देवगृहमें जाना अभिगमन है, पूजा योग्य द्रव्यका संग्रह उपादान है, इज्या-पूजा, स्वाध्याय-अशंक्षर 
आदि मन्त्रका जप, योग-ध्यान आदिसे बहुत वर्ष तक पूजा आदिक्र क्षीोण क्लेश होकर जीव मगवानुको 
प्राप्त होता है। 'समाहितः श्रद्धावितों भूव्वा' (समाहित और श्रद्धावात्र होकर) “तं यथा यथोपासते'” 
( जैसे जैसे उसकी उपासना करता है ) इत्यादि श्रुति और 'मत्कमंहुन्मत्परमः (गी० ११५५) (मेरे 


लिए कम करनेवाला है और मेरे ही परायण है ) इत्यादि स्मृतिमें ईद्वर प्रणिधान प्रसिद्ध है, धत: 
उसका प्रतिषेध नहों किया जाता । 


४६८ ब्रह्मसूत्न-शाइरभाष्य [ आ० २ पा० 


भ्रुतिस्त॒त्योरीश्वरप्रणिधानस्यप्रसिद्धत्वातू। & यत्पुनरिद्मुच्यदे-वासुदेवात्संकषण उत्प- 
द्यते,संकर्षणाश प्रयुम्नः, प्रधुम्नाच्वानिरुद्ध इति, अत्र ब्रूमः-न वासुदेवर्सशकात्परमात्मनः 
संकरषणसंज्ञकस्य जीवस्योत्पत्तिः संभवति; अनित्यत्वादिदोषप्रसज्ञात्‌ । उत्पत्तिमत्ते हि 
जीवस्यानित्यत्वादयों दोषाः प्रसज्येरनू, ततरंच नेवास्य भगवत्प्राप्तिमोक्षः स्यात्‌ ; 
कारणप्राघों कार्यस्य प्रविलयप्रसड्ञात्‌ । प्रतिषेधिष्यति चात्ायों जीवस्योत्पत्तिम्‌-नाव्मा- 
5श्रतानत्यत्वाच्च ताभ्य ( ब्र० सू० २।३।१७ ) इति । तस्मादसंगतंषा कटपना ॥ ४२ ॥ 
न च कतु; करणम | ४३ ॥ 

पद्च्छेदू--त, च, कतु:, करणम्‌ । 

सूत्रा्थं--( च ) और ( कतु: ) कर्तासे ( करणम्‌ ) करणकी (न ) उत्पत्ति नहीं देखी 
जाती, इसलिए जीवसे मनकी उत्पत्ति असंगत है 

इतइचासंगतेषा कल्पना-यस्मान्नं हि लोके कतुंद वदत्तादे: करण परइ्वाद्त्पद्यमान 
इृश्यते । वर्णयन्तिच भागवताः कतुर्जीवात्संकषंणसंज्ञकात्करणं मनः प्रयस्नसंज्ञ कम त्प- 
चते । कतूजाच तस्मादनिरुद्धसंशको हड्जार उत्पयत इति । न चतद्दश्ान्तमन्तरेणा ध्य- 
वसातु शकक्‍नुमः, न चेवभतां श्रतिमपछभामहे ॥ ४३ ॥ 

बिज्ञानादिभावे वा तदप्रतिषेधः ॥ ४४ ॥ 

पदच्छेद--विज्ञानादिभावे, वा, तदप्रतिषेव: । 

सूतआाथ्थ -( विज्ञानादिभावे वा ) संकषंण आदि तीनोंके वासुदेवके समान विज्ञान आदि 
अथवा भाव ( स्वरूप ) होनेपर भी ( तदप्रतिषेधः ) उत्पत्ति असम्मव दोषका प्रतिषेंध नहीं होता । 

अथापि स्याज्न चेते संकर्षणादयों जीवादिभावेनाभिभ्रेयन्ते; कि तहिं ? ईश्चरा एवेते 
सर्व ज्ञानेश्वयशक्तिबलवीयंते जोमिरेश्वर्यधमेरन्विता अभ्युपगम्यन्ते वासदेवा एवेत से 








उत्पन्न होता है, संकषणसे प्रद्यम्त और प्रद्यम्ससे अनिरुद्ध। इसपर हम कहते हैं--वासुदेव संज्ञक 
परमात्मासे संकषंण नामक जीवकोी उत्पत्ति सम्मव नहीं है, क्योंकि अनित्यत्व आदि दोषोंका प्रसद्भ है। 
जीब उत्पत्तिमान्‌ होनेपर निश्चित अनित्यत्व आदि दोष प्रसक्त होंगे, उससे इसका भग्रवत्प्राप्तिरुप मोक्ष 
नहीं होगा, क्योंकि कारणकी प्राप्तिमें कायका प्रविलय प्रसद्भ होगा। “नाव्मा$श्वत्तेः०” (आत्मा उत्तन्न 
नहीं होता, कारण कि उत्प्तके प्रकरणमें उसको उत्पत्ति श्रति नहों है, अपितु इसके विपरीत: 
श्रतियोंसे उसकी नित्यता अवगत होती है ) इस सूत्रमें आचाय जीवकी उत्पत्तिका प्रतिषेध करेंगे। 
इसलिए यह कल्पना असंग्रत ही है ॥ ४२ ॥ ह 

ओर इससे भी यह कल्पना असंगत है, क्योंकि लोकमें कर्ता देवदत्त आदिसे कुठार आदि 
करण उत्पद्यमान नहीं देखे जाते । माग़वत वर्णन करते हैं--संकर्षण नामक कर्ता जींवसे प्रद्य॒म्त 
संज़्क करण मन उत्पन्न होता है, कर्तासे उत्पन्न उस ( मन ) से अनिरुद्ध संज़्क अहंकार उत्पन्न होता 
है । परन्तु हशन्तके विना इसका' निश्चय करनेमें हम सम नहीं हैं, ओर न इसप्रकारकी हम श्रुति 
उपलब्ध करते हैं ॥| ४१३ ॥ 

यदि ऐसा हो कि ये संकषंण आदि जीव आदि मावसे अभिप्रेत नहीं हैं, किन्तु ये सब ज्ञान, 

सत्यानन्दी-दीपिका 

“एप महानज आत्मा०? (: ह० ४॥४।२०) (यह महान्‌ अजन्मा आत्मा) इत्यादि श्रुति ओर 
अजो नित्य: शाश्वतो5यं पुराणो०” ( गीता० २२० ) इत्यादि स्मृतिसे आत्मा नित्य अजन्मा सिद्ध 
होता है । इससे यह आगम अप्रामाणिक है। इसलिए जीवाभिजन्न ब्रह्म समन्वय सिद्ध है ।। ४२ ॥। 


अधि० ८ र्‌ु० ७४-४५ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ४६९ 


निर्दोषा निरधिष्ठाना निरवद्याश्रेति, तस्मान्नायं यथावणित उत्पक्त्यसंभवो दोषः प्राप्नो 
तीति | अत्रोच्यते-एवमपि तद्प्रतिषेध उत्पत्त्यसंभवस्याग्रतिषेधः, प्राप्नोत्येयायसुत्पत्त्य- 
| ते दोषः प्रकारान्तरेणेत्यभिप्रायः । कथम्‌ ? यदि ताबदयमश्निप्रायः--पर स्परमिन्ना 
ण्वैते वालुदेवादयश्वत्वार ईइ्वरास्तुल्यचर्माणो नेषामेकात्मकत्वमस्तीति, ततो $नेकेश्वर- 
कव्पनानेथक्थम; एकेनवेश्वरेणेश्वरकायसिद्धेः । सिंद्धान्दहानिर्ल; भगवानेवेको वार 
देवः परमाथतत्त्वमित्यभ्युपगमात्‌। अथायम श्रिप्राय+--एकस्थेव ऋगवत एणते चत्वारो 
व्यूहास्तुल्यधमाण इति, तथापि तद्वस्थ एवोःपत्यसंभवः । नहि बाखुदेवात्संकर्षणस्थो- 
त्पत्तिः संभवति, संकपषणाच्च प्रयुम्नस्य, प्रयम्ताउचानिरुद्धस्यय अतिशयाभावात्‌ । भवि- 
तव्यं हि कायकारणयोरतिशयेन यथा मुद्धर्यों:। नह्यसत्यतिशये काय कारणमित्यव 
कट्पते | न च पश्चरात्रसिद्धान्तिभिर्वासदेवादिष्वेकस्मिन्सवषु वा ज्ञानेश्वर्यादि तारत- 
मग्यकृतः कश्चिद्भेदो5 भ्युपगम्यते । वास॒देवा एवं हि स्व व्यूहा निरविशेषा दृष्यन्ते । न 
चेते भगवद्व्यूहाइ्चतुःसंख्यायामेबावतिष्ठे रन; ब्ह्मादिस्तस्दपयन्तस्य समस्तस्येव 
जगतो भगवद्व्यूहत्वावगमात्‌ ॥४४॥ 
ः बिप्रतिषेधाच ॥ ४५॥। 
“ पदच्छेदू--विप्र तिषेधात्‌, च । 

सूत्राथं--और परस्पर विरुद्ध कथनसे भी यह मत असंगत है । 

४४ विप्रतिषेघश्चास्मिज्छास्त्रे बहुविध उपलब्यतें-गुणगुणित्वकव्पनादिलक्षण:, ज्ञाने 
श्वर्यशक्तिबलवीयंते जांसि गुणाः, आत्मान एवैते भगवन्तो वाखुदेवा इत्यादिदर्शनात। घेद्‌- 
ऐश्वयं, शक्ति, बल, वीयं और तेज रूप ईश्वर सम्बन्धी धर्मोसे युक्त ईश्वर ही स्वीकार किये जाते हैं । 

ये सब निर्दोष, निरधिष्ठान और निरवद्य वासुदेव ही हैं, इससे यथा वर्णित उत्पत्तिका असंम्भव दोष 
प्राप्त नहीं है। इसपर कहते हैं--ऐसा होनेपर भी तदप्रतिषेघध--उस उत्पत्तिके असम्भंवका अप्रतिषेध 
है । यह उत्पत्तिका असम्भव दोष अन्य प्रकारसे प्राप्त होता ही है यह अभिप्राय. है । किस प्रकार ? यदि 
यह अभिप्राय हो कि परस्पर भिन्न ही ये वासुदेव आदि चार ईश्वर तुल्य धमंवाले हैं, इनमें एकात्म- 
कत्व नहीं है, तो उससे अनेक ईश्वर कल्पना निष्फल है, क्‍योंकि एक ही ईश्वस्से ईश्वरकाय सिद्ध हो 
जायगा । और एक ही मगवान्‌ वासु देव परमाथंतत्त्व है, इसप्रकार स्वीकार होनेसे सिद्धान्तकी भी 
हानि है। यदि यह अभिप्राय हो कि एक हीं मगवानके ये चार व्यूह समान धमंवाले हैं, तथापि 
उत्पत्तिका असम्मव वसा ही है, क्योंकि अतिशय-विशेषभेद-ब ऊक्षण्यके अभावसे वासुदेवसे संकषंण, 
संकषंणसे प्रद्युम्न, और. प्रद्युम्ससे अनिरुद्धकी उत्पत्ति सम्मव नहीं है। कार्य कारणमें अतिशय 
होना ही चाहिए, जथे मृत्तिका और घटमें है। अतिशयके न होनेपर “यह काये है, यह कारण है' 
ऐसा नहीं हो सकता । और पद्चरात्र सिद्धान्ती वासुदेव आदिमेंसे एकमें अथवा सभमें ज्ञान, ऐश्वये 
बादि तारतम्यक्ृत कोई भेद स्वीकार नहीं करते । वासुदेव ही सब व्यूह नि्रिशेष ( समान ) है, ऐसा 
मानते हैं। परन्तु मगवान॒के ये व्यूह्‌ चार संख्यामें ही अवस्थित न होंगे, क्योंकि ब्रह्मादिसे स्तम्म पयंन्‍्त 
समस्त जगत्‌ ही मगवद्‌ व्यूहरूपसे अवगत होता है ॥४४॥। 

इस शास्त्रमें गुण-गुणित्व कल्पना आदि रूप अनेक प्रकारका विरोध उपलब्ध होता है, क्योंकि 
ज्ञान, ऐश्वयं, शक्ति, बल, वीय ओर तेज भगवानके गुष हैं, वे आत्मा ही हैं मगवानु वासुदेव ही हैं 

सत्यानन्दी-दीपिका 


# इंस व््यमाण हेतुसे मो जीवोत्पत्ति असम्मव है। स्वयं हीं गुण और गुणी हो यह विरुद्ध 
है। आदि पदसे प्रद्यम्न और अनिरुद्ध-मन और अहंकार आत्मासे भिन्न हैं ऐंता कहकर पुनः आत्मा 


४३० ब्रह्मसत्र-शाइरभाष्य [ आ० २ पा० ह 


विप्रतिषेधश्च भवति--चतुषुं वेदेधषु पर॑ श्रेयो 5लब्ध्चा शाण्डिल्य इदं शास्त्रमधिगतवा- 
नित्यादिवेद निन्दादशनात्‌ । तस्माद्संगतेषा कल्पनेति सिद्धम ॥४०॥ 
इति श्रीमच्छड्टूर मग वत्पूज्यपाद कृतो शारीरकमीमांसामाष्ये द्वितीयाध्यायस्य द्वितीय: पादः: समाप्त: ॥ २॥ 


ऐसा देखनेमें आता है। उसी प्रकार वेद विरोध भी है, कारण कि चारों वेदोंमें परम श्रय न मिलनेके 


कारण शाण्डिल्यने इस शास्त्रको प्राप्त किया अर्थात्‌ पदच्चरात्रकी शरण ली, इत्यादि वेद निनन्‍्दाका दर्शन 
है, इससे सिद्ध हुआ कि यह कल्पना असंग्रत ॥४५॥। 


॥ स्वामी सत्यानन्द सरस्वती कृत शाइ्रमाष्य-साषानुवादके द्वितीयाध्यायका द्वितीय पाद समाप्त ॥२॥ 
लाजििथ२४७खिअओत--- 
सत्यानन्दी-दी पिका 
ही हैं, इसप्रकार इस विरुद्ध कथनका भी यहाँ ग्रहण है। और “एकस्यापि तनन्नाक्षरस्थ अध्येता 
चतुवंदिभ्योडघिक:' ( इस पँचरात्र तन्‍त्रके एक अक्षरका अध्येता च॒तुर्वेद वेत्ताओंसे अधिक है ) इस 
प्रकार वेदकी निन्‍दा को गई है। अतः यह सिंद्ध हुआ कि परस्पर विरुद्ध पौरुषेय कल्पनाओंसे अपौरु- 
षेय वेदान्त समन्वयका विरोध नहीं है ॥४५॥। 
॥ स्वामी सत्यानन्द सरस्वती कृत 'सत्यानन्दी-दीपिका' के द्वितीयाध्यायका द्वितीय पाद समाप्त ॥२॥ 








द्वितीयाध्याये) तृतीयः पादः । 
[ अन्न पादे पद्ममहाभूतजीवादिश्रतीनां विरोधपरिहारः ] 
( इस पादमें पच्च महाभूत और जीव आदि श्रतियोंमें विरोधका परिहार है ) 


( १ वियद्धिकरणम्‌ । खू० १-७ ) 


न वियदश्रुतेः ॥ १॥ 
पदच्छेद--न, वियत्‌, अश्रतेः । 
सूत्रार्थ--( वियत्‌ ) आकाश (न ) उत्पन्न नहीं होता, ( आश्रुतेः ) क्‍योंकि उसकी उत्पत्ति 
प्रतिपादक श्रति नहीं है । 
& वेदान्तेषु तत्रतत्र भिन्‍नप्रस्थाना उत्पत्तिश्रतय उपलबभ्यन्ते। केचिदाकाश/स्योत्पत्ति- 
मामनन्ति, केचिन्न | तंथा फेचिद्वायोरुत्पत्तिमामनन्ति, केचिन्न। एवं जीवस्य प्राणानां च । 
बेदान्तोंमें तत्‌ तत्‌ स्थलोंपर भिन्न प्रस्थानवाली ( भिन्न प्रकरणस्थ ) उत्पत्ति श्रुतियाँ उपलब्ध 
होती हैं । कुछ श्रृंविवाक्य आकाशकी उत्पत्ति कहते हैं, कुछ नहों कहते । उसीप्रकार कुछ श्रुतिवाक्‍्य 
वायुकी उत्पत्ति कहते हैं, कुछ नहीं कहते ॥ एवं कुछ श्रुतिवाक्य जीव और प्राणोंकी उत्पत्ति कहते हैं 


सत्यानन्दी-दीपिका 
& ग्रत पादमें वेदान्तसमन्वयकी स्थापनाके लिए सांख्य आदि मतोंमें भ्रान्ति मुखकता सिद्ध की 
गई है । अब वेदान्त समन्वयकी स्थितिके लिए भूत, भोक्तेविषयक सृष्टि श्रुतियोंमें परस्पर विरोधका 
निराकरण करते हैं। जीवकी अनुत्पत्तिके प्रसंगसे आकाशकी भी उत्पत्तिके असंमवकी आशा कर 


अधि० * खू० १-२ | भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दी कासद्दित ७७१ 


एवमेव क्रमादिद्वारकोपपि विप्रतिषेधः श्र॒ुत्यन्तरेषृपलक्ष्यंते। विप्रतिषेधान्व पर- 
पक्षाणामनपेक्षितत्व॑ स्थापितम्‌, तद्द व्स्वपक्षस्यापि विप्रतिषेधादेवानपेक्षितत्वमाशडूये ते- 
त्यतः सर्ववेदान्तगतरूश्श्रित्यथनिर्मलत्वाय परः प्रपश्च आरभ्यते | तद्थनिमंलत्वे च 
फल यथोक्ताशड्डानिवृत्तिरेव। तत्र प्रथमं तावदाकाशमाश्रित्य चिन्त्यते-किमस्थाकाशस्यो- 
त्पत्तिरस्त्युत नास्तीति ? तत्र तावत्प्रतिपद्यते--न वियदश्रुतेः इति । न खल्वाकाशसुत्प- 
द्यते । कस्मात्‌ ? अश्रुतेः। न हछाप्योत्पत्तिप्रकरणे श्रवणमस्ति। छान्दोग्ये हि सदेव 
सोम्येदमग्र आसीदेकमेवाहितीयम (छा० ६।२।१) इति सच्छब्द्वाच्यं ब्रह्म प्रकृत्य 'तदेक्षत' 
'तत्तेजो5रुजत” (छा० ६।२।३) इति च पश्चानां महाभूतानां मध्यमं तेज आदि कऋृत्वा तयाणां 
तेजोबन्नानामुत्पत्तिः भ्राव्यते । श्रुतिइच नः प्रमाणमतीन्द्रियाथ्थंविज्ञानोत्पत्तों न चात्र 
श्रुतिर॒स्त्याकाशस्योत्पत्तिप्रतिपादिनी, तस्मान्नास्त्याकाशस्योत्पत्तिरति ॥१॥ 
अस्ति तु ॥ २॥ 

पदच्छेदू--अस्ति, तु । 

सूत्राथं--( तु ) शब्द पक्षान्तरके परिग्रह अथर्में है, ( अस्ति ) छान्योग्यमें आकाशकी 
उत्पत्ति प्रतिपादक श्रुतिके न होनेपर भी तैत्तिरीयमें है, इसलिए विरोध वसा ही है । 


और कुछ नहीं कहते । इसीप्रकार क्रम आदि द्वारक मी अन्य श्रुतियोंमें विरोध उपलक्षित होता है । 
ओर विरोध होनेसे पर पक्षोंका अनपेक्षत्व स्थापन किया गया है, उसीप्रकार स्वपक्षमें मी अनपेक्षत्वकी 
आदर हो सकती है, इसलिए सववेदान्तगत सृष्टि श्रुतिके अर्थंकी निर्मंशताके लिए अब आगेका 
ग्रन्थ आरम्म किया जाता है। और उसके अथेके निमंल होनेपर यथोक्त शज्धाकी निवृत्ति ही फल है। 
उसमें पहले तो आकाशको. अश्रयकर विचार किया जाता है--इस आकाशको उत्पत्ति है अथवा 
नहीं है ? उसमें प्रथम “न वियदश्चतेः” ऐसा प्राप्त होता है । आकाश उत्पन्न नहीं होता, किससे ? इससेकि 
श्रुति नहीं है, उसकी उत्पत्तिके प्रकरणमें श्रुति नहीं है, क्योंकि छान्दोग्यमें ही 'सदेव०” (हे सोम्य ! 
आरम्ममें यह एकमात्र अद्वितीय सत्‌ ही था) इसप्रकार सत्‌ शब्द वाच्य ब्रह्मको प्रस्तुतकर “तदैक्षत०! 
(उसने ईक्षण किया, उसने तेज उत्पन्न किया) इसप्रकार पाँच महाभूतोंमें मध्यम तेजको आदि (आरम्म) 
कर तेज, जल ओर अन्न तीनोंकी उत्पत्ति सुनाई जाती है। अतीन्द्रिय अर्थके विज्ञानकी उत्पत्तिमें 
हमारे मतमें श्रुति प्रमाण है। परन्तु यहाँ आकाशकी उत्पत्ति प्रतिपादक श्रुति नहीं है, इसलिए 
आकाशकी उत्पत्ति नहीं है ॥ १ ॥ द 
| सत्यानन्दी-दीपिका 

उसका. परिहार करते हुए प्रथम “न वियदश्रुतेः इससे एक. देशीके मतको कहते हैं । जैसे परस्पर 
ओर पूर्वापर विरोध्र होनेके कारण पर पक्ष उपेक्ष्य है, बसे श्रुति पक्ष भो उपेक्ष्य है। इसप्रकारकी 
शड्भूकी निवृत्तिके लिए दृशन्तसंगतिसे यह पाद आरम्म किया जाता है। तैत्तिरीयक आकाश और 
वायुकी उत्पत्ति कहते हैं, छान्‍्दोग नहीं कहते । सबब एत आत्मनो च्युच्चरन्ति! ( ये सब आत्माग्रे 
निकलते हैं ) 'एतस्माज्जायते प्राणः! ( भुण्ड २१।३ ) ( इससे प्राण उत्पन्न होते हैं ) इसप्रकार 
माध्यंदिन ओर आथर्णविक जीव और प्राणकी उत्पत्ति कहते हैं। कहों आकाश पृव॑क सृष्टि है, कहीं 
तेज पृवंक सृष्टि है, इसप्रकार क्रमका विरोध है। “स इमाँल्लोकानस्‌जत' ( ऐ० १।२ ) ( उसने इन 
लोकोंको उत्पन्न किया ) इसप्रकार अक्रम है। एवं कहीं सात प्राण, कहीं आठ प्राण, इसप्रकार 
संख्या पूवंक विरोध है । इस तरह श्रुतियोंका परस्पर विरोध होनेसे प्रथम आकाशंकी उत्पत्ति और 


अनुल्पत्ति विषयक श्रुतियोंकों लेकर विचार किया जाता है। पृव॑पक्षमें आकाशकी उत्पत्ति श्रृति नहीं है, 
अत|३ आकाशंकी उत्पत्ति नहीं है ॥ १ ॥ 3 / 


8७ ब्रह्मसूत्र-शाड्व रभाष्य .. [ अ० ५ पा० हे 

तुशब्दः पक्षान्तरपरिग्रह । मा नामाकाशस्य छान्‍्दोग्ये भूदुत्पक्तिः, श्रुत्यन्तरे 
त्वस्ति । नैक्तिरीयका हि समामनन्ति-- सत्य ज्ञानमनस्तं ब्रह्म! इति प्रकृत्य “तस्माद्दवा एत- 
स्मादात्मन आकाश: संभूत: ( तें० २४१ ) इति। ततरुच श्रत्योविप्रतिषेधः--क्चित्तेज:- 
प्रमुखा सध्टिः, कचिदाकाशभ्रसुखेति | नन्‍्वेकबाक्यताइनयोः श्र॒त्योयुक्ता, सत्यं सा युक्ता, 
नतु सावगनतु शकक्‍यंत | हकुतव: « तवत्तजाउसजत (छा० ६।२।३ ) इति सकच्छृतस्य स््रष्ट 
स्रष्टव्यद्येत संबन्धानुपपत्तेः 'तत्त जोडसजत', “'तदाकाशमसंजत! इति। ननु सकृच्छू 
तस्यापि कु: कर्तव्यद्दयेन संबन्धो दश्यतं-यथा खूपं पकक्‍त्वोद्न पचतीति, एवं तदा- 
काशं सडा तसेजी(खज़तेति योजयिष्यामि। नेव॑ युज्यते, प्रथमजत्वं हि छान्‍्दोग्ये 
तेज्सो पबगस्यते, तेसिरीयके चाक्राशस्य, न चोभयोः प्रथमजत्व॑ सं्रवति। एतेनेतर- 
श्रत्यक्षरदिरोधोपि व्याख्यात+ई | तश्साद्रा णतस्मादात्मन आकाश सभूत (तै० २।१ 9 त्यत्रापि 
तस्म।दाकादशः संभवठस्तस्मात्त ज़ः संमूलमिति. सकृच्छृुतस्यापादानस्य संभवनस्थ च 
वियत्ते जोभ्यां सुगपत्संबन्धानुपपत्ते:। वायोरग्निःः (ते० २।१) इति चर पृथगाम्नानात्‌ ।॥।२॥ 

अस्मिन्विप्रतिषेथये कश्चिदाह-- 

गोणयसं भवात्‌ ॥ ३॥ 

पदच्छेद--गौणी, असंभवात्‌ । 

सूृत्रा्थ --६ गोणी ) आकाश्यकी उत्पत्ति श्रुति गौणी है, मुख्य नहों, ( असं्वात्‌ ) क्योंकि 
आकाशको उत्पत्तिमें समवरायिकारण आदि सामग्रीका अमाव है और व्यापक होनेते उसमें नित्यत्वका 
अनुमान होता है | अतः आकाश्चकी उत्पत्ति नहीं हो सकतो । 





तु' छब्द अन्य पक्षके ग्रहण करनेमें हैं। आकाशकी उत्पत्ति छान्दोग्यमें मत हो, परन्तु अन्य 
श्रतिमें तो है। 'सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म! ऐसा परस्तुतकर “तस्माद्वा० (इस प्रत्यगभिन्‍्न उस परमात्मासे 
आकाश उत्पन्न हुआ ) इसप्रकार तैत्तिरीय शाखावाले कहते हैं। इससे “कहीं तेज प्रमुख सृष्टि है 
और कहीं आकाश प्रमुख सृष्टि है! इस तरह दो श्रतियोंमें विरोध है। परन्तु इन श्रतियोंमें ए 
वाक्‍्यता युक्त है। सत्य, वह युक्त है, किन्तु वह अवगत नहीं हो सकती । क्योंकि 'तत्तेजो०” (उसने 
तेज उत्पन्त किया ) इसप्रकार एक वार श्रुत स्रष्टाका 'तत्तेजो$सजत” “तदकाशमसजत” (. उसने 
आकाश उत्पन्त किया ) इसप्रकार दो स्रश्व्योंके साथ सम्बन्ध नहीं हो सकता। परन्तु एक वार श्रत 
कर्ताका भी दो कतंव्योंके साथ सम्बन्ध देखा जाता है, जसे “दाल पकाकर चावल ( भात ) पकाता है 
बसे “उसने आकाशको उत्पन्नकर उसने तेज उत्पन्न किया' ऐसी योजना करूँग्रा ? किन्तु ऐसा युक्त 
नहीं है, क्‍योंकि छान्दोग्यमें तेजकी प्रथम उत्पत्ति अवंगत होती है और तैत्तिरीयमें आकाशकी, और 
दोनोंकी प्रथम उत्पत्ति असंभव है, इस विरोध कथनसे अन्य श्रुतिवाक्योंक साथ विरोध भी व्याख्यात 
हुआ । क्योंकि 'तस्माद्ठा एतस्मादात्मन आकाशः संभूतः” इसमें मी “उससे आकाश उत्पन्न हुआ' 
उससे तेज उत्पन्त हुआ इसप्रकार एक वार श्रुत अपादान (पञ्चम्यन्त-तस्मात्‌) और संमवन (उत्पत्ति) 
का आकाश ओर तेजके साथ युगपत्‌ सम्बन्ध नहीं. हो सकता और “वायोरग्निः (वायुसे अग्नि उत्पन्न 
होतो है ) ऐसी पृथक ( दुसरी ) श्रुति है ॥ २ ॥ 

' इस विरोधके होनेपर कोई कहता है-- 


50888 पा 880 द ह 
4& 'वायोरग्नि:०” इस अन्य श्रतिमें मी विरोध है, क्योंकि छान्‍्दोग्य श्रतिमें तो सत्से तेजकी 


उत्पत्ति ओर तैत्तिरीय श्रतिमें वायुसे अग्नि (तेज) की उत्पत्ति कही गई हैं। इसलिए दोनों श्रतियोंकी 
एकवाक्यता नहीं हो सकती ॥| २ ॥ 
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& नास्ति वियत उत्पत्तिरश्रुतेरेव | या त्वितरा वियदुत्पत्तिवादिनी श्रुतिरुदाह्मता 
सा गोणी भवितुमहति, कस्मात्‌ ? असंभवात्‌। न द्यांकाशस्योत्पक्तिः संभावयितुं शक्‍्या, 
श्रीमत्कणभुगभिप्रायानु सारिषु जी वत्सु । तेहि कारणसामग्रय संभवादा का शस्योत्पत्ति वार - 
यन्ति | समवाय्यसमवायिनिमित्तकारणेभ्यों हि किल सर्वेमुत्पद्यमानं समुत्पद्यते। द्रव्यस्य 
चैकजातीयकमनेकं च द्रव्य समवायिकारणं भवति। न चाकादशास्येकजातीयकमनेकं च 
द्रव्यमारम्भकमस्ति, यर्मिन्सम दा यिकार णे सति, असमवायिकारणे च तत्संयोगे, आकाश 
उत्पयेत | तदभावात्त तदनुग्रहप्रवृत्तं निमित्तकारणं दूरापेतमेवाकाशस्य भवति । उत्पत्ति- 
मतां च तेज्ञ:प्रश्तीनां पूर्वोत्ततकालयोविशेषः खंभाव्यते-प्रागुत्पत्तेः प्रकाशादिकाय न 
बभूव, पश्चाच्च मवतीति । आकाशस्य पुनन पूर्वोत्तरकालयोविशेषः संभावयितुं शकक्‍यते। 
& कि हि प्रागुत्पत्ते रमनवकादशामझुषिरमच्छिद्रं बभवेति शक्‍्यते5ध्यवसातुम्‌ £ पृथिव्या- 
दिवेधर्म्याच्च विभुत्वादिलक्षणादकाशस्याज त्वसिद्धिः | तस्माद्यथा लोक आकाइं कुरु, 
आकाशो जात इत्येबंजातीयको गोणः प्रयोगो भवति, यथा च घटाकादशः करकाकाशो 
ग्रहाकाश इत्येकस्याप्याकाशस्येवंजञातीयको भेद्व्यपदेशो गोणो भवति, वेदे5पि 'आरण्या- 
नाकाशेष्वालभेरन! इति एवमुत्पत्तिश्र॒ुतिरपि गोणी द्वष्टव्या ॥ ३ ॥ 


आकाशकी उत्पत्ति नहीं है, क्योंकि श्रति नहों है। जो आकाशकी उत्पत्ति प्रतिपादक अन्य 


श्रति उदाहत है वह गौणी होनी यक्त है, क्‍योंकि अंसंमव है । श्रीमान्‌ु कणादके अभिप्रायका अनु- 
सरण करनेवालोंके जीवित रहनेपर आक्ाशकी उत्पत्तिकी संभावना नहीं की जा सकती, कारण कि वे 


कारण सामग्रीके अंसंमवसे आकाशकी उत्पत्तिका वारण करते हैं । सम्पुण उत्पद्यमान काय समवायी 

असमवायी और निमित्तकारणोंसे--उत्पन्न होता है। एकजातीय अनेक द्रव्य द्रव्यका समवायिकारण 
होते हैं। परन्तु आकाशके एक प्रकारके अनेक आरम्मक द्रव्य नहीं हैं, जिस समवायिकारणके होने 
पर और उनके संयोग असमवायिकारणके .होनेपर आकाश उत्पन्न हो। उन कारणोंके न होनेसे 
उनके अनुग्रहसे प्रवत्त आकाशका निमित्तकारण तो दूर ही रहा । तेजकी उत्पत्तिके पूर्व प्रकाश - आदि 
काय नहीं थे उत्पत्तिके पश्चात होते हैं, इसप्रकार उत्पत्तिमत्‌ तेज: प्रभृतिमें पूर्वोत्तर कालमें विशेषकी 
संभावना की जा सकती है, किन्तु इसप्रकार आकाशके पुर्वोत्तरकालमें विशेषकी संभावना नहीं की जा 
सकती । उत्पत्तिके पृईं अनवकाश, असुषिर और अच्छिद्र था, क्या ऐसा निश्चय किया जा सकता है ? 
पृथिवी आदिसे विरुद्ध धर्म और विमूत्व आदिरूप होनेसे आकाश अज सिद्ध होता है। इसलिए 
ज॑से लोकमें आकाश करो” “आकाश उत्पन्न हुआ” इसप्रकारका गौण प्रयोग होता है, ओर जैसे 
घटाकाश, करकाकाश, गृहाकाश इसप्रकारका एक आकाशमें मी भेद व्यपदेश गौण होता है । वेदमें 


भी “अरण्यवासी पशुओंका आकाशमें आलमन करे' ऐसा गौण व्यवहार होता है, वंसे आकाशकी 
उत्पत्ति श्र ति भी गोण समझनी चाहिए ॥ ३ ॥ 


सत्यानन्दो दीपिका 
क अध्यायकी समाप्ति पयनत अधिकरणोंमें प्रथम विरोधसे श्रतिका अप्रामाण्य पृवपक्षका 
फल है । मुख्य सिद्धान्तके साथ श्र तियोंका अविरोध होपर एकवाक्यता होनेसे ब्रह्ममें समन्वय सिद्ध 
होता है, ऐसा फल और क्रम है। दो श्र तियोंका परस्पर विरोध होनेपर 'स्वाध्यायो5७्येत॑व्य:” इस 
अध्ययन विधिसे गृहीत श्र्‌ तियाँ अप्रामाणिक नहीं हो सकतीं, इससे आकाशकी उत्पत्ति असंमव है। 
. इस तकसे छान्दोग्य श्र्‌ति मुख्य और तैत्तिरीय श्रुति गौण माननेपर कोई विरोध नहीं होगा । इस- 


प्रकारसे वशेषिक मतका विवरण करते हैं---“आकाशो नोत्पयते सामम्रीज्चन्यव्वात आत्मवत 
अकाश उत्पन्न नहीं होता, क्‍योंकि सामग्री नहीं है जसे आत्मा । 


४७७ ब्रह्मसूत्र-शाइरभाष्य [ अ० २ पा० ३ 


शब्दाच | ४ |! 

पदच्छेद--शब्दात्‌, च । 

सूत्राथ --और वायुश्रान्तरिक्ष चेतदर्तम' इत्यादि श्र्‌ तिमें आकाशमें अमृत दाब्दका प्रयोग 
देखा जाता है, अठः आकादकी उत्पत्ति नहों होती । 

झंबदः खल्वाकादशस्याजत्द ख्यापयति । यत आह--वायुदचान्तरिक्ष चेतदख्तम्‌ 
(ब्ृ० २।३।३) इति । न ह्मम्रतस्योत्पक्तिस्पपयते । आकाशवत्स्वगतश्च नित्यः (छा० ३॥१४।३) 
इति चाकाशेन ब्रह्म सर्वंगतत्वनित्यत्वाभ्यां धर्माभ्यामुपश्मिमान आकाशस्यापि तो घम्मों 
खजयति | मचताच्शघ्यो त्पक्तिरुपपद्मते | सयथानमग्वो5यमाकाश एवमनन्त आत्सा वेदितच्य हे 
इति चोदाहरणम्‌ | आकाशशरीरं ब्रह्म! ( तै० १॥६।२ ), “आकाश आत्मा! (तै० १।७॥१) इति 
च। न हयाकाशस्पोत्यक्तिमच्चे ब्रह्मणस्तेन विशेषणं संभवति, नोलेनेवोत्पलस्य । तस्मा- 
लित्यमेवाकाशे न साधारण ब्ह्मे ति गम्यते ॥ ४ ॥ 

स्याचेकस्य ब्रह्मशब्दवत्‌ ॥ ५ | 

पदच्छेद--स्यात्‌, च, एकस्य, ब्रह्मशब्दवत्‌ । 

सत्वा्थ--( ब्रह्मशब्दवत्‌ ) जैसे एक ही प्रकरणमें विषय भेदसे “अन्न ब्रह्म' यहाँ ब्रह्म शब्द 
गोण है और 'आनन्दो बह्म” यहाँ मुख्य है, वसे प्रकृतमें भी विषय भेदसे ( एकस्य ) एक ही “संभूतः' 
दब्द गोण और मुख्य ( स्यात्‌ ) होता है । 

$ इद पदोत्तरं सूचरम्‌ | स्यादेतत्‌ू-कथ्थं पुनरेकस्य संभूतशब्दस्य 'तस्माद्दा एतस्मा- 
दाव्मन आकाशः संभूत: (त० २।१) इत्यस्मिन्नधिझार पर षु तज+प्रभ्नतिष्वनुवंतमानस्य मख्य- 
त्वे संभवत्याकाश थे गोणत्वमिति ? अत उत्तरमुच्यते-स्याच्चे कस्यापि खसंभूतशब्दस्य 


आकाश अज है ऐसा श्र ति कहतो है, क्योंकि 'वायुश्रान्तरिक्ष ०” (वायू और अन्तरिक्ष ये अमृत 
हैं) ऐसा श्र ति कहती है । अमृतकी उत्पत्ति उपपन्न नहों होती । “आकाशवत्सवंगतइच०' ( आकाशके 
समान सवंगत और नित्य है ) इसप्रकार आकाइसे सवंगतत्व और नित्यत्व धर्मोसे ब्रह्मको उपमा 
देती हुई श्रृति वे धर्म आकाशके भी सूचित करती है। इससे उस प्रकारके सवंगत ओर नित्यकी 
उत्पत्ति उपपन्न नहीं होती । 'स यथा०” ( जैसे यह आकाश अनन्त है बसे ही आत्मा अनन्त है ऐसा 
समझना चाहिए ) और “आकाशशरीरं ब्रह्म! (ब्रह्म आकाश शरीर है) आकाश आत्मा०' ( आकाश 
आत्मा है ) इसप्रकार यह उदाहरण है। जंसे नील उत्पलका विशेषण होता है, बसे आकाश्व उत्पत्ति 
वाला हो तो वह ब्रह्मका विशेषण नहीं हो सकता । इससे यह ज्ञात होता है कि नित्य ही आकाशके 
तुल्य. ब्रह्म है ॥ ४ ॥ 
यह सूत्र कुछ शद्धूके होनेपर उत्तर रूप है। तस्माद्दा एतस्मादात्मन आकाशः संभूतः” इस 
अधिकार (प्रकरण) में अनुवर्तमान एक ही 'संभूत:” शब्द अनन्तरोक्त तेज आदियें मुख्य ओर आकाशमें 
गौण कंसे हो सकता है ? ऐसी छद्धा है। अतः इसका उत्तर कहा जाता है--'संभूतः” शब्द यद्यपि 
एक है, तो भी विषय विश्येषके कारण ब्रह्म शब्दके. समान उसका गोण और मुरु4 प्रयोग होता है। 
द सत्यानन्दी-दीपिका 
# और जंसे वेदसें एक आकाशमें 'आकाशेषु' यह बहुवचन प्रयोग गौण है, वंसे आकादशकी 
उत्पत्ति प्रतिपादिक श्र्‌ति भी गोण है ॥ ३ ॥ 
* यदि आकाशकी उत्पत्ति श्र्‌ति गौण मानें तो ब्रह्मके समान आकाश अनादि ओर अनन्त सिद्ध 
होनेपर 'एकमेवाद्वितोयम्‌' इत्यादि अद्ग॑त प्रतिपादक श्र्‌तिका बाध होगा एक ब्रह्मके विदित होनेपर 
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विषयविशेषवशादगोणो मुख्यश्च प्रयोगो अह्यशब्दवत्‌ | यर्थैकस्यापि ब्रह्मद्माउद्‌ स्थ 'तपसा 
ब्रह्म विजिज्ञासस्त्र, तपो बह्म' ( ते० ३२ ) इत्यस्मिन्नधिकारेउन्नादिषु गोणः प्रयोग आनन्दे 
च मुख्यः | यथा च तपसि ब्रह्म विज्ञ।न लाचने ब्रह्म दाव्दो मक्‍त्या प्रयुज्यते5अला तु विज्ञेये 
ब्रह्मणि तद्गत्‌ । कथं पुनरजुत्पत्तों नससः एकमेवाद्वितीयम्‌ ( छा० ६।८।१ ) इतीयं प्रतिज्ञा 
समथ्यंते ? ननु नभसा छवितीयेन सद्वितीयं ब्रह्म प्राप्नोति | कथं थे ब्रह्मणि विदिते सर्द 
विद्ति स्यादिति १ तदुच्यते-एकमेयेति तावत्थ्वकाय पिक्षयोपपचते। यथा लोके कश्चित्कु- 
म्मकारकुले पूच दसंदण्डचक्रादी नि चोपंलभ्यापरेयुश्व नानाविधान्यमत्राणि प्रसारितान्यु- 
पलभ्य ब्रयात्‌-सुदेवेकाकिनी पूवद्यरासीदिति, स च तयावद्यारणया मुत्कायंजातमेव 
पूवयर्नासीदित्यभिप्रयान्न दण्डचक्रादि, तददद्धितीयश्रुतिरधिष्ठातन्तरं वारयति । यथा 
सुदो 5मत्रप्रकृतेः कुम्भकारोषधिष्टाता दश्यते, नेव॑ ऋरह्मणो जगत्पछते रन्‍्यो :थिष्ठ/तास्तीति। 
*# न थे नभसापि द्विंतीयेन सद्दितीयं ब्रह्म प्रसज्यतें । लक्षणान्यत्वनिमित्त हि नाना- 
त्वम | न च प्रागुत्पत्ते ब्रह्मन भोले क्षणान्यत्वमस्ति; क्षीरोदकयोरिव संखष्टयोदर्या पित्वा- 
मूतंत्वादिधमंसामान्यात्‌ | सर्गकाले तु ब्रह्म जगदुत्पादयितुं यतते, स्तिमितमितरत्तिष्ठति 
तेनान्यत्वमवसीयते । तथा च आकाशशरीरं ब्रह्म! ( ते० $॥६२ ) इत्यादिश्नतिभ्यो५पि 
ब्रह्माकाशयोरभेदोपचारसिद्धि । अत एव च ब्रद्यविज्ञानेन सर्वविज्ञानसिद्धि!। अपि च 
सव कायमुत्पद्ममानमाकाशेनाव्यतिरिक्तदेशकालमेवोत्पद्यते, ब्रह्मणा चाव्यतिरिक्तदेश- 
जैसे एक ब्रह्म शब्दका भी “तपसा ब्रह्म०” (तपसे ब्रह्मको जाननेकी इच्छाकर, तप ब्रह्म है) इस अधिकार 
में अन्न आदिमें गोण और आनन्दमें मुख्य प्रयोग है। और जंत ब्रह्मविज्ञानके साधन तपमें ब्रह्म- 
शब्द गोणवृत्तिसे प्रयुक्त है किन्तु मुख्यख्पसे तो विज्ञेय ब्रह्ममें प्रयुक्त है, वेसे यहाँ भी समझना 
चाहिए । परन्तु आकाशकी उत्पत्ति न होनेपर 'एकमेवा०” ( एक ही अद्वितीय है ) इस प्रतिज्ञाका किस 


प्रकार समथन होगा ? परन्तु दूधरे आकाशसे ब्रह्म सद्ठितीय प्राप्त होता है, ब्रह्मके विदित होनेपर सब 
किस प्रकार विदित होगा ? उसको कहते हैं--'एकमेच' यह तो स्वकायकी अपेक्षासे उपपन्न होता है । 


जेश्बे लोकमें कुम्हारके घरमें पहले दिन मृत्तिका, दण्ड, चक्र आदिको देखकर और दूपरे दिन अनेक 
प्रकारके फैले हुए पात्रोंको उपलब्शकर कोई यह कहे कि पहले दिन केवल एक मृत्तिका ही थी, वह 
उस निश्चयसे मृत्तिकाका कार्य समह ही प्रथम दिन नहीं था, इंस अभिष्रायसे कहता है, किन्तु दण्ड 
चक्र आदि नहीं थे, इस अभिप्रायसे नहीं । वसे ही अद्वितीय श्रुति अन्य . अधिष्ठाताका निषेष करती 
है। जैसे घट आदि पात्रोंकी प्रकृति ( उपादानकारण ) मृत्तिकाका कुम्मकार अधिष्ठाता देखा 
जाता है, बसे जगत॒के उपादान कारण ब्रह्मका अन्य अधिष्ठाता नहीं है। और आकाश द्वितीयसे भी 
ब्रहः सद्वितीय है, ऐसा प्रसक्त नहीं होता, क्योंकि लक्षणभेदसे नानात्व है। परन्तु उत्वत्तिके पूव॑ ब्रह्म 
ओर आकाझशमें लक्ष गभेद नहीं है, कारेण कि क्षीर और उदकक्े समान संसृष्टोंमें व्यापित्व और 
अमतंत्व धर्मं समान हैं । परल्तु सृष्टिकालमें तो ब्रह्म जगत्‌को उत्पन्न करनेके लिए यत्न करता है और 

अन्य आकाश निश्चल रहता है, उससे दोनोंका भेद निश्चित होता है। उसी प्रकार “आकाशशरीर 
ब्रह्म' इत्यादि श्रुतियोंसे मी ब्रह्म और आकाशका अभेदोपचार सिद्ध होता है। अतएव ब्रह्म विज्ञानसे 


सवंविज्ञानकी सिद्धि होती है, और उत्पद्यमान सब काय आकाशसे अव्यतिरिक्त देश कालमें हो उत्पन्न 
होते हैं, और ब्रह्मस्ते अभिन्न देश कालमें ही आकाश होता है, अतः ब्रह्म और उसके. कार्यके विज्ञान 


सत्यानन्दी-दीपिका 
सब विदित हो जाता है' इस प्रतिज्ञाका बाध होगा, कारण कि ब्रह्मके जाननेपर अन्यका ज्ञान होनेपर भी 
आकाशका ज्ञान नहीं होगा, क्योंकि वहं ब्रह्मके समान पृथक्तत्त्व है। पृ ०-'तदुच्यते' आदिसे कहते हैं।५। 


8७ ब्रह्मसूच-शाडू रसाष्य [ अ० १ पा० रे 


कालमेवाकादशं भवतीति, अतो ब्रह्मणा तत्कायंण च विज्ञातंन सह विज्ञातमेवाकारं 
भवति। यथा क्षीरपू्ण घटे कतिचि द््बिन्द्वः प्रक्षिप्ताः सन्तः क्षीरग्नहणेनेव ग्रहीता भवन्ति, 
नहि क्षीरग्रहणादब्बिन्दुग्रहर्ण परिशिष्यते, एवं ब्रह्मणा तत्कायश्राव्यतिरिक्तदेशकालत्वाद्‌- 
ग्रहीतमेव ब्रह्मग्रहणेन नभो सवति । तस्माद्भाक्त नभसः संभवश्रवर्णमिति ॥ ५॥ 


एवं प्राप्त रददमाह-- 

प्रतिन्षाप्हां निरव्यतिरेकाच्छब्दे भयः | ६॥ 
पदच्छेद--प्रतिज्ञाउहानि:, अव्यतिरेकात्‌, दब्देभ्यः । 
सूतच्नार्थ--( अव्यतिरेकात्‌ ) उपनिषद्‌ प्रतिपादित ब्रह्मसे संम्यू्ण वस्तुओंका अभेद होनेसे 


( प्रतिज्ञाहहानि: ) एकके विज्ञानसे सबके विज्ञानकी प्रतिज्ञा बाधित नहीं होती । ( दब्देभ्य: ) 'सदेव 


सोम्य' 'ऐतदात्म्यमिदं' इसप्रकार कायो कारणके अभेद प्रतिपादन परक श्रतियोंसे भी प्रतिज्ञाकी सिद्धि 
अवगत होती है । 

येनाश्र॒तं श्रुतं मवत्यमतं मतमविज्ञातं विज्ञातम्‌' (छा० ६।१।३) इंति, 'आत्मनि खब्वरे दृष्ट 
श्रते मते विज्ञात इदं सब विदितम' (बृ० ४।५।६) इति, “कस्मिन्नु मगवो विज्ञाते सवंमिद विज्ञातं 
मवति' (मुण्ड०१।१।३) इति, “न काचन महहिर्धा विद्यास्ति' इति चेवंरूपाप्रतिवेदान्तं प्रतिज्ञा 
विज्ञायते । तस्याः प्रतिजश्ञाया एवमहानिरजुपरोधः स्यात्‌ , यद्यव्यतिरेकः ऋृत्स्नस्य वस्तु 
जातस्य विशेयाद्ब्रह्मणः स्यात्‌ । व्यतिरेके हि सत्येकविज्ञानेन सब विज्ञायत इतीयं प्रतिज्ञा 
हीयेत। स चाव्यतिरेक एवमुपपथते यदि ऋृत्स्नं वस्तुज्ञातमेकस्मादुऋ्रह्मण उत्पयेत। 
दब्देभ्यश्व प्र्तिविकाराव्यतिरेकन्यायेनेव प्रतिश्ासिद्धिरवगस्यते। तथा. हि--ेनाश्र॒त 
श्रुत मवति'इति प्रतिज्ञाय सदादिदश्ञान्तेः कार्यकारणाभेद्प्रतिपादनपरः प्रतिज्षेषा समथ्यते। 
तत्सांघनायेव चोत्तरे शब्दाः 'सदेव सोम्येदमम्र आसीदेकमेवाह्वितीयम! (छा० ६(२।१), “तदे 
क्षत', 'तत्तेजोइसृजत”! ( छा० ६२।३ ) इत्येवं॑ कायजातं ब्रह्मणः प्रदर्श्याव्यतिरेक॑ प्रदर्श- 


होनेके साथ आकाश विज्ञात ही होता है । जैसे दूध पूर्ण घटमें कुछ जल बिच्दु प्रक्षिप्त होते हुए दूधके 
ग्रहणसे ही गृहीत होते हैं । दूध ग्रहणसे जलबिन्दुका ग्रहण अवशिष्ट नहीं होता, वंसे ब्रह्म और उसके 


कार्योके साथ [| आंकाशका ] अमिन्न देश काल होनेसे ब्रह्मके ग्रहणसे आकाश गरहीत ही होता है 
इसलिए आकांशकी सम्मव श्रुति गौण है ॥ ५ ॥ 


ऐसा प्राप्त होनेपर यह कहते हैं-- द 

येनाश्र॒तं श्रत॑०” (जिससे अश्व॒त श्रुत, अमत मत और अविज्ञात विज्ञात हो जाता है) “आत्मनि 
खल्वरे० (हे मंत्रेयी | निश्बय ही आत्माका दर्शन, श्रवण, मनन और विज्ञान हो जानेपर यह सब 
विदित हो जाता है ) 'कस्मिन्नु मगवो०” ( हे मगवत्त्‌ ! किसके विज्ञात होनेपर यह सब विज्ञात हो 
जाता है) और 'न काचन ०! (मुझसे भिन्न और कोई विद्या नहीं है) इसप्रकारकी प्रतिज्ञा प्रत्येक वेदान्तमें 
ज्ञात होती है। यदि सम्पूर्ण वस्तु समह विज्ञेय ब्रह्मसे अभिन्न हो तो उस प्रतिज्ञाकी इसप्रकार अहानि 
अबाध होगा । घिन्न होनेपर तो 'एकके विज्ञानसे सबका विज्ञान होता है” इस प्रतिज्ञाकी हानि होगी । 
वह अव्यतिरेक ( अमिन्नत्व ) इसप्रकार उपपन्न होता है--यदि सम्पूर्ण वस्तु समूह एक ब्रह्मसे उत्पन्न 
हो, और श्रुतियोंस और 'प्रकृतिविकार-अव्यतिरेक न्यायसे” ही प्रतिज्ञाकी सिद्धि अवगत होती 
है। जैसे “येनाश्रतं श्रुतं मवति” इसप्रकार प्रतिज्ञाकर कोये और कारणके अभेद प्रतिपादन परक 
मृत्तिका आदि दृश्नन्तोंसे इस प्रतिज्ञाका समर्थन किया जाता है ओर उसके सिद्ध करनेके लिए उत्तर- 
शब्द-भ्रुति 'सदेव सोम्य ०” ( हे सोम्य ! आरम्ममें यह एकमात्र अद्वितीय सत्‌ ही था ) “तदेक्षत०” 
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यन्ति--ऐतदात्म्यमिदं सवंम! ( छा० ६।८।७ ) इत्यारभ्याप्रपाठकपरिसमाप्तेः । # तथया- 
कारां न ब्रह्मकाय स्यान्न ब्रह्मणि विज्ञात आकाझं विज्ञायेत, ततश्न प्रतिज्ञाहानिः स्यात्‌ । 
नच प्रतिज्ञाहान्या वेदस्याप्रामाण्यं युक्त कतुंम। तथा हि-प्रतिवेदान्तं ते ते शब्दास्तेन 
तेन दष्ठान्तेन तपमेव प्रतिज्ञां ख्यापयन्ति “इदं सव यद्यमात्मा' (बरृ० २।४।६ ) 
वेदमस्तं पुरस्तात्‌' ( मुण्ड - २२।११ ) इृत्येवमादयः । तस्माज्ज्वलनादिवदेव गगनमप्युत्प- 
द्यते | यदुक्तमश्रुतेन वियदुत्पद्यत इति-तदयुक्तम; वियदुत्पत्तिविषयश्रुत्यन्तरस्य दर्शित- 
व्वात्‌ तस्माद्वा एतस्मादात्मन आकाशञः संभूठ: ही । ते० २।१ ) इति । सत्य॑ दर्शितम ; विरुद्ध तु 
तत्तेजो5सजत' इत्यनेन श्र॒त्यन्त रे ग, न; एकवाक्यत्वात्सवंश्रुतोनाम्‌ । भवत्वेकवाक्यत्वम- 
विरुद्धानाम; इह तु विरोध उक्तः, सहृच्छुतस्य स्रष्ठः स्रश्ठव्यद्वयसंबन्धासंभवादू- 
द्वयोश्व प्रथमजत्वासं भवाद्विकब्पासंभवाच्चे ति । नेष दोष:-ते जःसर्गस्य तेत्तिरीयके तृती 
यत्वश्रवणात्‌ स्माद्वा एतस्मादात्मन आकाशः संभूतः-। आकाशाद्वायु: | वायोरग्नि: ( ते० २।१ ) 
इति। अशक्या हीय॑ श्रतिरन्‍्यथा परिणेतुम | शकक्‍या तु परिणेतुं छान्दोग्यश्रतिस्तदा- 
काशं वायुं च रष्छा 'तत्तेजोडसजत' इति। # न' हीय॑ श्रुतिस्तेजोजनिप्रधाना सती श्र॒त्यन्त- 
रप्रसिद्धामाकाशस्योत्पत्ति वारयितुं शाक्नोति; एकस्य वाक्यस्य व्यापारद्यासंसवात्‌ | 


( उस-सतने ईक्षण-संकल्प किया, उसने तेज उत्पन्न किया ) इसप्रकार ब्रह्मसे कार्य समुहकी उत्पत्ति 
दिखलाकर 'ऐतदत्म्यमिदं सब ( एतद्रप ही यह सब है ) ऐसा आरम्मकर प्रपाठक-अध्यायकी 
समाप्ति पय॑न्त अव्यतिरेक (अभेद) दिखलाते हैं। इसलिए यदि आकाश ब्रह्मका कार्य न हो तो ब्रह्मके 


विज्ञात होनेपर आकाश विज्ञात नहीं होगा और उससे प्रतिज्ञाका बाध होगा । प्रतिज्ञाकी हानिसे वेदका 
अप्रामाण्य करना युक्त नहीं है, क्योंकि 'इदें सब यद्यमात्मा' ( यह सब आत्मा ही है ) “ब्रह्मैवेदमम्दत 


पुरस्तात'” ( यह अमृत ब्रह्म ही आगे है ) इत्यादि वे वे श्रुतिवाक्य प्रत्येक उपनिषद्में ततू, तत्‌ हशन्तसे 


उसी प्रतिज्ञाका ज्ञापन करते हैं। इसलिए अग्नि आदिके समान ही आकाद भी उत्पन्न होता है। जो 
यह कहा गया है कि श्रतिंके न होनेसे आकाश उत्पन्न नहीं होता, वह अयक्त है। क्योंकि “तस्माद्वा- 


एतस्मादात्मन आकाश: संभूतः' इसप्रकार आकाशकी उत्पत्ति विषयक अन्य श्रति दिखलाई गई है । 


ठीक, दिखलाई गई है । परन्तु 'तत्तेजो5सजत ( उसने तेज उत्पन्न किया ) इस अन्य श्रतिसे तो वह. 
विरुद्ध है। ऐसा नहीं, कारण कि सब श्रतियोंकी एकवाक्यता है। पृ०--अविरुद्ध वाक्‍्योंकी एक 


वाक्यता भले हो, किन्तु यहाँ तो विरोध कहा गया है। कारण कि एक वार श्रत स्रशका दो स्रश्व्योंके 
साथ सम्बन्धका सम्भव नहीं है, दोनोंकी प्रथमोत्पंत्तिका असम्मव और विकल्पका असम्भ्व है। 


सि०--यह दोष नहीं है, क्योंकि 'तस्माद्वा एतस्मादात्मन०”  ( इस प्रत्यगभिन्न उस आत्मासे आकाश 
उत्पन्न हुआ, आकाशसे वायु और वायूसे अग्नि ) इसप्रकार तैत्तिरीयकमें तेजकी सृष्टि तीसरी सुनी गई 


है, अतः यह श्रुति अन्यथा परिणत नहीं की जा सकती है । परन्तु 'तदाकाशं०” “उसने आकाश ओर 


वायको उत्पन्नकर उसने तेज उत्पन्न किथा' इसप्रकार छान्दोग्य श्रति तो परिणतकी जा सकती है। 
यह श्रुति तेजकी उत्पत्ति प्रधान होती हुई अन्य श्रतिमें प्रसिद्ध आकाश्की उत्पत्तिका निवारण करनमेमें 


सत्यानन्दी-दीपिका 


# सिद्धान्ती--अपौरुषेय वेद वाक्‍्योंमें अप्रामाण्य कल्पना करनेकी अपेक्षा एकवाक्यता द्वारा 
प्रामाण्य मानना युक्त है। बलवती श्रुतिके साथ दुबंल श्रुतिकी एकवाक्यता युक्त है। तैत्तिरीय श्रुति 


प्रबल है, क्योंकि उसमें हेतुवाचक प्चमीसे क्रम पृवंक उत्पत्ति कही गई है । छान्दोग्यमें केवल “तत्ते- 
जो5सजत ' तेजकी उत्पत्ति श्र॒त है, इसलिए तंत्तिरीय श्रुतिके अनुसार तेजकी उत्पत्ति प्रतिपादक 


छान्दोग्य श्र तिको परिणत करना चाहिए, इससे तेजकी उत्पत्ति तीसरे नम्बरमें होगी। इसप्रकार 
दोनों श्र तियोंकी एकवाक्यतासे कोई विरोध नहीं है । 


४७८ श्रह्मसूत्र-शाड्वर॒भाष्य [ आ० २ पा[० दे 


स्रश् त्वेकोषपि क्रमेणानेक स्नष्टव्यं खज़ेतू-इत्येकवाक्यत्वकल्पनायां संभवन्त्यां न विरु- 
द्वार्थत्वेत श्रुतिहा तव्या । न चास्मामिः सकूच्छुतस्य स्रष्ट: स्रष्टव्यद्वयसंबन्धो5भिप्रेयते 
श्रत्यन्तरवशेत सरृष्व्यान्तरोपसंग्रहयात्‌। यथा ञ्वा सव खब्विदं॑ बह्य तज्जलान' 
( छा० ३।१४।१ ) दइृष्यत्र साक्षादेव सर्वस्य वस्तुजातस्यथ ब्रह्मजत्व॑ श्रयमाणं न 
प्रदेशान्तरवहितं तेज:प्रमलम॒त्पक्तिक्रमं वारयति, एवं तेजसो5पि अह्मजत्वं श्रुयमाणं 
न श्र॒त्यन्तरविहितं नभाश्रमुखमत्यक्तिक्रमं वाश्यितुमहति। नन्नु शमविधानाथंमेतद्वा- 
क्यम्‌, तज्जलानित शान्त उपासीत' इति अर ते नेतत्सपष्टिवाक्यम्‌ , तस्मादेतन्‍्न प्रदेशान्तर- 
प्रसिद्ध क्रममुपरोद्ध मंहंतीति तत्तेजो5रुजत' इत्येतत्सपष्टिदाक्यम , तस्मादत्र यथाश्रति ऋ्रमो 
अ्रहीतव्य इति। # नेत्युड्यते-नह तेजः प्राथस्यानुरोधेन श्र॒व्यन्तरप्रखिद्धों वियत्पदार्थः 
परित्यक्तव्यों भवति, पदा्थचधर्मत्वात्कमस्य । अपि थ॒ तत्तेजोःरुजत' इति नात्र क्रमस्य. 
वाचकः कश्चिच्छब्दो पस्ति अर्थात्त क्रो पवगसम्यते, स.च्य 'वायोर/ग्न:' इत्यनेन श्र॒त्यन्तर- 
प्रसिद्धेन क्रमेण निवायंते | विकव्यसमुच्चयों तु वियत्ते जसो: प्रथम जत्वविषयावसं सवा न- 


समथ नहीं है, क्यों।क एक वाक्यमें दो व्यापारोंका सम्भव नहीं है । ख्रष्टा एक होनेपर भी वह क्रमसे 
अनेक ख्रश्व्योंको उत्पन्न करे, इसप्रकार एकवाक्यताकी कल्पनाका सम्मंव होनेपर विरुद्ध अर्थसे 
श्र्‌ तिकी हानि नहीं करनी चाहिए । एक वार श्र्‌त ख्रश्का दो सख्रष्टव्योंके साथ सम्बन्ध हमें भी अमीष्ट 
नहीं है, क्योंकि अन्य श्र्‌ तिके वशषसे अन्य खट्व्यका संग्रह होता है। जैसे स्व खल्विदं०” ( निश्चय 
यह सब ब्रह्म हो है यह उसीसे उत्पन्न होनेवालां, उसीमें लोच होनेवाल़ा और उसीमें चेष्टा करनेवाला 
है ) इसमें समस्त काय॑ समुदायकी ब्रह्मते साक्षात्‌ उत्पत्ति श्र यमाण है वह अन्य स्थानोंमें विहित तेज 
प्रमुख उत्पत्ति क्रमका वारण नहीं करतो, बसे तेजकी मी ब्रद्मते श्रयमाण उत्पत्ति अन्य श्र तिमें विहित 
आकाश प्रमुख उत्पत्ति क्रका वारण करनेसे समर्थ नहों है। पृ०-परस्तु 'तज्जलानिति शान्त डपासीत 
( उसीसे उत्पन्न होनेवालां, उसीमें लीन होनेवाला, और उस्ीमें चेश करनेवाढा है, अतः शान्त 
होकर उसकी. उपासना करनो चाहिए ) इस श्र्‌ तिसे यह वाक्य झसके विधानके लिए है । इध्लिए यह 
सृष्टिवाक्य नहीं है, अत: यह अन्य प्रदेशमें प्रसिद्ध क्रका विरोध नहीं कर सकता । “'तत्तजो5रूजत' यह 
सृष्टि वाक्य है इससे यहाँ श्र्‌तिके अनुसार क्रमका ग्रहणं करना चाहिए । सि०-नहीं, ऐसा कहते हैं- 
-तैजकी प्रथमताके अनुरोधसे अन्य-तैत्तिरीय श्रुति प्रसिद्ध आकाश पदार्थ परित्याग करने योग्य नहीं 


होता, क्योंकि क्रम पदार्थंका धर्म है। और “दतलेजा5सज्ञव!ः इंस श्र तिमें क्रम वाचक कोई रब्द नहों 
है । परन्तु अथतं: क्रम अवगत होता है ? ता उसका 'वायोरग्नि:' (वायुसे अग्नि) इस अन्य श्र्‌ ति प्रसिद्ध 


सत्यानन्दी-दीपिका 
& 'सव खल्विदं ब्रह्म तज्जलान! इस श्र्‌ तिमें सम्पूर्ण जगत्‌की ब्रह्मसे. उत्पत्ति माननेपर भी 
जैसे 'तत्तेजोस्जंत”ः ऐसा कहनेसे कोई विरोध नहीं है, वसे क्रम बोधक तंत्तिरीय श्र्‌तिके साथ 
छान्दोग्य श्रतिका विरोध नहीं होना चाहिए | पृ०-वज्जलान' यह श्रुति तो 'यत्परः शब्दः स शब्दाथ 
(जो शब्द जिसके लिए होता है वही शब्दका अथ होता है) इस न्यायके अनुसार शाम परक है सृष्टि परक 


नहीं । इससे छाम्दोग्य श्रुतिमें प्रसिद्ध सृष्टि क्रमका बाध नहीं हो सकता, क्योंकि “तत्तेजोइसजत यह 
सृष्टिवाक्य है, अतः श्र तिके अनुसांर तेजकी प्रथमता स्वीकार करनो चाहिए 


६ आकाश और तेजके प्रथमोत्पत्ति विषयक और समुच्चय ( गौके दक्षिण और वाम श्वद्भके 
समान एक साथ उत्पन्न होना ) न सम्मव है ओर न स्वीकार किया गया है, क्योंकि वस्तुमें विकल्प 
नहीं होता और समुच्चयमें कोई प्रमाण नहीं है । समुच्चय होनेमें 'बायोरग्निःः इस श्रौत क्रमका बाध 
होगा, अतः दोनों श्र्‌ तियोंमें विरोध नहीं है । 


अधि० १ सू० ६ | भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दी पिकासद्ित' ४७९ 


भ्युपगमाभ्यां निवारितो | तस्मान्नासरिति श्र॒त्योविप्रतिपेंधः । अपि च छान्‍्दोग्ये य्रेनाश्रुत 
श्रत॑ मवति' इस्येतां प्रतिज्ञां वाकक्‍्योपक्रमे श्र॒तां समथयितुमसमास्नातमपि वियदुत्पत्ता- 
बुपसंख्यातव्यम्‌, किम ह़ पुनस्तेत्तिरीयके समास्तात नभो न संग्रह्मते !. यच्चोक्तमाका- 
शस्य सवणानन्यदेशकालत्वात्ब्रह्मणा तत्कायेत्य सह विदितमेव तद्भवत्यतों न प्रतिज्ञा 
हीयते, नच 'एकमेटद्वितीयम! इति श्रुतिकोथोी ऋचति, क्षीरोदकवद्नह्मनमसोरब्यति- 
रेकोपपत्ते रिति। # अनज्ोच्यते--न क्षीरोददम्यागेनेद्सेकविज्ञानंन सवविज्ञानं नेतव्यम, 
सदादिरशान्तप्रणयनाद्धि शक तविकास्व्यायेनेवेदं स्॑विज्ञानं नेतव्यमिति गम्यते। 
क्षीरोदकन्यायेन च सर्वविज्ञान कब्ययमानं ये सम्यग्विज्ञानं स्थात्‌। नहि क्षीरज्ञानगृहीत- 
स्योदकस्य सम्यग्विजशञानगृहीतत्वमस्ति । नच चेद्स्य पुरुषाणामिव मायालीकवश्चनादि 
सिरर्थावधारणशझपपचते | सावधारणा चेयम्‌ एकमेवाद्वितीयम' इति श्रतिः क्षीरोदकन्या- 
येन नीयमाना पीडबेत । न स्वकार्यापेक्षयेदं वस्त्वेकदेशविषयं सर्वविज्ञानमेकमेवा-. 
द्वितीयवावचारणं चेति न्याय्यम्‌, सुदादिष्त्रपि हि तत्संभवान्न तदपूववरदुपन्‍्य सितव्यं 
भवति थश्रितकंतो यज्ञ सोम्येदे महामना अनूचानमानी स्तब्धो5स्युत तमादेशमप्राक्ष्यो येनाश्र॒त 
श्रत॑ मवति' ( छा० ६।१।१ ) इत्यादिन। | ठस्म दशेष वस्तुविषयमेवेद॑ सर्वेविज्ञानं सवस्य 
ब्रह्मकायतापेक्षयोपन्यस्यत इति द्रष्टव्यम ॥ ५॥ 


क्रमसे निवारण होता है। आकाश और तेजके प्रथमोत्पत्ति विषयक विकल्प और समुच्चय तो असम्भव 


और अस्वीकारसे निरस्त हैं, अतः श्रतियों (तैत्तिरीय और छाल्दोग्य) में विरोध नहीं है । कि छान्‍्दो- 
ग्यमें 'येनाश्रतं ०” (जिससे अश्रत श्रुत हो जाता है) इस वाक्योपक्रममें इस श्रतप्रतिज्ञाके समथनके 


लिए भ्श्नत आकाशका भी उत्पत्तिप्रकरणमें उपसंख्यान ( ग्रहण ) करना चाहिए। तो हे अज्भ [ 


तैत्तिरीयमें पठित आकाशका संग्रह क्‍यों न हो ? और जो यह कहा गया है कि आकाशका सबके साथ 
अनन्य देश काल होनेके कारण ब्रह्म और उसके कार्योंके साथ वह विदित ही होता है, अत: प्रतिज्ञाकी 


हानि नहीं होती । और 'एकमेवाद्वितीयम' इस श्रतिका भी बाध नहीं होता | क्‍योंकि क्षीर और 
उदकके समान ब्रह्म ओर कक अव्यतिरेक-अभेद उपपन्न होता है। सिद्धान्ती---इसपर कहते 


हैं--क्षी रोदक नन्‍्यायसे 'एक विज्ञानसे स्व विज्ञान' नहीं लेता चाहिए, किन्तु मृत्तिका आदि दृश्टन्तोंके 
ग्रहण करनेसे ग़क्नतिविकार न्‍्यायसे यह सव विज्ञान लेता चाहिए, यह ज्ञात होता है । क्षीरोदक न्यायसे 
कल्प्यमान सवविज्ञान सम्यग्ज्ञान नहीं होगा, क्योंकि- क्षीरज्ञानसे गृहीत उदकका यथाथ ज्ञानसे ग्रहण 
नहीं है। वेदका अथनिरचय पुरुषोंके समान मायासे मिथ्या माषण और उससे वच्चता आदिसे उपपन्न 
नहीं होता, किन्तु 'एकमेवाद्वितीयम्‌ यह सावधारण श्र्‌ ति क्षीरोदक न्‍्यायसे ली जाय तो बाधित होगी। 
'सवंविज्ञान' और एक ही अद्वितीय है” यह निश्चय स्वकायँकी अपेक्षासे वस्तु एक देश विषयक है, 
यह कथन युक्त नहीं है, क्‍योंकि मृत्तिका आदिमें मी उसका सम्मव है, और “्ेतकतो यन्‍्नु०! 
( उद्दालक--है सोम्य श्वेतकेतु ! तु जो ऐसा महामना, पण्डितमन्य और अविनीत हो जिस आदेशसे 
अश्र॒त श्र त हो जाता- है, वह आदेश तुमने आचायंसे पूछा हैं ? ) इत्यादिसे उसका अपूवंबत्‌ उपन्यास 
योग्य नहीं है । इसलिए समस्त वस्तु विषयक यह सवविज्ञान सबके ब्रह्म काय्यत्वकी अपेक्षासे उपन्यस्त 
है, ऐसा समझना चाहिए ॥ ६ ॥ सत्यानन्दी-दीपिका 


कि # प्‌वपक्षीने देशकालके अभेदसे ब्रहा और उसके कायके साथ आकाश भी विदित . होता है, 
इसमें 'क्षीरोदक' का दृशन्त दिया है । परन्तु क्षीरके श्ञानसे तद्‌ देश कालसे अभिन्न जलबिन्दु ज्ञात 


नहीं होते, कारण कि वे क्षीरसे अत्यन्त भिन्न हैं। यहाँ तो कायंकारण न्यायसे प्रतिज्ञा सिद्ध हो सकती 


है, क्योंकि काय कारणका अभेंद है अन्यका नहीं, अतः आकाश आदि समस्त जगत्‌ ब्रह्मका कार्य 
है । इसकी अपेक्षासे ही “एकके विज्ञानसे सवविज्ञानकी” प्रतिज्ञाका उपन्यास किया गया है ॥ ६ ॥। 
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यत्पुनरतदुक्तमसंभवादू्गोणी गगनस्योत्पत्तिश्रुतिरिति, अन्न ब्रूमः-- 
यावह्विकारं तु विभागो लोकवत्‌ ॥ ७ ॥ 
पदच्छेद--यावद्विका रम्‌, तु, विभाग:, छोकवत्‌ । 

सूत्राथ--( वु ) शब्द पूव॑ंपक्षके निवारणके लिए है, ( यावद्विकारम्‌ ) जितने घट शरावादि 
विकार हैं, ( विभाग: ) उन सबका विभाग है और विभक्त होनेसे वे सब कार्य हैं, ( लोकवत्‌ ) उन 
लोकिक पदार्थोके समान आकाश भी विभक्त होनेसे कार्य है । 

# तुशब्दो5संभावाश्भाव्यावृत्यथः। न खल्वाकाशोत्पत्तावसंभावाशड्डा कर्तव्या, 
यतो यावत्किचिद्विकारजातं दृश्यते-घटघटिकोदश्चवनादि वा, कटककेयूरकुण्डलादि वा, 
सूचीनाराचनिस्मिशादि वा-तावनेव विभागो लोके लक्ष्यते। न त्वविक्रतं किचित्कुतश्चिद्धि- 
भक्तमु पलभ्यते। विभागश्चाकाशस्य पृथिव्यादि भ्यो वगम्यते, तस्मात्सो :पि विकारो भवि- 
तुमह॑ति।एते न द्कालमन:परमाण्वादीनां कायत्वं व्याख्यातम्‌ । नन्‍्वात्माप्याकादशादिश्यो . 
विभक्त इति तस्यापि कायत्वं घटादिवत्प्राप्नोति, न, आत्मन आकाश! संभूतः ( तै० २।१) 
इति श्रुतेः। यदि ह्यात्मापि विकारः स्यात्तस्मात्परमन्यन्न श्रतमित्याकाशादि सब काय 
निरात्मकमात्मनः कायत्वे स्यात्‌, तथा च शून्यवादः प्रसज्येत । आत्मत्वाच्चात्मनो निरा- 
करणशाड्ानुपपत्तिः | न द्यात्मागन्तुकः कस्यचित, स्वयंसिद्धत्वात्‌। # न ह्यात्मात्मनः 

प्रमाणमपेक्ष्य सिध्यति | तस्य हि प्रत्यक्षादीनि प्रमाणान्यप्रसिद्धप्रमेषखिद्धय उपादीयन्ते। न 


ओर जो यह कहा. गया है कि उत्पत्तिके असम्मवं होनेसे आकाशकी उत्पत्ति श्रति गोणी है 
इसपर हम कहते हैं--- 

तु” शब्द असम्मवकी आशड्ू  निवृत्तिके लिए है। आकाशकी उहपत्तिमें असंमवकी आशा 
नहों करनी चाहिए, क्योंकि जो कुछ घट, घटिका, उदचचत आदि अथवा कटक, केयूर, कुण्डल आदि- 
अथवा सुई, बाण, खड़ आदि विकार समूह देखा जाता है, वही लोकमें विभक्त. देखनेमें आता है 
झौर अविकृत पदार्थ किसीसे किचित्‌ विभक्त होकर उपलब्ध नहीं होता। आकाशंका. परृंथिवी आदिसे 
विभाग अवगत होता है, इसलिए वह मी काय होना चाहिए। इससे ( विमागसिद्धिसे ) दिशा, 
काल, मन, परमाणु आदि कायरूपसे व्याख्यात हुए। परन्तु आत्मा भी आकाश आदिसे विमक्त 
है, इससे उसको भी घट आदिके समान का्य॑त्व प्राप्त होता है ? ऐसा नहों, क्योंकि 'आत्मन आकाश३ 
संभूतः' ऐसी श्रति है। यदि आत्मा भी काय हो तो उससे पर अन्य कुछ भी श्र्‌ति प्रतिपादित नहीं 
है, अत: आत्माके कार्य होनेपर आकाश आदि सब कार्य निरात्मक हो जायेंगे और उससे शबन्‍्यवाद 
प्रसक्त होगा । सबका आत्मा ( स्वरूप ) होनेसे आत्माके निराकरणकी श्रद्धा अनुपपन्‍नन है। आत्मा 
किस कारणका आगन्तुक-कार्य नहीं है, क्योंकि वह स्वयं सिद्ध है । अपनेमें प्रमाणंकी अपेक्षाकर आत्मा 
सिद्ध नहीं होता है, उसके प्रत्यक्ष आदि प्रमाण अप्रसिद्ध प्रमेयकी -सिद्धिके लिए ग्रहीत होते हैं, क्योंकि 

सत्यानन्दौ-दीपिका क्‍ 

९& आकाशो नोत्पद्यते सामग्रीश्न्यत्वात! यह आकाशकी उत्पत्तिके असंभवमें पृव॑पक्षीका 
अनुमान है। सिद्धान्ती---आकाशः, विकारः, विभक्तत्वात्‌ घटादिवत्‌” “आकाश उत्पन्न होता है, 
क्योंकि वह विभक्त है ज॑ंसे घट आदि' यह सतृप्रतिपक्ष हेतु। “और जो अविकार है वह अविभक्त है 
जैसे आत्मा' इस अन्वय-व्यतिरेकसे भी आकाश काय सिद्ध होता है। इससे दिशा आदि भी काय हैं, 
क्योंकि वे भी विभक्त हैं । ह 
# सत्ता-स्फूति ही आत्माकी स्वयं सिद्धि है, आत्माकी सिद्धिके लिए किसी प्रमाणकी अपेक्षा नहीं है । 
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हाकाशादयः पदार्था: प्रमाणनिरपेक्षाः स्वयंसिद्धा/ केनचिदश्युपगस्यन्ते । आत्मा तु 
प्रमाणादिव्यवहाराश्रयत्वात्प्रागेव प्रमाणादिव्यवहारात्सिध्यति । न चेदशस्य निराकरणं 
संभवति । आगन्तुकं हि वस्तु निराक्रियते, न स्वरूपम। य एवं हि निराकर्ता तदेव 
तस्य स्वरूपम्‌ । न ग्नेरोष्ण्यमग्निना निराक्रियते | तथाषहमेवेदानी जानामि वतंमान॑ 
वस्त्वहमेवातीतमतीततरं चाज्ञासिघमहमेवानागतमनागततरं च ज्ञास्यामीत्यतीताना- 
गतवर्तमानभंवेना 5न्‍्यथाभवत्यपि श्ातव्ये न ज्ञातरन्यथाभावो5स्ति; सर्वदा वतमान- 
स्वभावत्वात्‌ । तथा भस्मीभमवत्यपि देहे नात्मन उच्छेदी वर्तमानंस्वभावादन्यथा- 
स्वमावत्वं वा न संमावयितुं शक्यम्‌। एवम्रप्रत्य(ख्येयस्वभावत्वादेवाकार्यत्वमात्मनः 
'कार्यत्यं चाकाशस्य । $ यक्तक्तम--समानजातीयमनेक॑ कारणद्रव्यं व्योम्नो नास्तीति, 
तत्प्रत्युव्यते--न तावत्समानजातीयमेंबारभते न भिन्नज्ञातीयतिति नियमो5स्ति । 
नहि तन्तूनां तत्संयोगा्नां च समानजातीयत्वमस्ति; द्वव्यग्रुणत्वाभ्युपगर्मांत्‌। नच 
नि्मित्तकारणानामपि तुरीवेमादीनां समानजातीयत्वनियमो5स्ति । : स्यादेतत्‌-सम- 
वायिकारणविषंय एव समानजातीयत्वाभ्युपगमों न कारणान्तरविषय इति । -तदप्य- 
नेकान्तिकम; सूत्रगोवालेल्॑नेकजातीयेरेका रज्जुः स्ज्यमाना दृश्यते। तथा सूतेरूर्णा- 


आकाझ आदि पदाथं प्रमाण निरपेक्ष स्वयं सिद्ध हैं, ऐसा किसीने भी स्वीकार नहीं किया है । आत्मा 
तो प्रमाण आदि व्यवहारका आश्रय होनेसे प्रमाण आदि व्यवहारसे पूव ही सिद्ध है, ऐसे स्वयं सिद्ध 
आत्माका निरांकरण नहीं हो सकता है । आगन्तुक वस्तुका ही निराकरण होता है, स्वरूपका निराकरण 
नहों होता । जो हि निराकर्ता है वही उसका स्वरूप है। अग्निके औष्ण्यका अग्निसे निराकरण नहीं 
होता 4 उसी प्रकार मैं ही इस समय वर्तमान वस्तुको जानता हूँ, मैने ही भूत और उससे भी पृव॑की 


वस्तुओंको जाना था, मैं ही मविष्य ओर उससे भी दूर भविष्यकी वस्तुओंको जानूंगा, इसप्रकार अतीत 
अनागत और वतमानरूपसे ज्ञातत्य वस्तुके अन्यथामाव होनेपर भी ज्ञाताका अन्यथामभाव नहीं होता 


है, क्योंकि वह सवंदा वर्तमान स्वमाव है। इसीप्रकार देहके मस्मीभूत होनेपर भी वर्तमानस्वमाव 
होनेसे आत्माके उच्छेद ( विनाथ ) अथवा अन्यथास्वमावत्वको संमावना नहीं की जा सकती । इस 


प्रकार निराकरणके अयोग्यस्वमाव होनेसे आत्मा अकाये है और आकाश काय है। जो यहं कहा 
गया है कि समानजातीय अनेक कारणद्रव्य आकाशके नहीं हैं, उसका निराकरण किया जाता है-- 


समानजातीय ही आरम्मक होते हैं भिन्नजातीय आरम्मक नहीं होते, ऐसा कोई नियम नहीं है ॥ तन्‍्तु 
और उनका संयोग समानजातीय नहीं हैं, कारण कि उनको द्रव्य और गुणरूपसे स्वीकार किया 
गया है। इस प्रकार तुरी, वेम आदि निमित्तकारणोंका भी समान जातीयत्व नियम नहों है। अच्छा, 


ऐसा हो कि समवायिक्रारण विषयक ही समान जातीयत्व स्वीकार हो अन्य कारण विषयक नहीं । वह 
भी व्यभिचरित है, क्योंकि अनेक जातीय सूत्र गोवालों (ऊन) से सृज्यमान एक रस्सी देखो जाती है, 


क्‍ ' खत्यानन्दी-दीपिका 
इस विषयमें सुरेश्वराचायने कहा है-- 


“प्रमाता च प्रमाणं च॒ प्रमेयं प्रमित्तिस्तथा । यस्य प्रसादात्सिध्यन्ति तत्सिद्धों किमपेक्ष्यते ॥*” 


(प्रमाता, प्रमाण, प्रमेय और प्रमिति जिसके प्रसादसे सिद्ध होते हैं उसको सिद्धिमें किसकी अपेक्षा 
है ?) इससे जो देहके नाशसे आत्माका नाश मानते हैं उनका भी खण्डन हुआ समझना चाहिए । 


# यह समानजातीयत्व नियम कारणमात्र विषयक है अथवा निमित्तकारण वा समवायिकारण 
विषयक है ? प्रथम विकल्प तो तन्‍्तु और उनके संयोगमें बाधित है, क्‍योंकि तल्तु द्रव्य और संयोग 
गुण है। द्वितीयपक्षमें “न च' आदि कहते हैं। तृतीयविकल्प-क्या समवायिकारणतावच्छेदक धमंसे 
सजातीय है अथवा सत्त्व सत्तासे सजातीय है ? 'स्यादेतत्‌' आदिसे कहते हैं । 
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दिभिश्चव बिचित्रान्कम्बलान्वितन्वते । सच्तवद्रव्यत्वाद्यपेक्षया वा समानजातीयत्वे कल्प्य- 
माने नियमानथथंक्यम्‌, सर्वस्य सर्वेण समानजातीयकत्वात्‌ । नाप्यनेकम वारभते, नेकमिति 
नियमो5५स्ति, अणुमनसोराद्यकर्मा रम्भाभ्युपगमात्‌। एकेको हि परमाणुम॑नश्यायं कर्मा- 
रभते न द्रव्यान्तरेः संहत्येत्यभ्युपगम्यते । #8 द्रव्यारम्भ एवानेकारम्मकत्वनियम इति 
चेत्‌ू-न; परिणामाभ्युपगमात्‌ । भवेदेष नियमों यदि संयोगसबिवं द्व॒व्यं द्ृव्यान्तर स्या- 
रम्मकमभ्युपगस्येत। तदेव तु दृव्यं विशेषवद्वस्थान्तरमापद्यमान कार्य नामा भ्युपगम्यते। 
तच्च कचिदनेक॑ परिणमते मृद्दीजादि अक्ुरादिभावेन; कचिदेक॑ परिणमते क्षीरादि 
द्ध्यादिभावेन । नेश्वरशासनमस्त्यनेकमेव कारणं कार्य जनयतीति, अतः श्रुतिप्रामाण्या- 
देकस्माद्श्रह्मण आकाशादिमह/भूतोत्पत्तिक्रमेण जगज्ञातमिति निश्चीय ते। तथा चोक्तम- 
“उपसंहारदश नाज्नेति चेन्न क्षीरवद्धि! ( ब्र० सू० २१॥।२४ ) इति । यच्चोक्तमाकाशस्यथाोत्पतो न 
पूर्वोत्ततरकालयोविशेषः संभावयितु शक्‍यत इति, तदयुक्तम; येनेव हि. विशेषेण पूथि- 
व्यादिभ्यो व्यतिरिच्यमानं नमः स्वरूपवदिदानीमध्यवसीयते स एव विशेषः प्रागु- 
त्पत्ते नांसीदिति गस्यते | यथा च ब्रह्म न स्थूलादिभिः पृथिव्यादिस्वभावें! स्वभाववत्‌्‌, 
वेसे ही लोग सूत्र और ऊनसे विचित्र कम्बल बुनते हैं। अथवा सत्त्व और द्रव्यत्वकी अपेक्षासे समान 
जातीयत्वकी कल्पना की जाय ठो नियम निष्फल है, क्योंकि सब सबके साथ समानजातीय हैं । अनेक 
ही आरम्मक हैं एक नहीं यह नियम भी नहीं है, कारण कि परमाणु और मन आद्य कमके आरम्मक 
स्वीकार किये गये हैं। एक-एक परमाणु और मन आद्य कमंका आरम्म करते हैं अन्य द्रव्यसे संहत 
होकर नहीं, ऐसा स्वीकार किया जाता है। यदि कहो कि द्रव्यके आरम्ममें ही यह अनेक आरम्मकत्व 
नियम है, तो युक्त नहीं है, क्योंकि परिणामको स्वीकार किया है । यह नियम हो सकता है यदि संयोग 
सचिव द्रव्य अन्य द्रव्यका आरम्मक स्वीकार किया जाय । परन्नु वही द्रव्य सविशेष अन्य अवस्थाओं 
को प्राप्त हुआ कार्य नामसे स्वीकार किया जाता है। वह कहीं अनेक मृत्तिका बीजादि अद्धूर 
आदि भावसे परिणत होतां है, और कहीं एक क्षौर आदि दधि आदि मावसे परिणत होता है। यह 
कोई ईश्वरका आदिदश नहीं है कि अनेक कारण ही कायको उत्पन्न करते हैं। अतः. श्रुति प्रामाण्यसे 
एक प्रह्मससे आकाश आदि महाभूतोंकी उत्पत्ति क्रमसे जग़त्‌ उत्पन्न हुआ, ऐसा निश्चित होता है । इस 
प्रकार कहा है--'डपसंहारदशनाज्नेति चेन्न क्षीरवद्धि' ( उपसंहार देखनेसे ब्रह्म जगत॒का कारण नहीं 
है, ऐंसा यदि कहो तो युक्त नहीं है, क्योंकि क्षीरके समान उपपन्‍न होगा ) । और जो यह कहा गया है 
कि आकाशकी उत्पत्तिमें पृवं और उत्तरकालमें कुछ विशेष-व लक्षण्य- संमावित नहीं हो सकता, यह 
कथन अयुक्त है, क्योंकि जिस विशेषसे ही पुंथिवी आदिसे व्यतिरिक्त हुआ आकाश स्वरूपवत्‌ वतंमानमें 
निश्चित होता है वही विशेष उत्पत्तिके पृ नहीं था, ऐसा ज्ञात होता है। जसे “अस्थूलमनणु' ( वह 
सत्यानन्दी-दी पिका 

* क्या यह अनेकारम्भकत्व नियम आरम्भकमाषमें है अथवा द्रव्यके आरभम्मकमें है ? प्रथम 

पक्ष युक्त नहीं है, क्योंकि अदृष्टवाले आत्माके साथ संयुक्त परमाणु और मन आद्यकमंके आरम्मक हैं । 
उस प्रथम क्रियाका एक-एक परमाणु और मन समवायिकारण है। द्वितीयपक्ष भी ठीक नहीं है, 
क्योंकि वही द्रव्य भिन्‍न-भिन्‍न अवस्थासे काय नामसे व्यवहारमें आता है। इसके अतिरिक्त “यह द्रव्य 
है यह गुण है” यह परिभाषा कणादसे कल्पित है। उससे श्रुति अर्थका निर्णय नहीं हो सकता । अतः 
'आत्मन आकाश्षः संभूतः' आंदि श्रुति प्रमाणसे एक ही ब्रह्मसे भाकाश आदि समस्त जगतूकी उत्पत्ति 


निश्चित होती है । जिस शब्द आदि आश्रयरूप विलक्षणताको लेकर आकाश पृथिवी आदिसे भिन्न ज्ञात 
होता है, वह बेलक्षण्य उत्पत्तिके पूव॑ नहीं था ।. इसमें 'अनाकाशम्‌' इत्यादि श्रुति प्रमाण है । 


अधि० १ सू० ७ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासद्दि त ४८३ 


“अस्थूलमनणु' (बृ० ३।८।८) इत्यादिश्रुतिभ्यः, एवमाकाशस्वभावेनापि न स्वभाववदना- 
काद्ममिति श्रुतेरवगम्यते। तस्मात्प्रागुत्पत्ते रनाकाशमिति स्थितम्‌ । ७ यदप्युक्तम-पृथि- 
व्यादिवेधस्यादाकाशस्याजत्वमिति, तदप्यसत्‌ ; अ्रुतिधिरोंधे सत्युत्पतत्यसंभवानुमान- 
स्यामासत्वोपपत्त :, उत्पत््यनुमानस्य च दशितत्वात्‌, अनित्यमाकाशमनित्यगुणाश्रय- 
त्वाद्घठटाद्विदित्यादिप्रयोगसंभवाउच । आत्मन्यनेकान्तिकमिति चेत्‌ू-न; तस्योपनिषद्‌ 
प्रत्यनिव्यगुणाश्रयत्वासिद्धेः, विभुत्वादीनां चाकाशस्योत्पत्तिवादिनं प्रत्यसिद्धत्वात्‌ । 
यज्चोक्तमेतच्छब्दाच्चेति, तत्राम्रतत्वश्रुतिस्तावद्वियत्यमृता दिवोकस इतिबद्द्रश्व्या; 
उत्पत्तिप्रलययोरुपपादितत्वात्‌ । 'आकाशवत्सवगत३च नित्य: इत्यपि प्रलिद्धमहत््वेनाकाशें- 
नोपमानं क्रियते निरतिशयमहत्त्वाय, नाकाशसमत्वाय। यथेषुरिव सविता धावतीति 
क्षिप्रगतित्वायोच्यते, नेषुतुल्यगतित्वाय, तद्बत्‌। एतेनानन्तत्वोपमानश्रतिव््याख्याता। 

यायानाकाशात्‌' द्त्यादिश्रवतिभ्यरुय ब्रह्मण सकाशादाकाशस्योनपरिमाणत्वसिद्धिः । 
न तस्य प्रतिमास्ति' (इवे० ४।१९) इति च ब्रह्मणो पनुपमानत्व॑ दर्शायति । अतोथ्न्यदातम 
स्थल नहीं है अणु नहीं है ) इत्यादि श्रतियोंसे ब्रह्म स्थल आदि पृथिवी आदि स्वमभावोंसे स्वभाववाला 
हीं होता, वसे आकाशके स्वमावसे भी स्वभाव वाला ब्रह्म नहों है, ऐसा “अनाकाशम! ( आकाश 
रहित ) इस श्रुतिसे अवगत होता है। इसलिए अकाशकी उत्पत्तिके पूब ब्रह्म अनाकाश था, ऐसा 
निश्चित हुआ है । जो यह कहा गया है कि पृथिवी आदिसे विरुद्ध धर्म ( विभुत्व, निरवयवल्ववाला ) 
होनेसे आकाश उत्पत्ति रहित है, दह मी ठीक नहीं है, क्‍योंकि श्र तिके साथ विरोध होनेपर उत्पत्तिके 
असंभवका अनुमान आभासमात्र उपथन्न होता है, ओर उत्पत्तिका अनुमान दिखलाया गया है-- 
आकाश अनित्य है, अनित्य गणका आश्रय होनेसे, घट आदिके समान, इत्यादि प्रयोगका संभव है । 
यदि कहो कि अनित्य गणाश्रयत्व हेतुका आत्मामें व्यभिचार है, तो यह युक्त नहों है, क्योंकि औप- 
निषद्वादीके मतमें आत्मामें अनित्य गुणाश्रयत्व असिद्ध है। और आकाशके उत्पत्तिवादीके प्रति 
आकाशमें विभुत्व आदि असिद्ध हैं। 'शब्दात्च' ( शब्दसे मी ) जो यह कहा गया है--उसमें अमृतत्व 
श्रति तो स्वगंमें देवता अमृत हैं इसके समान समझनी चाहिए। कारण कि आकाशकी उत्पत्ति और 
प्रलयका उपपादन किया गया है । “आकराशवत्सवंगतदच नित्य:” (आकाशके समान सबंगत और नित्य 
है) यह मी प्रसिद्ध महत्त्वसे [ ब्रह्ममें | निरतिशय महत्त्व दिखलानेके लिए आकाशके साथ उपमान 
किया है अकाशके समत्वके लिए नहीं । जेसे बाणके समान सविता दोड़ता है” यह क्षिप्रगतिके लिए 
कहा जाता है बाणके तुल्य गतिके लिए नहीं, इससे अनन्तत्व उपमानवालो श्र तिका भी व्यस्यान 
हुआ । ज््यायानाकाश्यात्‌' ( आकाहसे बड़ा ) इत्यादि श्र्‌ तियोंसे आकाशका परिमाण ब्रह्मसे छोटा सिद्ध 
होता है । “न तस्य ०” (उसकी उपमा नहीं है) यह श्र्‌ ति ब्रह्मको अनुपमत्व प्रतिपादित क रतो है । “अतो3$- 


सत्यानन्दी दीपिका 


# अकाद, उत्पन्न नहीं होता, सामग्री शन्य होनेसे ।। यह अनुमान “आकाश उत्पन्न होता 
है, विभक्त होनेसे घट आदिके समान” इस अनुमानसे बाधित है, अतः अनुत्पत्ति प्रतिपादक अनुमान 


आमभ।ासमात्र है। कणादके अनुयायी आत्माको विभु नित्य मानकर भी ज्ञान, इच्छा, प्रयत्न आदि 


अनित्य ग्रुणोंका आश्रय मानते हैं। उनके मतमें तो अनित्य गुणाश्रयत्व हेतुका व्यभिचार भले हो, परन्तु 
वेदान्तमतमें यह दोष नहों है, क्योंकि निगुंण आत्मा अनित्य गुणोंका आश्रय ही नहीं है। कि जेसे 


“निजरा अमरा देवा: स्वगस्थ देवताओंमें अमरत्व गौण है, वंसे आकाशमें मी नित्यत्व आदि गौण हैं । 
ओर 'आत्मन आकाश: संमृतः” इस उत्पत्ति श्रूति और उक्त अनुमानसे 'आकाशकी उत्पत्ति सिद्ध होती 
है। अतः आत्मन आकाशः संभूतः' इस बृलवती तैत्तिरीय श्र तिसे तेत्तेजो$सजत' छान्दोग्य श्र.तिसे प्रति- 
बल तेजकी प्रथमोत्पत्तिके गोण होनेसे दोनोंमें एकवाक्यता हैं, अतः स्रश ब्रह्ममें वेदान्त समन्वय- 
युक्त है ॥.७॥ 


४८७ ब्रह्मसूच-शाइरभाष्य [ आ० २ पा० ३ 


बु० ३।४॥२ ) इति च ब्रह्मणो 5न्येषामाकाशादीनामातं त्वं द्शंयति । तथसि ब्रह्मशब्द्व- 
दाकाशस्य जन्मश्र ते गोणत्वमित्येतदाकाशसंभवश्रुत्यनुमानाभ्यां परिहतम्‌ । तस्माद्‌ 
ब्रह्मकाय वियद्ति सिद्धम्‌ ॥ ७ ॥ 

(२ मातरिश्वाधिकरणम्‌ खू० ८ ) 


एतेन मातरिश्वा व्याख्यातः ॥ ८ ॥ 

पदच्छेदू--एतेन, मातरिश्वा, व्याख्यात: । 

सूताथ--( एतेन ) आकाश उत्पत्तिवाला है, इस कथनसे ( मातरिश्वा ) वायु भी आकाशों- 
पाधिक ब्रह्मसे उत्पन्न होता है, ( व्यास्यात। ) यह व्याख्यान हुआ। .. क्‍ 

$ अतिदेशो 5यम्‌ । एतेन वियद्व्याख्यानेन मातरिश्वापि वियदाश्रयों वायुर््या 
ख्यातः | तत्राप्येते यथायोगं पक्ष। रचयितव्याः --न वायुरुत्पद्मयतें छन्दोगानामुत्पत्तिप्र- 
करणे5नाम्नानादित्येकः पक्षः। अस्ति तु तेत्तिरीयाणामुत्पत्तिप्रकरण आत्रानम्‌, आकाशा- 
द्वायु: ( तै० २।१ ) इति पक्षान्तरम । ततच्च श्रत्योविप्रतिषेधे सति गोणी वायोरुत्पत्ति- 
श्रतिः, असंभवादित्यपरो5भिप्रायः। असंभवदच 'सघा5नस्तभिता देवता यद्वायु:' (ब्रृ० १५५।२२) 
इत्यस्तमयप्रतिषेधात्‌, अस्तुतत्वादिश्रवणाच्च । प्रतिज्ञानुपरोधाद्यावद्वि कारं च विभागाभ्यु 


न्‍्यदातम' (उससे अन्य आतं-अनित्व है) यह श्र्‌ति ब्रह्मसे अन्य आकाश आदिका अनित्यत्व दिखलाती 
है । जसे तपमें ब्रह्म शब्द गौण है, वसे आकाशकी उत्पत्ति श्रुति गौण है, इसका आकाशकी उत्पत्ति 
श्रूति और अनुमानसे परिहार किया गया है। इससे यह सिद्ध हुआ कि आकाश ब्रह्मका काये है ॥७॥ 
यह अतिदेश है । इस आकाशके व्याख्यानसे मातरिश्वापि आकाशाश्रय वाय भी व्याख्यात 
हुआ । उसमें मी यथायोग्य इन पक्षोंकी रचना करनी चाहिए-वायु उत्पन्न नहीं होता, क्योंकि छान्दोग्य 
के उत्पत्तिप्रकरणमें पठित नहीं है, यह एक पक्ष है। तैत्तिरीयोंके उत्पत्ति प्रकरणमें तो श्र॒ति है-- 
आकाशाद्वायु:' ( आकाशसे वायु उत्पन्न होता है ) यह अन्य पक्ष है। उससे श्र तियोंका विरोध होनेपर 
वायुकी उत्पत्ति श्र ति गौण हैं, क्योंकि उत्पत्तिका असंभव है, यह अन्य अभिप्राय है। 'सेषा$नस्तमिता ० 
( यह जो वायु है, वह अस्त-विनाश न होनेवाला देवता है ) इस प्रकोर अस्तमयके प्रतिषेध और 
अमृतत्व आदिके श्रवणसे वायुकी उत्पत्तिका असम्मव है।. प्रतिज्ञाका बाध न होनेसे और संम्पूर्ण 
सत्यानन्दी-दीपिका 
७ तत्तेजो3सुजत” इस श्र्‌ तिका “आकाशाद्वायुः” इस तैत्तिरीय श्र्‌ तिसे विरोध है कि नहीं ? इस 
प्रकार संशय होनेपर गोण पक्ष, पूवरपक्ष ओर सिद्धान्तपक्षका “तत्रापि' इत्यादिसे अतिदेश करते हैं । 
तेजकी आकाशके अनन्तर उत्पत्ति तैत्तिरीयमें निर्णीत है। यदि उसमें वायु और तेजका आनन्तय 
समान हो, तो 'वायोरग्निः” इस क्रम श्र तिका बाध होता है। और यदि दोनोंका पूर्वापयं मानें तो 
छान्दोग्यमें प्रतिपादित तेजकी प्रथमोत्पत्तिका भज्ध होता है, इससे दोनों श्रतियोंकी एकवाक्यता नहीं 
होती । ऐसा पृव॑पक्ष प्राप्त होनेपर 'ततइच” इत्यादिसे गौणवादीका अभिप्राय कहते हैं--छान्दोग्यमें 
वायुकी उत्पत्ति नहीं कही गई है, ओर 'वायुइचान्तरिक्ष चतदमस्इतम' (बुह० २।३।२) (वायु और आकाश 
ये अविनाशी हैं) 'बायुरेव व्यष्टिवायुः समष्टिःः (बृह० ३।३।२) (वायु ही व्यध्टि और वायु समष्टि है ) 
इस प्रकार वायु सर्वात्मा है। इससे “आकाशाहद्वायुः यह उत्पत्ति श्रति ग्रौणो है। सिद्धान्ती--वायु 
उत्पन्न होता है विभक्त होनेसे घट आ्ञादिके समान! “येनाश्रतं श्रतं मवति' इस प्रतिज्ञाका बाध न होनेसे 
और विभाग होनेसे वायुकी उत्पत्ति श्र्‌ति मुख्य है। अतः आकाश और वायुको उत्पन्नकर तेज उत्पन्न 
किया, इस प्रकार दोनों श्र्‌तियोंकी एक वाक्यतासे ब्रह्ममें समन्वय सिद्ध है। यहाँ अतिदेश संग्रति है । 


अधि० ३ खू० ९ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासाद्दितं 3८५ 


पगमादुत्पद्यते वायुरिति सिद्धान्तः। & अस्तमयप्रतिषेधो :परविद्याविषय आपेक्षिकः; 
अश्यावीनामिव वायोर स्तमयाभावात्‌ | कृतप्रतिविधानं चासुतत्वादिध्रवणम । ननु वायो 
राकाशस्य च तुल्ययोसरुत्पत्तिप्रकरणे श्रवणाश्रवणयोरेक्मेवाधिकरणमुभयत्रिषयमस्तु 
किमतिदेशेनासति विशेष इति ? उच्यते--सत्यमेबमेतत्‌ । तथापि मन्द्धियां शब्दमा 
त्रक्ृताशड्लानिवृत््यथों5यमतिदेशः क्रियते; संवर्गविद्यादिषु ह्युपास्थतया वायोम॑हाभाग- 
त्वश्रवणात्‌; अस्तमयश्रतिषेचादिभ्यदय भवति नित्यत्वाशड्जा कस्यचिद्ति ॥ ८ ॥ 


( ३ असंभवाधिकरणम्‌ । स्ू० ९. ) 


असंभवस्तु सतोअ्नुपपत्तेः ॥ ९॥ 

पद्च्छेदू- असंभवः, तु, सतः, अनुपपत्ते: । 

सूत्रा्थ--( तु ) शब्द शद्धूको निवृत्तिके लिए है ( सतः ) सत्स्वरूप ब्रह्यकी ( असम्भवः ) 
उत्पत्ति असम्मव है, ( अनुपपत्ते: ) क्योंकि सत्सामान्यसे सत्सामान्यकी उत्पत्तिकी अनुपपत्ति है 
अर्थात्‌ अतिशयके न होनेपर प्रकृति-विकारमावको अनुपपत्ति है । 

88 वियत्पवनयोरसंभाव्यमानजन्मनो रप्युत्पत्तिमुपश्र त्ये ब्रह्मणो5पि भवेत्कृतश्ि- 
दुत्पत्तिरिति स्यात्कस्यचिन्मतिः । तथा विकारेभ्य एवाकाशादिशभ्य उत्तरेषां विकाराणा- 
मुत्पत्तिमुपश्॒त्याकाशस्यापि विकारादेब ब्रह्मण उत्पत्तिरिति कश्चिन्मन्येत। तामाशड्डाम- 


विका रका विभाग स्वीकार होनेसे वायु उत्पन्न होता है, यह सिद्धान्त है। अस्तमयका प्रतिषेध अपर- 
विद्या विषयक ओर आपेक्षिक है, क्योंकि अग्नि आदिके समान वायु अस्त नहीं होता । अमृतत्व आदि 
श्र्‌तिका समाधान किया जा चुका है। परन्तु उत्पत्ति प्रकरणमें वायु और आकाशका | तैत्तिरीयमें ] 
श्रवण और ( छान्दोग्यमें ) अश्रवण तुल्य है, तो उमय विषयक ( दोनोंका ) एक ही अधिकरण हो, 
विशेषके न होनेपर अतिदेशका क्‍या प्रयोजन है ? कहते हैं--यह सत्य है, तथापि स्वल्पबुद्धिवाले 
पुरुषोंकी शब्दमात्रसे उत्पन्न हुई आशड्ूाकी निवृत्तिके लिए यह अतिदेश किया है, क्योंकि संवर्गंविद्या 
आदिमें उपास्यरूपसे वायुमें महामाग्रत्वका श्रवण है । अस्तमयके प्रतिषेध आदिसे किसीको नित्यत्वकी 
आशा हो सकती है ॥ ८ ॥ 

जिनकी उत्पत्तिकी सम्मावना नहों है ऐसे आकाश और वायुकी भी उत्पत्ति सुनकर ब्रह्मकी 
भी उत्पत्ति किसीसे होगी, ऐसी किसीकी बुद्धि हो सकती है। उसी प्रकार आकाश आदि विकारोंसे 
ही उत्तर ( वायु आदि ) विकारोंकी उत्पत्ति सुकर आकाशकी भी उत्पत्ति विकार ब्रह्मसे ही होगी, 
ऐसा कोई मानें, उस शद्भाका निवारण करनेके लिए “असंमवस्तु०” यह सूत्र है। सदात्मक ब्रह्मकी 

सत्यानन्दी-दोपिका 

# वायु असृत है, यह देवताओंमें अमृतत्व व्यवहारके समान गौण है। किच संवगविद्यामें 
वापुद्यवतान्सर्वान्‌० संबूडःक्ते' (प्रलयकालमें वायु ही अग्नि आदि इन सबका संहार करता है) इस विषयमें 
श्रुतिके अभिप्रायका विचार किये बिना किसीको वायुमें नित्यत्वकी शद्धाा हो सकती है, उसकी निवृत्तिके 
लिए यह अतिदेश किया गया है । इस प्रकार दोनों श्रुतियोंकी एकवाक्यता होनेसे ब्रह्ममें समन्वय है ।८॥ 

& “अनाचनन्तं महतः परं घ्ुवमू० ( कठ० ३१५ ) ( जो अनादि, अनन्त, मह्त्तत्त्वसे पर 
और ध्रुव है ) “न चास्य कश्चिजनिता०” (इ्वेत० ६९) ( उसका कोई उत्पत्ति कर्ता नहीं है ) इत्यादि 
श्रतियाँ ब्रह्यको अनादि और अनन्त कहती हैं । उनका 'त्वं जातो भवसि विश्वतोमुखः' (तुम विश्वतोमुख 
उत्पन्न हुए हो) इस उत्पत्ति श्रुतिके साथ विरोध होनेपर सन्देह होता है। जैसे गत अधिकरणमें 
बसम्मवोत्पत्तिवाले आकाद्य ओर वायुको श्रुतिबलसे उत्पत्ति कह्दी णई है, वसे श्रुतिबलसे ब्रह्मकी 


४८६ अहयसूत्र-शाइरभाष्य | अ० २ पा० हे 


पनेतुमिदं छत्रम-अखंभवस्तु' इति | न खलु त्रह्मणः सदातव्मकस्य कुतश्चिदन्‍्यतः संभवः 
उत्पत्तिराशक्लितव्या | कस्मात्‌ ? अनुपपत्ते:। सन्मात्र हि त्रह्म, न तस्थ सन्मात्रादेवोत्पत्तिः 
संभवति; अशत्यतिशाये प्रकृतिविकारभावानुपपत्त :। नापि सद्विशेषाददशविपययात्‌। 
सामान्याद्धि विशेषा उत्पद्यमाना दह्यन्ते सुदादेघंटादयो नतु विशेषेभ्यः सामान्यम। नाप्य- 
सत+४ निरात्मकत्वात्‌ | “कथमसतः सज्जायेत' ( छा० 4।७॥१ ) इति चाक्षेपश्रवणात्‌। स कारणं 
करणाधिपाधिपो न चास्य कश्रिज्जनिता न चाधिपः' ( श्रे० ६९ ).इति च ब्रह्मणो जनयितारं 
वारयति | वियत्पवनयो: पुनरुत्पक्तिः प्रदर्शिता, नतु त्रह्म णः सा स्तीति वेषम्थम । नच विका- 
रेम्यो विकारान्तरोत्पक्तिदशनादूघह्य गो षपि विऋरत्वं भवितुमहति; मूलप्रकृत्यन भ्युपगमे 
5नवस्थाप्रसज्ञात्‌ । या मुलप्रकृतिर भ्युपगम्यते तदेव च नो बह्मे यविरोधः ॥ ९. ॥ 
( ४ तेजोधिकरणम्‌ । खू० १० ) 
तेजो5तस्तथा ह्याह ॥ १० ॥ 
पदच्छेद--तेज:, अतः, तथा, हि, आह । 
सूतन्नार्थ--( तेज: ) तेज ( अतः ) वायुसे उत्पन्न होता है, ( हि ) क्योंकि ( तथा ) ऐसा 
ही, ( आह ) वायोरग्नि:' यह श्रति कहती है । 











किसी अन्यसे सम्मव-उत्पत्तिकी आशा नहीं करनो चाहिए, किसे ? इससे कि उपपत्ति नहीं है। सन्मात्र 

ही ब्रह्म है, उसकी सन्मात्रसे ही उत्पत्ति सम्मव नहीं है, कारण कि अतिशयके न होनेपर प्रकृत्ति विका र- 
भाव नहों हो सकता है। सद्दिशेषसे मी उत्पत्ति नहीं हो सकती, क्‍योंकि दृष्ट ( प्रत्यक्ष ) सं विपयेय 
( विरोध ) है। सामान्‍्यसे ही विशेष उद्षपन्न होते हुए देखे जाते हैं, जेसे मृत्तिका आदिसे घट आदि। 
परन्तु विशेषोंसे सामान्य उत्पन्न होते हुए नहों देखे जाते। इसप्रकार असत्‌ ( शून्य ) से भी सत्‌की 
उत्पत्ति नहीं हो सकती, क्योंकि वह निरात्मक है 'कथमसतः सखज्जायेत' ( असतसे सत्‌ किस प्रकार 
उत्पन्न होगा ?) ऐसे आक्षेपका श्रवण है। सं कारणं ०” ( वह सबका कारण है और इन्द्रियाधिष्ठाता 
जीवका स्वामी है, उसका न कोई उत्पत्तिकर्ता है और न स्वामी है ) यह श्र्‌ति ब्रह्मके उत्पत्तिकर्ताका 
वारण करती है। आकाश और वायुकी उत्पत्ति दिखलाई गयी है। परन्तु वह ब्रह्मको नहीं है, ऐसा 
वषम्य है। विकारोंसे अन्य विकारोंकी उत्पत्ति देखनेसे ब्रह्म मी विकार हो ऐसा नहीं हो सकता 

क्योंकि मूलप्रकृतिका स्वीकार न करनेपर अनवस्था प्रसद्भ होगा । जो मुलग्रकृति स्वीकारकी जाती है 
वही हमारा ब्रह्म है, अत: विरोध नहीं है ॥ ९ ॥ 

सत्यानन्दी-दोपिका 

ब्रह्मसे उत्पत्ति हो । इसप्रकार दृष्टान्तसंगीतसे पृवपक्ष करते हैं-- जैसे वायु आदिमें अमृतत्व आदि 
'आत्मन आकाश: संभूत आकाशाह्दायु:” इत्यादि उलत्ति श्र्‌तिके बलसे आपेक्षिक माने गये हैं, वसे 
ब्रह्यके अनादित्व आदि भी आपेक्षिक मानने चाहिए। और ब्रह्म कुतश्चिजायते कारणत्वात्‌ 
आकाश्यवत्‌' (ब्रह्म किसीसे उत्पन्न होता है कारण होनेसे आकाशके समान) इस अनुमानसे अनुग्रहीत 
'्वं जातों मठसि” यह जन्म श्रुति अधिक बलवती है। अनादिको कारण न माननेपर अनवस्था भी 
नहीं होगी, क्योंकि बीजाडूरके समान अनादित्व उपपन्न हो सकता है। जंसे एक दीप अन्य दीपसे 
उत्पन्न होता है, वसे एक ब्रह्मसे अन्य ब्रह्म उत्पन्त होता है, अतः “त्वं जातो मवसि! इस उत्पत्ति 
श्रुतिसे “अनाद्यनस्तं०' अनादि श्रुतिको गौण मानना चाहिए। इससे अनादि और अनन्त ब्रह्मका 
समन्वय असिद्ध है। सिद्धान्ती---ब्रह्म नोत्पद्यते कारणशझ्यून्यत्वात्‌ नरविषाणवत, व्यतिरेकेण घटवत' 
(ब्रह्म उत्पन्न नहीं होता, कारण शनन्‍्य होनेसे जसे नर विषाण” जो कारण शून्य नहीं वह अनुत्पन्न भी 
नहीं है जैसे घट ) इस अनुमानसे अनुगृहीत अनादि प्रतिपादक श्र तियाँ उत्पत्ति श्रुतिसि अधिक बलूवती 


अधि० ४ स्‌ू० १० |] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासद्दित ४८७ 


& छान्दोग्ये सनन्‍्मूलत्वं तेतसः श्रावितम्‌ , तैक्तिरीयके तु वायुमूलत्वम। तत्र तेजो 
योनि प्रति श्रुतिविप्रतिपत्तों सत्यां प्राप्त तावद्ब्बह्ययोलिक तेज इति । कुतः ? “सदेव” इत्यु 
पक्रम्य तत्तेजो5सजत' इत्युपदेशात्‌ | सर्वविज्ञानप्रतिज्ञायाश्व ब्रह्मप्रभवत्वे सवस्य संभवात्‌ । 
तजलान्‌' ( छा० 4।७।१ ) इति चाविशेषश्चतेः, 'एतस्माजायते प्राण: ( झुण्ड २।१।३ ) इति 
चोपक्रम्य श्र त्यन्तरे सर्वस्याविशेषेण ब्रह्मज़त्वोपदेशात्‌ , तेत्तिरीयके च 'स तपस्तप्त्वा, 
दृदं सवमस्जत' यदिदं किश्ञ' ( ते० ३।६।१ ) इत्यविशेषश्रवणात्‌ | तस्मात्‌ वायोरग्नि:' इपति 
क्रमोपदेशो द्रष्टव्यो वायोरनन्तरमग्निः संभूत इति । # एवं प्राप्त उच्यते--तेज्ञो तो 
मातरिश्वनों जायत इति। कस्मात्‌ £ तथा ह्याह- वायोरग्निः” इति | अव्यवहिते हि तेजसो 
ब्रह्मजत्बे सति, असति वायुजत्वे वायोरग्निरितीयं श्रुतिः कदर्थिता स्थात्‌। नज्ु क्रमा- 
थैंबा भविष्यतीत्युक्तम । नेति ब्रम:-- तस्माद्दा एतम्मादात्मन आंकाशः संभूतः' (तै० २।१।१) 
इति पुरस्तात्संभवत्यपादानस्थात्मनः पश्चमीनिद्शात्‌, तस्येव च संभवतेरिहाथि 
कारात्‌ , परस्तादपि च तदधिकारे 'प्रथिव्या ओषधय ( तै० २।१।१ ) इत्यपादानपश्चमी 
दर्शनाद्वायोरग्निरित्यपादानपञथ्चस्येवेषेति गम्यते । अपिच वायोरूध्व॑मग्निः संभूत इति 


छान्दोग्यमें तेजको सत्‌ मुलत्व सुनाया गया है अर्थात्‌ तेजका मूल सत्‌ है और तैत्तिरीयकर्में 
तो वायु मूलत्व अर्थात्‌ तेजका मु वायु कहा गया है। उन दोनोंमें तेजके कारणके प्रति श्रुतियोंका 
परस्पर विरोध होनेपर ब्रह्म कारणक तेज है, ऐसा प्राप्त होता है, क्‍योंकि 'सदेव” 'सत्‌ ही” इसप्रकार 
आरम्मकर तत्तजो5सजत' ( उसने तेज उत्पन्न किया ) ऐसा उपदेश है। “तज्नलान” इस अविशेष 
श्रतिसे सबको ब्रह्म जन्य होनेपर स्वविज्ञान प्रतिज्ञाका सम्भव है। “एतस्माजायते प्राण: ( इससे 
प्राण उत्पन्न होता है ) ऐसा उपक्रमकर अन्य श्रतिमें सब समानरूपसे ब्रह्मसे उत्पन्न होते हैं, इसप्रकार 
उपदेश है । और तैत्तिरीयकमें 'स तपस्तप्व्वा० ( उसने तप ( ज्ञान ) करके ही यह जो कुछ है 
सबकी रचनाकी ) यह अविशेष श्रुति है। इसलिए “वायोरग्निः” (वायुसे अग्नि उत्पन्न हुआ) इसप्रकार 
बायुके अनन्तर अग्नि उत्पन्न हुआ यह क्रमोपदेश समझना चाहिए। सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर 
कहते हैं--तेज अतः-वायुसे उत्पन्न होता है, किससे ? इससे कि “वायोरग्निः ऐसा कहा है । तेजकी 
ब्रह्मत्र व्यवधान रहित ( सीधी ) उत्पत्ति होनेपर और वायुसे उत्पत्ति न होनेपर 'वायोरग्निः” यह श्रुति 
बांधित हो जायगी । परन्तु यह जो कहा गया है कि यह श्रुति क्रमके लिए होगी। हम कहते हैं कि 
ऐसा नहीों, क्योंकि 'तस्माद्वा एतस्मादात्मन आकाश :संमृतः” इसप्रकार पू्॑में उत्पत्ति क्रियाके अपादान 
आत्माका पच्चीसे निर्देश है, उसी उत्पत्ति क्रियाका यहाँ अधिकार है। आगे भी उसके अधिकारमें 
'पृथिव्या ओषघय:०!' (पृथिवीसे ओषधियाँ उत्पन्न हुईं) इसप्रकार अपादान पञ्चमीका दहान-निर्देश है । 

सत्यानन्दी-दीपिका 


हैं । अतः: कारणल्व हेतुके बाध होनेसे जन्मश्रुतिका कार्य-कारणके अभेदको लेकर व्याख्यान करना 
भाहिए । अतः ब्रह्म समनन्‍वयका कोई विरोध नहों है ॥९॥ 


& सामानन्‍्यसे सामान्यकी उत्पत्ति मत हो, सामान्य ब्रह्मसे विशेष तेजकी उत्पत्ति हो इसप्रकार 
प्रत्युदाहरण संगतिसे पुवषक्ष है । पुवपक्षमें कायमात्र ब्रह्मका विवर्त होनेसे कल्पित वायु तेजका कारण 
नहीं हो सकता, इसलिए ब्रह्म ही तेजका कारण है। अत: 'वायोः” यह पश्चमी विभक्ति क्रममें है उपा- 
दान अथमें नहीं है । 

९ 'वायोरग्नि:' यहाँ तो प्रकृति रूप अपादान कारक तो निरपेक्ष पत्च भीसे प्रतीत होता है और 
पत्च मीका अपादान अर्थ निद्चित है। विरोध होनेपर निद्चितसे कल्पितका बाघ होता है, अतः वायसे 
अग्नि उत्पन्न होती है । 


४८८ ब्रह्मसूत्न-शाडूरभाष्य [ आ० २५ पा० ३ 


कव्प्य उपपदार्थयोगः, कलघस्तु कारकार्थयोगो वायोरग्निः संभूत इति। तस्मादेषा 
श्रुतिर्वायुयोनित्वं तेजलो ५वगमयति । ७8 नन्वितरापि श्रुतिर्त्रह्मयोनित्व॑ तेजलो5वगम- 
यति' 'तत्तेजो5सजत' इति, न; तस्याः पारम्पयजत्वे5प्यविरोधात्‌। यदापि द्याकाशं वायु 
च रहृष्ठा वायुभावापन्नं ब्रह्म तेजो5खजतेति कल्प्यते, तदापि ब्रह्मजत्वं तेजजों न विरु- 
ध्यते, यथा तस्याऋ शटतं तस्या दथधि तस्या आमिक्षेत्यादि | दर्शयति च ब्रह्मणो विक- 
रात्मनावस्थानं तदात्मानं स्ववमकुरुत” (तै० २७७१) इति | तथा चेश्वरस्मरण्णं भवति-- 
बुद्धिर्शानमसंमोह:” (स० गी० १०।४) इत्याइ्रनुक्रम्य 'भवन्ति भावा भूतानां मत्त एवं एथ- 
ग्विधाःः (म० गी० १०७) इति। यद्यपि बुद्धधादयः स्वकारणेभ्यः प्रत्यक्ष भवन्तो 
टइयन्ते; तथापि सर्वस्य भावजातस्य साशक्षात्प्रणाड्या वेध्वरवंश्यत्वात्‌। एतेनाक्रम- 
वत्सष्टिवादिन्यः श्र्‌ तयो व्याख्याताः; तासां सर्वेथोपपत्ते), क्रमवत्सथ्टिवादिनीनां त्वन्य- 
थानुपपत्ते), प्रतिज्ञापि सद्वंद्यत्वमात्रमपेक्षते, नाव्यवहितजन्यत्वमित्यविरोधः ॥ १० ॥ 
( ५ अबधिकरणम्‌ । ख्‌० ११ ) 
आपः ॥ ११॥ 
सूत्राथं--जल तेजसै उत्पन्न होता है, क्योंकि “अग्नेराप!” यह्‌ श्रुति है । 


इससे “वायोरग्नि:” यह अपादान पञ्चमी है, ऐसा ज्ञात होता है। और '“वायोरूध्व॑मग्निः' ( वायुके 
अनन्तर अग्नि उत्पन्न हुआ ) इसप्रकार उपपदके अथके योगकी कल्पना करनी पड़ती है, ओर 
'बायोरग्नि:' ( वायुसे अग्नि उत्पन्न हुआ ) इसमें कारकके अथंका योग तो निर्चित है । इसलिए यह 


श्रुति तेज वायुकारणक बोध कराती है अर्थात्‌ तेबका कारण वायु है। परन्तु “तत्तेजो5रूजत” यह 
अन्य श्रुति भी तेजको ब्रह्मकारणत्व बोध कराती है। ऐसा नहीं, क्योंकि परम्परासे तेज ब्रह्मसे उत्पन्न 
होनेपर भी उस श्रतिका विरोध नहीं है। यदि आकाश ओर वायको उत्पन्नकर वायुभावापन्न ब्रह्मने 


तेज उत्पन्न किया, ऐसी कल्पना की जाय, तो भी तेज बहसे उत्पन्न होता है इसमें विरोध नहीं है । 
जैसे 'तस्या: श्यतं०' ( गोका गरम किया हुआ दूध, उसकी दही, उसकी आमिक्षा-पनीर ) इत्यादि । 


तदात्मानं स्वयमकुरुत' ( उसने स्वयं अपनेको रचा ) यह श्रुति ब्रह्यकी विकारखरूपसे अवस्थिति 
दिखलाती है। इसप्रकार भववद्गीता भी है--ुद्धिज्ञानमसंमोहः' ( बुद्धि, ज्ञान और अमूढता ) 
इत्यादि उपक्रम कर “सवन्ति मावा०' ( प्राणियोंके नाना प्रकारके बुद्धि आदि भाव मेरेपे ही होते हैं) 
यद्यपि बुद्धि आदि स्वकारणोंसे प्रत्यक्ष उत्पन्न होते हुए देखे जाते हैं, तो मी सम्पूर्ण पदार्थ साक्षात्‌ 
वा परम्परासे ईश्वरसे उत्पन्न होते हैं। इस कथनसे क्रम रहित सृष्टि प्रतिपादक श्र्‌ तियोंका व्याख्योन 
हो गया, क्योंकि उनकी सर्वप्रकारसे उपपत्ति होती है। परन्तु क्रध युक्त सृष्टि प्रतिपादक श्र्‌ तियाँ 


अन्यथा अनुपपन्न हैं, इससे प्रतिज्ञा मी सतसे उत्पत्ति मात्रकी अपेक्षा करती है, अव्यवहित उत्पत्तिकी 
नहीं, इसलिए अविरोध है ॥ १० ॥ 


सत्यानन्दी- दीपिका 
# जंसे गोसे दूध, दूधबरै दही, दहीसे पतीर। पनीर साक्षात्‌ दहीसे उत्पन्न होनेपर मी 


परम्परासे ग़ोस उत्पन्न होने में कोई विरोध नहीं है, वर्से साक्षात्‌ अथवा परम्परास सब पिकार ब्रह्मसे 
उत्पन्न होते हैं । 'तजलान” 'हृदं सवससजत” इत्यादि अक्रम प्रतिपादक श्र्‌ तियां साक्षात्‌ अथवा 
परम्परासे सब पदाथ ब्रह्मसे उपस्त्न होते हैं इस अथमें उपपन्न होती हैं। अत! बलवतो क्रम बोधक 
श्र तियोंके अनुसार 'तत्तजो5सजत' इसप्रकारकी अक्रम बोधक श्र तियोंको एकवाक्यता होनेसे ग्रति 


हो सकती है अन्यथा नहीं, इसंप्रकार क्रम अथवा अक्रम बोधक श्र्‌ तियोंमें कोई विरोध नहीं है। इस- 
लिए वेदान्तका ब्रह्ममें समन्‍वय सिद्ध है ॥१०॥ 


अधि० ५ खू० १२ | भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासद्दित 8८९, 


'अतस्तथाह्याह' हत्यनुवतते || आपो 5तसस्‍्तेजसों जायन्ते । कम्मात्‌ ? तथाह्याह-- 
'तदपो5सुजत' इति “अग्नेराप:' इति च। . सति वचने नास्ति संशयः | तेजसस्तु स््टि 
व्याख्याय पृथिव्या व्याख्यास्यन्नपो5न्तरियामित्याप इति सूत्रयांबभूव ॥ ११ ॥ 

( ६ पृथिव्यधिकरणम्‌ | स्रू० १२ ) 
पृथिव्यधिकाररूपशब्दान्तरेभ्यः | १२॥ 

पदच्छेद--( उथिवी ), अधिकाररूपशब्दान्तरेम्पः । 

सूत्नाथं--(( पृथिवी ) अन्नशब्दसे यहाँ पृथिवी विवक्षित है ओदन आदि नहीं, ( अधिकार- 
रूप ब्दान्तरेभ्य: ) क्योंकि “तत्त जोब्सूजत' इसप्रकार महाभूतोंकी उत्पत्तिका प्रकरण है, “यत्कृष्णं 
तदन्नस्य' ( जो कृष्ण रूप है वह अन्नका है ) इसप्रकार पृथिवीत्वके ज्ञापक कृष्णरूपका श्रवण है और 
'अदुभ्य, पृथिवी' इसप्रकार अन्य श्रति है। 

'ता आप ऐक्षन्त बह्ययः स्याम प्रजायेमहीति ता अन्नमस्जन्त' ( छा० ६।२।४ ) इति 
श्रुयते। तत्र संशयः--किमनेनान्नदशब्देन वीहियवाद्यभ्यवहाय वा ओदनादुच्यते, किवा 
पृथिवीति। तत्र प्राप्त तावदवबी हियवाद्योदनादि वा परियश्रहीतव्यमिति। तत्न हछात्नशब्दः 
प्रसिद्धों लोके, वाक्‍यशेषो 5प्येतमथ्थमुपोद्टलयति । 'तस्माग्यत्र क्वचन वर्धति तदेव भूयिष्ठमन्न 
मवति' इति | वीहियवारये व हि सति वषणे बहु भवति न पृथिवीति । एवं प्राप्ते ब्रुमः-पृथिव्ये- 
वेयमन्नशब्देनाहुयो जायमाना विवक्ष्यत इति । कस्मात्‌ ! अधिकाराद्र पाच्छब्दान्तराह्च । 
अधिकारस्तावत्‌ 'तत्तेजोडसजत' 'तद॒पो$सजत' इति महाभूतविषयो वतते। तत्र क्रमप्रा्तां 
पृथिवीं महाभूतं विलट्डय नाकस्मादूवीद्यादिपरियग्रहो न्‍्याययः। तथा रूपमपि वाक्यशोेषे 


“अतस्तथाझ्याह' इसकी पूव सूत्रसे अनु वृत्ति है। जल अतः:-तेजसे उत्पन्न होता है, क्योंकि 
'तद्पो5सजत” ( उसने जल उत्पन्न किया ) और “अग्नेराप:' ( अग्निसे जल उत्पन्न हुआ ) इसप्रकार 
श्र तियाँ कहतो हैं। श्र्‌तिवाक्य होनेपर संशय नहीं है । तेजकी सृश्टिका व्याख्यान कर पृथिवीकी सृष्टि- 
का व्याख्यान करते हुए सूत्रकारने मध्यमें जलकी सृष्टि भी आ जाय, इसलिए “आपः! इस सृत्रकी 
रथना की ॥ ११॥ 

“(ता आप ऐक्षन्त०' ( उस जलने ईक्षण किया 'हम बहुत हो जाय-अनेक रूपसे उत्पन्न हों! 
उसने अन्नकी रचना की ) ऐसी श्रति है। यहाँ संशय होता है कि क्या इस अन्न दब्दसे ब्रीहि, यव 
आदि कहे जाते हैं अथवा मक्ष्य ओदन आदि बा प्रथिवों कही जाती है। पृव॑पक्षी--यहाँ ब्रीहि, यव 
आदि अथवा ओदन आदिका ग्रहण करना चाहिए, ऐसा प्राप्त होता है, क्योंकि लोकमें अन्नशब्द 
उनमें प्रसिद्ध है, और “'तस्माद्यन्न क्वचन०' ( इससे जहाँ कहीं वृष्टि होती है वहाँ बहुत अन्न होता है ) 
यह वाक्यदोष भी इसी अथंको पुष्ट करता है, क्योंकि वृष्टि होनेपर ब्रीहि, यव आदि ही बहुत होते हैं, 
पृथिवी नहों । सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैं--जलसे जायमान यह पृथिवी ही अन्नशब्द- 
पे विवक्षित है, किससे ? इससे कि अधिकार-प्रकरण है, रूप है और अन्य श्रुति है। “तत्तेजो5सुजत' 
'तदपो5स जत' ( उसने तेजकी सृष्टि की, उसने जलकी सृष्टि की ) इसप्रकार महाभूत विषयक अधि- 
कार है। उसमें क्रम प्राप्त महाभूत पृथिवीका उलद्भतकर अकस्मात्‌ ब्रोहि, यव आदिका ग्रहण उचित 

सत्यानन्दी-दीपिका 

# केवल श्रुतिका अविरोध जाननेके लिए हो यह अतिदेश्व नहीं है, किन्तु पश्चमभूत प्रथिवीके 
उत्पत्तिक्रमका निर्णय करनेके लिए भी है। इसलिए तेजोमावापन्न ब्रह्मससे जलके उत्पन्न होनेपर इन 
श्रतियोंमें कोई विरोध नहीं है अर्थात्‌ इनका ब्रह्ममें समन्वय है ॥ ११ ॥ 


४९.० श्रह्मसूच्र-शा डर भाष्य [ आ० २ पा० ३ 


प्रथिव्यनुगुणं दश्यते-'यत्क्ृष्णं तदऋ़्स्य' इति । नद्योदनादेरभ्यवहायस्य क्ष्णत्वनियमो- 
रस्ति, नापि वीद्यादीनाम। # नजु पृथिव्या अपि नेव कृष्णत्वनियमो ५स्ति; पयः पाण्ड्र स्या- 
ज्राररोहितस्य च क्षेत्रस्य दशंनात्‌। नायं दोष: बाहुलयापेक्षत्वात्‌। भूयिष्ठे हि परथिव्या: 
कृष्ण रूप न तथा ब्वेतरोहिते | पीराणिका अपि प्रृथिवीछायां शवंरीप्रुपद्शिन्ति | सा च 
कष्णाभासेत्यत: कृष्ण रूप पृथिव्या इति दिलष्यते।श्रुत्यन्तरमपि समानाधिकार म्‌- अद्भव: 
प्थिवी' इति भवति । 'तद्यद॒पां शर आसीत्तत्समहन्यत सा प्रथिव्यसवत्‌” (बृ० १॥२।२) इति च । 
पृथिव्यास्तु वीह्य[देरुत्पत्ति दर्शायति-'शयिव्या ओषघय: ओषधीम्यो5न्नम! इति च। एवमधि- 
कारादिषु पृथिव्याः प्रतिपादकेषु सत्सु कुतो वीह्यादिप्रतिपत्तिः ? प्रसिद्धिरप्यधिकारादि- 
मिरेवबाध्यते | वाक्यशेषो पपि पाथिवत्वादन्नाद्यस्य तद्वारेण पथिव्या णवाद्भयः प्रभवत्वं 
सूचयतीति द्रष्टव्यम्‌ । तस्मात्पृथिवीयमन्नशब्देति ॥ १२ ॥ 
( ७9 तद्भिध्यानाधिकरणम्‌ । स्‌० "३ ) 


तदमिध्यानादेव तु तल्निज्ञात्सः; ॥ १३॥ 
पदच्छेद--तदमिध्यानाद्‌, एव, तु, तल्लिज्धात्‌, सः । 

सूत्राथ--( तु ) शब्द शद्भा निवृत्त्यथं है ( सः ) वह ईश्वर ही ( तदमिध्यानादेव ) तत्‌- 
तत्‌ काये विषयक ईक्षणात्मक अभिध्यानसे ही ईक्षित भूतोंका अधिष्ठाता होकर तत्‌-तत्‌ कार्यकों उत्पन्न 
करता है, ( तल्लिज्भात्‌ ) क्योंकि 'यः पृथिव्यां तिष्ठन” इत्यादि श्रुतियोंस उस परमात्माका सर्व निय- 
न्तृत्व लिज्भ सुना गया है। इसलिए परमेश्वरसे अधिष्ठित भूत स्रष्टा है, केवल नहीं । इसप्रकार 
श्रतियोंकी एक वाक्‍्यता है । 

& किमिमानि वियदादीनि भूतानि स्वयमेव स्वविकारान्सजन्ति, आहोस्वित्पर- 
नहीं हैं। इसप्रकार “यत्कृष्णं तदन्नस्य' ( जो क्ृष्णरूप है वह अन्नका है ) इस वाक्यशेषमें रूप भी 
पृथिवीके अनुकूल ही देखा जाता है, दयोंकि मक्ष्य ओदन आदियमें क्रृष्णरूप होनेका नियम नहीं है । 
और ब्रीहि आदिमें मी नहीं है। परन्तु प्रथिवीका भी कृष्णछप होनेका नियम नहीं है, क्‍योंकि दूध-सा 
सफेद, अद्भार-सा रक्त क्षेत्र देखनेमें आता है । यह दोष नहीं है, कारण कि बहुलताकी अपेक्षासे है । 
पुथिवीका बहुधा कृष्ण हो रूप है, उसीप्रकार रवेत और रक्त नहीं है। पौराणिक भी पुथिवीकी 
छायाको रात्रि कहते हैं। रात्रि तो कृष्णरूप' है, अत३ प्रथिवीका कृष्णरूप है यह संगत है। इसप्रकार 
'अद्भ्यः एथिवी' ( जलसे पृथिवी उत्पन्न होती है ) और “तद्द॒पां शर०” (सृश्टिकालमें उस जलका 
जो स्थल माग ( फेन ) वह संहत हो गया, यह पृथिवी हो गई ) इसप्रकार यह समान प्रकरण वाली 
अन्य श्रुतियाँ भी हैं। 'पृथिव्या ओषधयः०” ( पथिवीसे ओषधियाँ और ओषधियोंसे अन्न होता है ) 
यह श्र॒ति पृथिवीसे ब्रोहि आदिकी उत्पत्ति दिखलाती है। इसप्रकार पृथिवीके प्रतिपादक अधिकार 
आदिके होते हुए अन्नशब्दसे ब्रीहि आदिकी प्रतिपत्ति कैसे होगी ? प्रसिद्धिका भी प्रकरण आदिसे बाध 
होता है। वाक्यशेष भी अन्न आदिके पार्थिव होनेसे उसके द्वारा पृथिवीका ही जल प्रभवत्व सूचित 
करता है, ऐसा समझना चाहिए। इसलिए यह प्ृथिवी ही अन्न शब्द वाच्य है ॥ १२॥ 

क्या ये आकाश आदि भूत स्वयं ही अपने विकारोंको उत्पन्न करते हैं अथवा परमेश्वर ही 

सत्यानन्दी-दीपिका 

अतः 'अद्भ्य: प्ृथिवी' इस बलवती तैत्तिरीय श्रुतिके अनुसार “अज्नमस्र॒जत” इस छान्दोग्य 
श्रुतिको गोण माननेसे भृतसृष्टिवाचक श्र्‌ तियोंका ब्रह्ममें समन्वय अविरुद्ध है ॥ १२.॥ 

हू आकाश आदि भूत अपने कार्योंको स्वयं ही उत्पन्न करते हैं अथवा आकाश आदि भूतोंके 


अधि० ८ र्‌० १४ |] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासद्ित ४९१ 


मेश्वर एव तेन तेनाव्मनावतिष्ठमानो5भिध्यायंस्तं तं विकारं खज़तीति संदेहे सति, प्राप्त 
तावत्‌-स्वयमेव रजन्तीति । कुतः ? “भाकाशाह्वायुर्वायोरपक्‍़ि:”' इत्यादिस्वातन्त्यश्रवणात्‌ । 
ननन्‍्वचेतनानां स्व॒तन्त्राणां प्रवृत्तिः प्रतिषिद्धा । नेष दोष:; 'वत्तेज ऐक्षत', ता आप ऐक्षन्त! 
( छा० ६।२।४ ) इति च भूतानामपि चेतनत्वश्रवणादिति। # एवं प्राप्तेपरभिधोयते-स एव 
परमेश्वरस्तेन तेनात्मन|वतिष्ठमानो 5 भिध्यायंस्त॑ त॑ विकार स्वज्ञतीति | कुतः ? तलिज्ञात। 
तथा हि शास्त्रम-यः एथिव्यां तिष्ठन्यं: एथिव्या अन्तरो य॑ प्थिवीी न वेद यस्य एथिवी शरीर यः 
प्रथिवीमन्तरो यमयति' ( बृ० ३।७।३ ) इत्येबंजातीक॑ साध्यक्षाणामेव भूतानां प्रवृत्ति दर्श- 
यति । तथा 'सो5कामयत बहु स्यां प्रजायेय' इति प्रस्तुत्य 'सच्च व्यच्चामवत्‌ । तदात्मानं स्वयम- 
कुरुत' ( तै० २।६।१) इति च तस्येव च सर्वात्मभावं दर्शायति । यस्वीक्षणभ्रवणमप्ते जसो- 
स्तत्परमेश्व तवेशवद्ादेव द्रष्टव्यम; 'नान्‍यो5तो5स्ति द्रष्टा' (बृ० ३।७।२३) इती क्षित्रन्तर प्रतिषे- 
धात्‌ , प्रकृतत्वात्च सत ईद्षितुः 'तदैक्षत बहु स्यां प्रजायेय” (छा० ६।२।३) इत्यत्न ॥ १३ ॥ 
( ८ विपयेयाधिकरणम्‌ । रू० १७ ) 
विपयेयेण तु क्रमोत उपपद्यते च ॥ १४॥ 
पद्च्छेदू--विपयंयेण, तु, क्रम:, अतः, उपपयते, च । 
सूत्राथ--( तु ) किन्तु ( अतः ) उत्पत्तिक्रमसे ( विपयेयेण ) विपरीतक्रमसे ही ( क्रम: ) 


तत्‌, ततू-रूपसे अवस्थित हुआ ईक्षण करता हुआ उस उस विकारको उत्पन्न करता है, ऐसा सन्देह 
होनेपर पूवपक्षी-ये भूत स्वयं ही अपने विकारोंको उत्पन्न करते हैं, ऐसा प्राप्त होता है, क्‍यों ? क्योंकि 
'आकाशाद्वायुवयोरमक्‍िः” ( आकाशसे वायु और वायुस्रे अग्नि उत्पन्न हुआ है ) इत्यादि स्वतम्त्रताका 
श्रवण होता है । परन्तु स्वतन्त्र अचेतनोंक़ी प्रवृत्ति निषिद्ध है । यह दोष नहीं है, क्योंकि “तत्तेजो ऐक्षत० 
(उस तेजने ईक्षण किया उस जलने ईक्षण किया) इसप्रकार भूतोंमें मी चेतनत्वका श्रवण होता है । 
सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर कहते हैं--वही परमेश्वर तत्‌, तत्‌-रूपसे अवस्थित हुआ ईक्षण 
करता हुआ तत्‌, तत्‌ विकारको उत्पन्न करता है, किससे ? इससे कि उसका लिज्ध है। जसे कि “यः 
पृथिव्यां तिष्ठनू ० (जो प्रुथिवीमें रहता हुआ पृथिवीके आभ्यन्तर है, जिसे पृथिवी नहीं जानती, जिसका 
पृथिवी शरीर है और भीतर रहकर पृथिवीका नियमन करता है) इसप्रकारकी श्रुति साध्यक्ष ही भूतोंकी 
प्रवत्ति दिखलाती है । इसप्रकार 'सो5$कामयत०” ( उसने कामनाकी बहुत होऊ, उत्पन्न होऊ ) ऐसा 
प्रस्तुतकर “सच्च त्यज्चामवत्‌' ( वह सत्‌-मू्तं और त्यत्‌ू-अमू्त हुआ, उसने स्वयं अपनेको रचा ) यह 
श्रुति उसका ही सर्वात्ममाव दिखलाती है । जल और तेजकी जो ईक्षण श्रुति है वह परमेश्व रके आवेश 
( सम्बन्ध ) के अधीन ही समझनी चाहिए, क्योंकि “नान्यो5तो5स्ति द्रष्टा०” ( उससे अन्य द्रष्टा नहीं 
है ) इससे अन्य ईक्षिताका प्रतिषेव है और “तदैक्षत०” ( उसने ईक्षण किया बहुत होऊ उत्पन्न होऊँ ) 


यहाँ सत्‌ ईक्षणकर्ता प्रकृत है ॥ १३ ॥ 
द सत्यानन्दी-दीपिका 

अधिष्ठातृ देवता विकारोंकी सृष्टि करनेमें प्रवत्त होते हैं ? प्रथम पक्ष तो युक्त नहीं है, क्योंकि 'रचना- 
नुपपत्ते श्र” इस न्यायसे विरोध है। द्वितीयपक्ष 'ता आप ऐक्षन्त” इसप्रकार जल आदियें ईक्षण सुना 
जाता है, अत: प्रकाश आदि भूतोंके अधिष्ठातृ देवता ही स्वतन्त्ररूपसे तत्‌, तत्‌ का्येकी सृष्टि करते हैं, 
क्योंकि वे मी चेतन हैं । इससे समस्त जगत्‌॒का कारण ब्रह्म है, यह बाधित है । 

# परमेश्वर ही आकाश आदि भावापज्ञ होकर तत्‌ तत्‌ विकारोंको सृष्टि करता है, अतः ब्रह्म 
समन्वयमें कोई विरोध नहीं है ॥ १३ ॥ 
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प्रलय क्रम है, क्योंकि अपने कारणमें ही कार्योका लय देखा जाता है ( उपपयते च ) और ऐसा उपपन्न 
भी होता है 

भूतानामुत्पत्तिक्रम श्विन्तितः । अथेदानी मप्ययक्रमश्चिन्त्यते-किमनियतेन क्रमेणा- 
प्ययः, उतोत्पक्तिक्रमेणाथवा तहिपरीतेनेति ? तयोषपि चोत्पत्तिस्थितिप्रल्या भूतानां 
ब्रह्मायत्ता: श्रयन्ते-यतो वा इमानि भूतानि जायन्ते । येन जातानि: जीवन्ति । यव्प्रयन्व्यमिसंवि 
शन्ति' (तै०३।१।१) इति | तआ्रानियमो5विशेषा दिति प्राप्तम। अथवोत्पत्ते: क्रमस्य अतत्वा- 
व्प्रलयस्यापि क्रमाकाब्लिणो: स एव क्रम: स्यादिति। # पव॑ प्राप्त ततो ब्रूम:--विपयेयेण 
तु प्रलयक्रमो5त उत्पत्तिक्रमाह्ुवितुमहति | तथा हि लोके दृश्यते-येन क्रमेण सोपानमा- 
रूढस्ततो विपरीतेन क्रमेणावरोहतीति । अपि च दृश्यते-म्दो जातं घठशरावाद्यप्ययकाले 
सुद्भावमप्येति,अद्भ्यश्व॒ जाते हिमकरकायब्भावमप्येतीति । अतश्रोपपद्यत एतत्‌-यत्पूथि- 
व्यद्ृभ्यो जाता सती स्थितिकालव्यतिक्रान्तावपो 5पीयादापश्र तेजसो जाताः सत्यस्तेजों 
5पीयुः। एवं क्रमेण सूक्ष्म सू््मतरं चानन्तरमनन्तरतरं कारणमपीत्य सब कायजातं परम- 
कारणं परमसूक्ष्मं च ब्रह्माप्येतीति वेद्तिः्यम्‌ । नहि स्वकारंणव्यतिक्रमेण कारणकारणे 
कार्यांप्ययो न्याय्यः। स्मृतावप्युत्पत्तिक्रमविपयंयेणेवाप्ययक्रम स्तत्र तत्र दशित- जगय्प्रतिष्ठा 
देवष प्रथिव्यप्सु प्रलीयते । ज्योतिष्यापः प्रलीयन्ते ज्योतिर्वायों प्रलीयते! इत्येबमादों । उत्पत्ति 
क्रमस्तूत्पत्तावेव श्रतत्वान्नाप्यये मवितुमहं ति । न चासावयोग्यत्वादप्ययेनाकाह्ुथते । नहि 


भूवोंके उत्पत्तिकर मका विचार किया गया । अब प्रलूय क्रमका विचार किया जाता है--कक्‍्या 
अनियत क्रमसे प्रछय होता है अथवा उत्पत्तिक्रमसे वा उसके विपरीतक्रमसे ? 'यतो वा०” ( जिससे 
निदचय ही ये सब भूत उत्पन्न हंते हैं, उत्पन्न होकर जिसके आश्रयसे जीवित रहते हैं और प्रवेश करते 
हुए जिसमें ये लीन होते हैं ) यह श्रुति भूतोंकी उत्पत्ति, स्थिति और प्ररूय ये तीनों ब्रह्मके अधीन 
कहती है । परन्तु श्रुतिमें किसी प्रका रका विशेष न होनेसे प्रलयके विषथमें कोई नियम नहीं है, ऐसा 
प्राप्त होता है ।, अथवा उत्पत्ति क्रम श्रुतिमें प्रतिषादित होनेसे क्रमाकांक्षा अल4छ भो वही (सृष्टि) क्रम 


होना चाहिए । ऐशा प्राप्त होता है, सि०---अतः हंम कहते हैं--प्रलयक्रम अतः:-उत्पत्ति क्रमसे विपरीत 
होना चाहिए, ज॑से लोकमें देखा जाता है कि जिस क्र मसे सीढियोंपर चढता है उससे विपरीत क्रमसे 


उतरता है, और मी देखा जाता है कि मृत्तिकासे उत्पन्न हुए घठ, धराव आदि लयकालमें मृत्तिका- 
मावको प्राप्त होते हैं और जलसे उत्पन्न हुए हिम, करक आदि जलभावको प्राप्त होते हैं । इससे यह 


उपपन्न होता है कि जलसे उत्पन्न होती हुई पृथिवी स्थिति काछका अवसान होनेपर जलमें लीन होती 
है। तेजसे उत्पन्न होता हुआ जल तेजमें लीन होता है। इसप्रकार क्रमसे अनन्तर अनन्तरतर सूक्ष्म 


सुक्ष्म्तर कारणमें लीन होकर सम्पूर्ण काये समुदाय परमकारण परम सूक्ष्म ब्रह्ममें लय होता है, ऐसा 


समझना चाहिए, क्योंकि अपने कारणका व्यतिक्रमकर कारणके कारणमें कायंका लय उचित नहीं 
है । क्योंकि “जगठ्नमतिष्ठा ०” ( हे देवर्ष ! जगत॒की आधार भूत पृथिवी जक्ूमें प्रलीन होती है, एवं जल 


तेजमें लीन होता है और तेज वायुमें लीन होता है ) इत्यादि स्मृतियोंमें भी उत्पत्ति क्रमसे विपरीतरूपप्ते 


प्रलय क्रम तत्‌ तत्‌ स्थ॑लमें दिखलाया गया है। उत्पत्तिक्रम तो उत्पत्तिमें श्रत है, इससे वह प्रलयमें 
होना युक्त नहीं है। और अयोग्य होनेसे मी वह ( उत्पत्तिक्रम ) प्रलयसे आकांक्षित नहीं है। का्यके 


सत्यानन्दी-दीपिका 


* गत अधिकरणमें भूतोंका उत्पत्तिक्रम कहकर -अंब बुद्धिस्थ उनका लथक्रम कहा जाता है 
इसप्रकार प्रसंगसंगति है । सिद्धान्तमें भूतोंके प्रतिलोमतः रूय ध्यान पृवक प्रत्यग्ब्रह्ममें मनका 


समाधान फल है और पृवपक्षमें कारणका नाश होनेपर कांयका नाश होता है, इससे सम्पूर्ण लूयके 
आधार भूठ ब्रहकी असिद्धि होनेसे मनका समाधान असिद्ध है। जो प्रलूय नहीं मानते उनके लिए 
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काय घियमाणे कारणस्याप्ययो युक्त+, कारणाप्यये कार्यस्यावस्थानानुपपत्ते:, कार्याप्यये 
तु कारणस्थावस्थान युक्तं-म्उदादिष्वेचं दश्त्वात्‌ ॥ १४ ॥ 
( ९, अन्तराविज्ञानाधिकरणम्‌ खू० १५ ) 

अन्तरा विज्ञानमनसी क्रमेण तल्लिड्रादिति चेन्नाविशेषात्‌ ॥ १५॥ 

पदच्छेद--अन्तरा, विज्ञानमनसी, क्रमेण, तल्लिज्भात्‌, इति, चेत्‌, न, अविशेषात्‌ । 

. सूत्नाथ--( अन्तरा ) आत्मा और भूतोंके मध्यमें ( तल्लिज्भात्‌ ) 'एतस्माज्जायते प्राण:०' 
इत्यादि सृष्टि बोधक वाक्यसे ( विज्ञानमनसी ) बुद्धि, इन्द्रिय और मनका अनुक्रम होता है, इससे 
आत्मासे बुद्धि, इन्द्रिय और मन उत्पन्न होते हैं। ( क्रमेण ) इस क्रमसे सृष्टि क्रमका विरोध है, 
( इति चेन्न ) तो यह युक्त नहों है, ( अविशेषात्‌ ) क्योंकि इम्द्रिय, बुद्धि ओर मनके भौतिक होनेसे 
भूतोत्पत्ति क्रमसे इन्द्रिय आदिके उत्पत्तिक्रमका साम्य है, इसलिए कोई विरोध नहीं है । 

& भूतानामुत्पत्तिप्रलयावनुलो मप्रतिलोमक्रमाभ्यां भवत इत्युक्तम , आत्मादिरु- 
त्पत्तिः प्रलयशचात्मान्त इत्यप्युक्तम। सेन्द्रियस्य तु मनसो बुद्धेश्वसद्भावः प्रसिद्धः श्रुति- 
स्मृत्योः- बुद्धि तु सारथि विद्धि मनः प्रश्रटमेव च। इन्द्रियाणि हयानाहु:” (क5० ३।३) इत्यादि- 
लिड्े भ्यः | तयोरपि कस्मिश्विदन्तराले क्रमेणोत्पत्तिग्र॒ल्यावु पसंग्रह्यो, सर्वस्य वस्तुजा- 
तस्य ब्रह्मजत्वाभ्युपगमात्‌। अपि. चाथवंण उत्पत्षिप्रकरणे भूतानामात्मनइचान्तराले 
करणान्यनुक्रम्यन्ते । 'एतस्माज्जायते प्राणो मनः सर्वेन्द्रियाणि च। खं वायुज्योंतिरापः प्थिवी 
विश्वस्य धारिणी' (मुण्ड५ २।१॥३) इंति। तस्मात्पूर्वोक्तोत्पत्तिप्रलयक्रमभद्ञप्रसज़ो भूताना- 
मिति चेतं-न, अविशेषात्‌ | यदि तावद्धोतिकानि करणानि, ततो भूतोत्पत्तिप्रलयाभ्यामे 


रहंनेपर कारणका विनाश युक्त नहीं है, क्योंकि कारणके विनाश होनेपर कार्यकी अवस्थिति नहीं हो 
संकती । कार्यके विनाश-प्रलय होनेपर कारणकी अवस्थिति युक्त है, क्‍योंकि मृत्तिका आदियें इस- 
प्रकार देखा जाता है ॥ १५ ॥ 
भूतोंकी उत्पत्ति और प्रछढय जिस अनुलोम और प्रतिलोम क्रमसे होते हैं, वह कहा गया है । 
और यह भी कहा जा चुका है कि आत्मासे उत्पत्ति आदि और आत्मा पय॑नन्‍्त प्ररूय होता है। बुद्धि 
तु०” ( बुद्धिकों सारथि जान, मनको लगाम ध्मझ, विवेकी पुरुष इन्द्रियोंको अश्व कहते हैं) इत्यादि 
लिज़ोंसे इन्द्रिय सहित मन ओर बुद्धिका सद्भाव श्र्‌ति और स्मृतिमें प्रसिद्ध है । समस्त वस्तुओंको ब्रह्म 
जन्य स्वीकार करनेसे उनके भी क्रमसे उत्पत्ति और प्ररूयका किसीके मध्यमें संग्रह करना चाहिए । 
'एतस्माज्जायते प्राण:०” ( उससे प्राण उत्पन्न होता है, मन, सब इन्द्रियाँ आकाश, वायु, तेज, जल 
ओर विश्वको धारण करनेवाली पृथिवी उत्पन्न होती है) इस प्रकार आथवंणमें उत्पत्तिके प्रकरणमें 
मृत और आत्माके मध्यमें इन्द्रियोंका अनुक्रम है। यदि कहो कि इससे भवतोंकी पुरवोक्त उत्पत्ति और 
प्रलयक्रमका भज्ञ होगा; तो यह युक्त नहीं है, क्योंकि अविशेष है---यदि इन्द्रियाँ मौतिक हैं, तो भूतोंकी 
उत्पत्ति और प्रलयसे ही इनकी उत्पत्ति और प्रलुय होते हैं, अतः इनके लिए अन्य क्रमकी खोज नहीं 
सत्यानन्दी-दीपिका 
यतो वा०' इत्यादि श्र ति प्रमाण है। जिस प्रकार साक्षात्‌ अथवा परम्परासे समस्त काय॑ ब्रह्मसे ही 
उत्पन्न होता है, उस प्रकार प्रल्यमें भी साक्षात्‌ अथवा परम्परास्रे ब्रह्म में ही लय होता है ॥॥ १४ ॥। 
# बुद्धि, इन्द्रिय ओर मनके उत्पत्ति क्रका विचार किया जाता है--मृतोंका उत्पक्तिक्रम 
इन्द्रियोंके उत्पत्तिक्रमसे विरुद्ध हैं कि नहीं और इन्द्रियाँ मौठिक हैं कि नहीं ?. इस प्रकार संशय होता 
है। 'एतस्माज्जायते प्राण:” इस श्रतिमें इन्द्रियोंका उत्पत्तिक्रम मृतोंके उत्पत्तिक्रमसे पूर्व है और 
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वैषामुत्पत्तिप्रछढयो भवत इति नेतयोः क्रमान्तरं मग्यम। भवति च भौतिकत्वे लिक्नं करणा- 
नाम्‌--अन्नमयं हि सोम्य मन आपोमयः प्राणस्तेजोमयो वाक्‌! (छा० ६।५।४ ) इत्येवंजातीय- 
कम्‌ | व्यपदेशो ५पि कचिद्भधुतानां करणानां च ब्राह्मणपरिवाजकन्यायेन नेतव्यः | अत 
त्वभोतिकानि करणानि,तथापि मूतोत्पक्तिकमो न करणविशेष्यते-प्रथमं करणान्य त्पद्यन्त 
चरम॑ भूतानि, प्रथम वा भूतान्युत्पयन्ते चरमं वा करणानीति । आथर्वणे तु समाम्नाय- 
क्रममात्रं करणानां भूतानां च, न तत्रोत्पत्तिक्रम उच्यते | तथान्यत्रापि पृथगेव भूतकमा- 
व्करणक्रम आसभनायते-- प्रजापतिर्वा इदमग्र आसीत्स आत्मानसक्षत स मनोउसजत तनमन 
एवासीत्तदात्मानसेक्षत तद्वाचमसजत' इत्यादिना। तस्मान्नास्ति भूतोत्पत्तिक्रमस्य भड्ढः ।१५। 
( १० चराचरव्यपाश्रयाधिकरंणम्‌ खू० १६ ) 


चराचरव्यपाश्रयरतु स्यात्तद्रयपदेशो भाक्तरतद्भाबभावित्वात्‌ ॥ १६॥ 
पदच्छेदू--चराचरव्यपाश्रय:, तु, स्यात्‌, तहचपदेश:, भाक्त:, तद्भावभावित्वात्‌ 
सूत्रार्थ--(तद्धयपदेश:) जन्म और मरणका जो यह लौकिक व्यवहार है, (चराचरव्यपाश्रय:) 
वह स्थावर और जज म देह विषयक मुख्य है और ( मभाक्त: ) जीवमें. गोण है, ( तडद्भावभावित्वात्‌ ) 
क्योंकि जन्म-मरणका व्यपदेश देहकी उत्पत्ति और नाशके अन्वय और व्यतिरेकका अनुसरण करता 
हैं। देहका प्रादुर्माव होनेसे ही जातकम आदिका विधान है, अतः जीवके . नित्यत्व प्रतिपादक शास्त्रका 
कोई विरोध नहीं है । ह द 
..._ & स्तो जीवस्याप्यत्पत्तिप्रलयो, जातो देवदत्तो झतो देवदत्त इत्येवंजातीयकालोकिं- 
करनी चाहिए । 'अज्ञमयं हि सोम्य मन० (हे सोम्य ! मन अन्नमय, प्राण जलमय और वाणी तेजो- 
मयी है ) इस प्रकारका इन्द्रियोंके मौतिकत्वमें लिड़ है। कहींपर भूत और इन्द्रियोंका व्यपदेश 
( शब्द प्रयोग ) भी ब्राह्मण-परिन्नाजक न्यायसे ग्रहण करना चाहिए। यदि इन्द्रियाँ अमौतिक हैं, तो 
भी भूतोंका उत्पत्तिक्रम इन्द्रियोंस परथक नहीं है--प्रथम इन्द्रियाँ उत्पन्न होती हैं अनन्तर भूत, अथवा 
प्रथम भूत उत्पन्न होते हैं पश्चात्‌ इन्द्रियाँ। आथवंणमें तो भूत और करणोंका केवल पाठक्रम है, वहाँ 
उत्पत्ति क्रम नहीं कहा है। इस प्रकार 'प्रजापतिवां इदमग्र आसीत्‌० ( आंरम्ममें यह प्रजापति था 
उसने अपने विषयमें ईक्षण किया, उसने मन की रचनाकी, वह मन हो था, उसने अपने विषयमें 
ईक्षण किया, उसने वाणी उत्पन्नकी ) इत्यादिसे अन्य स्थलोंमें मी करणक्रम भूतक्रमसे पृथक ही कहा 
जाता है। इससे भूतोत्पत्तिक्रमका मद्भ नहीं है ॥ १५ ॥ 
जीवके भी उत्पत्ति और प्रछुय होते हैं, क्योंकि देवदत्त उत्पन्न हुआ, देवदत्त मर गया, इस 
सत्यानन्दी-दीपिका 
“आत्मन आकाश: संभूतः' इस तैत्तिरीय श्रुतिमें आकाश आदि भूतोंकी उत्पत्तिक्रम पहले हे। इस 
प्रकार इन्द्रियोंके उत्पत्तिक्रमसे भूतोंके उत्पत्ति और प्रलयक्रमका बाघ होता है । किच्च 'एतस्माज्जायते 
प्राण: इस श्र तिमें इन्द्रियोंकी उत्पत्ति भूतोंकी उत्पत्तिसे प्रथक्‌ होनेसे इन्द्रियाँ मौतिक मी नहीं है । 
अतः आथवंण और तैत्तिरीय श्रुतियोंका परस्पर विरोध होनेसे श्र्‌ तियोंका ब्रह्ममें सम्रन्वय असिद्ध है । 
सिद्धान्तमें उत्पत्ति श्रुतियोंका विरोध न होनेपर उसका ब्रह्ममें समन्वय सिद्ध है। सिद्धान्ती--न, अवि- 
देषात्‌' आदिसे कहते हैं । 'एतस्माज्जायते प्राण: इस श्रतिमें भूतोंसे इन्द्रियोंका पृथक्‌ ग्रहण ब्राह्मण- 
परिव्राजकन्यायसे गौण है ॥ १५ ॥ 
& पहले “'तत््वमसि” इस श्र्‌ ति वाक्यस्थ 'ठत्‌” पद वाच्य कारणका निर्णय करनेके लिए भूत 
श्रुतियोंके परस्पर विरोधका परिहार किया गया है; अब पादकी समाप्ति पय॑न्त 'त्वम्र' पदके अथंकी 


अधि० ११ सू० ९७ ] भाषाजुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ९५ 


कव्यपरदेशात्‌ जातकर्मादिसंस्कारविधानाच्चेति स्यात्कस्यचिद्श्रान्तिस्तामपनुदामः | न 
जीवस्योत्पत्तिप्रछयों सतः, शासत्रफलसंबन्धोपपत्ते:। शरीरानुविनाशिनि हि जीवे दरी- 
रान्तरग्ेष्टानिष्रप्राप्तिपरिहाराथों विधिप्रतिषेधावनथथंकों स्थाताम्‌ । श्रूयते च--जीवापेत 
वाव किलेद॑ं म्रियते न जीवो म्रियते! ( छा० ६।११।३ ) इति | नननु लोकिको जन्ममरणव्यप- 
देशों जीवस्य दशितः । सत्यं द्शितः । भाक्तर्त्वेषब जोवस्य ज़न्ममरणव्यपदेशः । किमा- 
श्रयः पुनरयं सुख्यो यदपेक्षया भाक्त इति ? उच्यते--चराचरव्यपाश्रयः | स्थावरजड्रम- 
शरीरविषयो जन्ममरणदब्दों | स्थावरजजहृूमानि हि भूतानि जायन्ते च प्रियन्ले च, 
अतस्तद्विषयों जन्ममरणदब्दो झुख्यों सन्‍्तों तत्स्थे जीवात्मन्युपच्यते, तद्भावभावि- 
त्वात्‌ । शरीरप्रादुर्भावतिरोभावयोहिं' खतो जन्ममरणदाब्दों भवतः, नालतोः। नहि 
शरीरसंबन्धादन्यत्र ज़ीवो जातो मतों वा केनचिल॒क्ष्यते। सवा अयं पुरुषो जायमानः 
शरीरमभिसंपद्यमानः स उत्क्रामन्‌ प्रियमाण:” ( बरू० ४।३।८ ) इति च शारीरसंयोगवियोगलनिपमि- 
त्तावेव जन्ममरणशब्दों दशयति । जातकर्मादिविधानमपि देहप्रादुर्भावापेक्षमेव द्रश्व्यम्‌ , 
अभावाज्ीवप्रादुर्भावस्य । जीवस्य परस्मादात्मन उत्पत्तिवियदादीनामिवास्ति नाझिति 
वेत्येतदुत्तरेण सूत्नेण वश्ष्यति | देहाश्रयों तावज्जीवस्य स्थूलावुत्पत्तिप्रलयों न स्त इत्ये- 
तदनेत्र सत्रेणावोचत्‌ ॥१६॥ 
( ११ आत्माधिकरणम्‌ । स्ू० १७ ) 
नात्माअश्रुतेनित्यतवाच ताभ्यः ॥ १७॥ 
पदच्छेदू--त, आत्मा, अश्र ते), नित्यत्वातू, च, ताभ्य: । 


प्रकारका लौकिक व्यवहार होता है और जातकम आदि संस्कारोंक्रा विधान है, किसीको इस प्रकारकी 


भ्रान्ति हो, हम उसको निवृत्त करते हैं--जीवकी उत्पत्ति और प्रलय नहीं होते, क्योंकि शास्त्रफलके 
सम्बन्धकी उपपत्ति होती है । शरीर विनाशके साथ जीवका विनाश हो तो अन्य शरीरगत दइश्की प्राप्ति 
ओर अनिष्ट परिहारके लिए विधि और निषेध व्यर्थ हो जायेंगे । और “जीवापेतं०” ( जीव रहित यह 
बरीर मरता है जीव नहीं मरता ) ऐप्ी श्रुति है। परन्तु लोकिक जन्म-मरणका व्यपदेश तो जीवमें 
दिखलाया गया है। सत्य, दिखलाया गया है। यह. जन्म-मरण व्यपदेश जीवमें गोण है, तो पुनः इस 
मुख्य व्यददेशका आश्रय कौन है, जिसको अपेक्षासे यह गौण है ? कहते हैं--चर ( जंगम ) और अचर 
( स्थावर ) शरीरोंके आश्रित यह मुख्य है। स्थावर और जंगम शरीर विषयक ही जन्म-मरण शब्द 
है, क्योंकि स्थावर और जंगम भूत उत्पन्न होते और मरते हैं, इसलिए उनमें जन्म-मरण शब्द मुख्य 
होते हुए उसमें स्थित जीवात्मामें गौण हैं, क्योंकि तज्भाव भावो हैं। शरीरके आविर्माव और तिरोमाव 
होते हुए जन्म और मरण छब्द होते हैं, न होनेपर नहीं होते । शरीर सम्बन्धके विना अन्यत्र 'जीव 
उत्पन्न हुआ अथवा मर गया” ऐसा किसीसे नहीं देखा जाता। और 'स वा अय' (वह यह पुरुष 
जन्म लेते समय झरीरको आत्ममावसे प्राप्त होता है वह शरीरसे निकलते हुए मरा हुआ होता 
है) यह श्रुति शरीरके संयोग और वियोग्र निमित्तक जन्म मरण शब्द दिखलाती है | जात कर्म आदिका 
विधान भी देहके आविर्मावकी अपेक्षासे समझता चाहिए, क्‍योंकि जीवके प्रादुर्भावका अमाव है। 
जीवकी परमात्मासें आकाश आदिके समान उत्पत्ति है अथवा नहीं, यह आगेके सूत्रसे कहेंगे । देहाश्नय 
स्थूल उत्पत्ति और प्रलुय जीवोंमें नहीं हैं, ऐसा सृत्रकारने इस सूत्रस कहा है ॥ १६ ॥ 
सत्यानन्दी-दीपिका द 

शुद्धिके लिए जीव श्रतियोंकें विरोधका परिहार किया जाता है। पृवपक्षमें जीव ओर ब्रह्मका ऐक्य 
असिद्ध है और सिद्धान्तमें वह सिद्ध है ॥ १६ ॥ 


४९६ ब्रद्मसूत्र-शाइर भाष्य [ आ० 2५ पा० ३ 


सूत्राथ--( आत्मा ) जीव ( न ) उत्पन्न नहीं होता, ( अश्रव ते: ) क्योंकि उसकी उत्पत्ति 
विषयक श्र्‌ ति नहीं है, (ताभ्यः) 'सवा एब महानज आत्मा' (च) और “अजो नित्य:” इत्यादि श्र तियोंसे 
जीव नित्य प्रतीत होता है । द 

48 अस्त्यात्मा जीवाख्यः शरीरेन्द्रियपञ्जराध्यक्षः कर्मफलसंबन्धी । स कि 
व्योमा[द्वदुत्पद्यते ब्रह्मणः, अहोस्विद्त्रह्मवदेव नोत्पद्यत इति श्रतिविप्रतिपत्तविंशयः । 
कासुचिच्छृतिष्वग्निविस्फुलिज्ञादिनिद््शन जी वात्मनः परस्माद्ब्रह्मण उत्पत्तिरास्नायते 
कासुचित्त्वांविक्तस्येव परस्य ब्रह्मणः कार्यप्रवेशेन जीवभावो विज्ञायते, न चोत्पत्ति- 
राम्नायत इति | तन्न प्राप्त तावदुत्पद्यते जीव इति। कुतः ? प्रतिज्ञानुपरोधादेव । 
एकस्मिन्विदिते सवमिदं विद्तिम्‌ इतीयं प्रतिज्ञा सवस्य वस्तुजातस्य ब्रह्मप्रभवत्वे सति 
नोपरुश्येत, तत्तवान्तरत्वे तु जीवस्य प्रतिशेयमुपरुष्येत । न चाविक्ृतः परमात्मैव जीव 
इति शक्यते विज्ञातुं, लक्षणमेदात्‌ । अपहृतपाप्मत्वाद्चिमंको हि परमात्मा, तद्विपरीतो 
हि जीवः, विभागाच्यास्य विकारत्वसिद्धिः यावान्द्याकाशादिः प्रविभक्त: स सर्वो विकार, 
तस्य चाकाशादेरुत्पक्तिः समधिगता जीवात्मापि पुण्यापुण्यकर्मा सुखदुःखयुकप्रतिशरीरं 
प्रविभक्त इति तस्यापि प्रपश्चोत्पत्यवसर उत्पत्तिमंवितुमहंति । & अपि च “यथाग्ने: छुद्रा 


शरीर और इन्द्रियरूपी पञ्जरका स्वामी और कमंफलका सम्बन्धी जीव नामक आत्मा है, क्‍या 
वह आकाश आदिके समान ब्रह्मससे उत्पन्न होता है अथवा ब्रह्मके समान उत्पन्न नहीं होता है ? इस 
प्रकार श्रतियोंके परस्पर विरोध होनेसे संशय होता है । किन श्रुतियोंमें अग्नि विस्फुलिज्भ आदि हृशनन्‍्तोंसे 
जीवात्माकी परब्रह्मसे उत्पत्ति कही जाती है, और किन श्रतियोंमें अविक्रत परब्रह्म का ही कार्यमें प्रवेशके 
द्वारा जीवमभावसे जाना जाता है, परन्तु उत्पत्ति नहीं कही जाती । इस प्रकार संशय होनेपर यह प्राप्त 
होता है कि जीव उत्पन्न होता है, किपसे ? इससेकि प्रतिज्ञाका अनुपरोध-अबाघ ही है । 'एकस्मिन्विदेते० 
( एकके विदित होनेपर सब विदित होता है ) यह प्रतिज्ञा सम्पूर्ण वस्तु समुहके ब्रह्म जन्य होनेपर 
बाधित नहीं होगी-। जीवके अन्य तत्त्व होनेपर तो यह प्रतिज्ञा बाधित होगी । अविक्ृत परमात्मा ही जीव 
है, इस प्रकार मी नहीं जाना जा सकता, क्‍योंकि लक्षणभेद है । परमात्मा पापरहित आदि धमंवाला है 
और जीव उससे विपरीत है और विभागसे भी जीवमें विकारत्व सिद्ध है। जो आकाश आदि प्रविभक्त हैं 
वे सब विकार हैं, उन आकाश आदिकी उत्पत्ति भी निश्चित है। इस प्रकार जीवात्मा पुण्य पाप कमं- 
वाला, सुख दुःखसे युक्त प्रति शरीरमें विभक्त है, अतः प्रपश्चकी उत्पत्तिके अवसरमें उसकी भी उत्पत्ति हो 
सकती है । ओर भी “यथाग्नेः०' (जैसे अग्निसे छोटी-छोटी चिनगारियाँ निकलती हैं, वसे इस आत्मासे 

सत्यानन्दी-दीपिका 

# अरनेविस्फुलिड्रवदेतस्मात्परमात्मन: सव जीवात्मनो ब्युच्चरन्ति' (जंसे अग्निसे चिनगारियाँ 
निकलती हैं वंसे इस परमात्मासे सब जीव निकलते हैं) इत्यादि जीवोत्पत्ति प्रतिपादक श्र्‌तियों और 
स॒ एप इह भ्रविष्ट आनखाग्रेभ्य अज आत्सा'० ( बृह० १।४७ ) ( यह इस शरीरमें नखके अग्न 


पय॑न्त प्रविष्ट है वह आत्मा अज है ) इत्यादि जीवकी अनुत्पत्ति सूचक श्रुतियोंका परस्पर विरोध होनेसे 
संशय होता है । परन्तु देहके जन्म-मरणसे जीवका जन्म-मरण मत हो, क्योंकि अन्य देहसे मोगे जाने- 


वाले स्वर आदिके निमित्त विधि आदिका असंभव हो जायगा । परन्तु कल्पके आदि और अन्तमें जेसे 
आकादकी उत्पत्ति और प्रलय होते हैं, वंसे जीवकी भी उत्पत्ति और प्रलूय हों, क्योंकि उनका सम्मव 
है | इसप्रकार प्रत्यदाहरण संगतिसे पूवंपक्ष है। इसलिए जीवकी उत्पत्ति मानता चाहिए, इससे “एक 
विज्ञानसे सवंविज्ञान' यह प्रतिज्ञा मी सिद्ध होगी, अन्यथा पतिज्ञाका बाध होगा । 

# तदात्मानं स्वयमकुरुत' (उसने स्वयं अपनेको किया) इसके समान प्रवेश श्र्‌ तिका (विकार 





अधिं० ११ खू० १७ ]) भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासद्दित ४९७ 


विस्फुलिड्डा व्युव्चरन्त्यवर्ेवास्मादात्मनः सर्व प्राणा: ( बृ० २।१।२० ) इति प्राणादेभग्यजञातस्य 
पछ्टिशिष्टठवा सब एवं आत्मानो व्युचरन्ति' इति भोक्तणामात्मनां पुथक्खप्टि शञास्ति । यथा 
सुदीघप्तात्पावका द्विस्फुलिज्ञा: सहखशः प्रमवनन्‍्ते सरूपाः। तथाउक्षराद्धिविधाः सोम्य भावाः प्रजायन्ते 
तन्न चदापियस्ति! ( सुण्ड+ २।१।१ ) इति च जीवात्मनामुत्पत्तिप्रलयाव॒च्येते । सरूपवच- 
नात्‌, जीवात्मानों हि परमात्मना सरूपा भ्रवन्ति, चेंतनन्‍्ययोगात्‌ । नच्र क्चिदश्नवण- 
पन्‍न्यत्र श्रतं दारयितुमहति, श्र॒त्यन्तरगतस्यथाप्यविरुद्धस्याधिकस्थार्थस्य सर्बत्नोपसंहतंव्य- 
त्वात्‌ | प्रवेशश्रतिरप्येवं सति विकारभावापत्त्येव व्याख्यातव्या, वदाव्मानं स्वयमकुरुत 
(त० २ ) इस्यादिवत्‌ । तस्मादुत्वयतें जीव इति | एवं प्राप्ते न्रूमः-नात्मा जीव उत्पद्यत 
इति। कस्मात्‌? अश्वुतेंः। न हास्योत्पत्तिप्रकरणे श्रवणमस्ति भूयःसु प्रदेशेषु । नल 
क्चिद्भ्रवणमन्यत्र श्रुतं न वारयतीत्युक्तम्‌। खत्यमुक्तम। उत्पत्तिरेव त्वस्यथ न संभव- 
तीति वदामः | कस्मात्‌  निव्त्वाच्च ताभ्यः। चदशाब्दादजत्यादिभ्यश्व । नित्यत्वं हास्य 
श्रतिभ्योपवगम्यत तथा एजत्वमावका रित्वमविक्ततस्थेव त्रह्मणो जीवास्मनावस्थानं ब्रह्मा 
त्मना चेति । न चव॑रूयस्योत्पक्तिरुपपच्चते । ताः काः श्रुतयः ? “न जीवो प्रियते! ( छा० 
६।११।३ ), 'स वा एप महानज आत्मा>5जरोअमरोज्सतो5मयो बहा (बू० ४।४।२२ ), न 
जायते म्रियते वा विपश्चित्‌ू ( कठ० २।१८ ) “अजो नित्य: शाइवतो<्यं पुराणा/ः ( फकठ० २१८ ), 
. तत्सूथ्टवा तदेवानुप्राविशत' ( तै० २।६।१ ), “अनेन जीवेनाव्मनानुप्रविश्य नामरूपे व्याकरवाणि' 
प्राण निकलते है ) इसप्रकार प्राण आदि भोग्य समुदायकी सृष्टि कहकर 'सब एव०' ( ये सब आत्मास्रे 
निकलते हैं ) इसप्रकार श्रुति मोक्ता जोवात्माओंकी पृथक सृष्टिका उपदेश करती है और “यथा सुदी- 
“ प्वात्‌०” ( जिस प्रकार अत्यन्त प्रदीध्त अग्निसि उसीके समानरूपवाली सहख्रशः चिनगारियाँ निकलती हैं, 
हे सोम्य ! उसी प्रकार उस अक्षरसे अनेकों माव उत्पन्न होते हैं और उसीमें लीन हो जाते हैं ) इस 
प्रकार जीवात्माओंकी उत्पत्ति और प्रलूय कहे जाते हैं, . क्योंकि श्रुतिमें सहूपवचन ( जीववचन ) है । 
जीवात्मा परमःत्माके समान होते हैं, क्योंकि चेतन्यका योग है। कहींपर अश्रवण अन्यत्र श्रतका 
वारण नहीं कर सकता, क्योंकि अन्य श्रुतिगत अविरुद्ध अधिक अथका भी संवंत्र उपसंहार ( ग्रहण ) 
करना चाहिए। ऐसा होनेपर 'तदाव्मानं स्वयमकुरुत' इत्यादि श्रतिके समान प्रवेश श्रतिका भी 
विका रमावापत्तिसे ही व्याख्यान करना चाहिए। इससे जीवात्मा उत्पन्न होता है। सिद्धान्ती--ऐसा 
प्राप्त होनेपर हम कहते हैं--आत्मा-जीव उत्पन्न नहीं होता, किससे ? इससे कि श्रति नहीं है । अनेक 
स्थलोंमें उत्पत्ति प्रकरणमें इसकी श्रुति नहीं है । परन्तु जो यह कहा गया है कि कहोंपर अश्ववण अन्यत्र 
श्रुतका वारण नहीं करता । ठीक कहा है, किन्तु हम कहते हैं कि उसकी उत्पत्ति ही नहीं हो सकती, 
किससे ? इससे कि उन श्रुतियोंसे वह नित्य प्रतिपादित है। च छब्दसे अजत्व आदि धर्मोसे अवगत 
होता है । उसका नित्यत्व तथा अजत्व, अविकारित्व और अविक्ृत ब्रह्मका हो जीवरूपसे और ब्रह्म पसे 
अवस्थान श्रुतियोंसे ही अवगत होता है । अतः इसप्रकार रूपवाले जीवकी उत्पत्ति युक्त. नहीं है । वे कौन- 
सी श्रुतियाँ हैं? “न जोबो म्रियते' (जीव मरता नहीं) 'स वा एष०” (वह यह महान अज आत्मा है, 
अजर, अमर, अमृत और अमय ब्रह्म है) “न जायते०” ( विद्वान जन्मता मरता नहीं है ) “अजो०' 
( यह जन्म रहित, नित्य, शाश्वत और पुराण है ) तत्सष्टवा० ( उसे उत्पन्नकर उसमें प्रविष्ट हुआ ) 
अनेन०” ( इस जीवरूपसे अनुप्रवेशकर नाम और रूपको अभिव्यक्त करू ) 'स एव इृह०! ( वह-यह 
सत्यानन्दी-दोपिका 


जीवरूपसे ईश्वर प्रविष्ट हुआ! ऐसा अथे करना चाहिए। अतः प्रवेशश्रुति गौण है और उत्पत्ति 
श्रुत्ति मुख्य है । 


४९.८ ब्रह्मसूज-शाडू रभाष्य [ आ० २ पा० ३ 


( छा० ६।३।२ ), 'स एव इह प्रविष्ट आ नखाग्रेम्य:' ( ब्ृ० १।४।७ ), तत््वमसि! ( छा० ६।८।७ ) 
अहं ब्रह्मास्मि! ( बृ० १।४।१० ), “अयमात्मा बह्म सर्वानुभू:” (ब्ृ० २५१९ ), इत्येवमाया 
नित्यत्ववादिन्य: सत्यो जीवस्योत्पत्ति प्रतिबध्नन्ति। नन्नु प्रविभक्तत्वाद्धि कारो विकारत्वा- 
चोत्पद्यत इत्युक्तम, अच्नोच्यते-नास्य प्रविभागः स्वतो ५स्ति, 'एको देव: सबंभूते पु गूढ/सरबंब्यापो 
सवभूतान्तरात्मा! ( श्रें० ६६११ ) इति श्रुतेः। बुद्धधाद्रपाधिनिमित्तं त्वस्य प्रविभागप्रतिभान- 
माकाशस्येव घटादिसंबन्धनिमित्तम्‌ । तथा च शास्त्रम--स वा अयमात्मा ब्रह्म विज्ञानमयो 
मनोमय; प्राणमयश्रक्षुमंयः श्रोतमय:” ( बृ० ४।४।५ ) इत्येवमादि ब्रह्मण एवाविकृतस्यथ सतो 

5प्येकस्थानेकबुद्धयादिमयत्वं दर्शायति। तन्‍्मयत्व॑ चास्य विविक्तस्वरूपानभिव्यकत्या तदु 

परक्तस्वरूपत्व॑ स्त्रीमयो जाल्म दृत्यादिवद्द्रष्टव्यम्‌। & यद्पि कचिदस्योत्पत्तिप्रलयश्रवर्ण 
तदप्यत एवोपाधिसंबन्धान्नेतव्यम्‌। उपाध्युत्पत्त्याइस्पोत्पत्तिस्तत्प्रलयेन च प्रलय इति । 
तथा च दरशंयति-प्रज्ञानधन एबेतेभ्यो भूतेभ्यः समुत्थाय तान्येवानु विनश्यति न प्रेत्य संज्ञाउस्ति 

(बृ० ४।५।१३) इति तथोपाधिप्रलय एवाय॑ नात्मविलूय इत्येतद्पि अन्नेव मा भगवान्मोहान्त- 
सापीपदज्ञ वा अहमिम॑ विजानामि न प्रेत्य संज्ञास्ति' इति प्रइनपूवर्क प्रतिपादयति--“न वा भरेउ5हं 
मोह ब्रवीम्यविनाशी वा अरेयमात्मा$नुच्छित्तिधर्मा मान्नासंसगस्त्वस्य मवति' (ब्र० ४७५१४ ) 





इसमें नखाग्रपय॑न्त प्रविष्ट है ) 'तत्तमसि' ( वह तु है ) “भह ब्रह्मास्मि! ( मैं ब्रह्म हें ) 'अयमात्मा० 

( यह आत्मा ही सबका अनुमव करनेवाला ब्रह्म है ) इत्यादि श्र तियाँ जीवका नित्यत्व कहती हुई 
जीवकी उत्पत्तिका निषेष करती हैं । परन्तु ऐसा कहा गया है कि जीवात्मा विभक्त होनेसे विकार है 
ओर विकार होनेसे उत्पन्न होता है। इसपर कहते है--इसका विभाग स्वतः नहीं है, क्योंकि 'एको 
देव:०” ( एक देव सब भतोंमें गढ, सवंव्यापी और सब भतोंका अन्तरात्मा है ) ऐसी श्रुति है। जसे 
आकाशका विभाग घट आदि सम्बन्ध निमित्तक भासता है, वसे बुद्धि आदि उपाधिके निमित्तसे 
इसमें ( जीवमें ) प्रविमाग मासता है। जसे कि 'स वा अयमात्मा०” ( यह आत्मा ब्रह्म है, वह 
विज्ञानमय, मनोमय प्राणमय, चक्षुमंय और श्रोत्रमय है ) इत्यादि ज्ञास्त्र अविक्ृत एक होते हुए भी 
ब्रह्यका अनेक बुद्धि आदि मयत्व दिखलाता है। [ स्त्रीपरतन्त्र कामीपुरुषकों ] जसे 'स्त्रीमय 
जाल्म”' ( काम जड़ ) कहा जाता है, वसे विविक्तस्वरूपकी अनभिव्यक्तिस उस बुद्धि आदिसे 
उपरोक्त स्वरूपत्व ( तादात्म्यापन्नत्व ) इसका तन्मयत्व है, ऐसा समझना चाहिए। जो भी कहींपर 
इसके उत्पत्ति और प्ररुयका श्रवण है, वह भी इस उपाधिके सम्बन्धसे समझना चाहिए । 
उपाधिकी उत्पत्तिसे इसकी उत्पत्ति और उसके प्ररूयसे प्रलयः है। और जसे 'प्रज्ञानधन० 
(भूतोंके द्वारा यह प्रज्ञानवन समुत्थान-अभिव्यक्त होकर इन भूतोंके नाशके साथ ही साथ नष्ट हो जाता 
है, मरणानन्तर संज्ञा नहीं रहती) यह श्रति द््िलाती है। इस प्रकार उपाधिका ही यह प्रलय है 
आत्माका प्रलुय नहीं है, यह भी “अन्नव सा भगवान्‌०' (मैत्रेयी--हे मगवन ! यहों मुझे मोहको प्राप्त 
करा दिया है। मैं इसे विश्येषरूपसे नहीं समझती कि मरणानन्तर संज्ञा नहीं है) इस प्रकार प्रइन पूर्वक 
प्रतिपादन करते हैं---'न वा अरे5हं मोहं ०” (याज्ञवल्क्य-हे मैत्रेयी ! मैं मोहकी बात नहीं कर रहा हूँ । 
अरी! यह आत्मा निश्चय ही अविनाञी है, अपरिणामी है विषयोंके साथ उनका सम्बन्ध नहीं है) इस प्रकार 


सत्याननदी-दीपिका 
७ उत्पत्ति आदि श्रवियाँ तो आह्मामें अध्यस्त उत्पत्ति आदिका अनुवादमात्र करती हैं, 
आत्माका नित्यत्व प्रतिपादक श्रतियाँ बलवती हैं, इसलिए कोई विरोध नहीं है। अतः जीवात्माकी 
उत्पत्ति और प्रलय नहीं होते हैं ॥ १७ ॥ 


अधि० १२ सू० १८ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ७५९८९, 


इति, प्रतिज्ञानुपरोधो धप्यविक्ृतस्येव ब्रह्मणो जीवभावाभ्युपगमात्‌ । लक्षणभेदो ५प्यनयो 
रुपाधिनिमित्तएुव' अत ऊध्व विमोक्षायव ब्रहि' (बु० ४।३।१७५) इति च प्रकृतस्येच विज्ञान- 
मयस्यात्मनः सर्वंसंसारधर्मप्रत्याख्यानेन परमात्मभावप्रतिपादनात्‌ । तस्मान्नेवात्मो 
त्पद्यते प्रविलीयते चेति ॥ १७ ॥ 


( १२ ज्ञाधिकरणम । रू० १८ ) 


ज्ञोंड्त एवं ॥ १८॥ 

पदच्छेद--ज्ञ:, अत:, एवं । 

सूत्राथ--[ जीव] (ज्ञ:) स्वयं ज्योतिः स्वरूप है, [अतएव] क्योंकि उसकी उत्पत्ति नहीं होती है। 

*# स कि कणभुजानामिवागन्तुकचेतन्यः; स्वतो5चेतनः, आहोस्वित्सांब्यानामिव 
नित्यचेतन्यस्वरूप एवेति वादिविप्रतिपत्तः संशयः | कि तावत्प्राप्तम ? आगन्तुकमा- 
व्मनदचेतन्यमात्ममनःसंयोगजमग्निघटसंयोगजरोहितादिगुणवदिति *“प्राप्तम। नित्य- 
चेतन्यत्वे हि. सुप्तमूच्छितग्रहाविष्वानामपि चेतन्यं स्थात्‌। ते पृष्ठाः सन्‍तो 
किचिद॒यमचेतयामहोति जल्पन्ति, स्वस्थाश्र चेतयमाना दर्यन्ते। अतः कादाचित्क- 
चैतन्यत्वादागन्तुकचेतन्य आत्मेति । % पव॑ प्राप्ते*धमिघीयते--शो नित्यचेंतन्योधय- 
अविक्ृत ब्रह्मका ही जीवमाव स्वीकार करनेसे प्रतिज्ञाका अबाध है। इनका.( जीव और ब्रह्मका ) 
लक्षणभेद भी उपाधि निमित्तक ही है। कारण कि “अत ऊध्व ० ( इसके आगे विमोक्षके लिए 
उपदेश कीजिए ) यह भी प्रक्रृत विज्ञानमय आत्माके ही सब धर्मके निराकरणसे परमात्मभाव 
प्रतिपादित करता है। इससे आत्म न उत्पन्न होता है और न प्रविलय होता है ॥ १७ ॥ 

वह ( जीवात्मा ) क्या कणादमतके समान आगन्तुक चेतन्य वाला होता हुआ स्वतः अचेतन 
है, अथवा सांख्योंके समान नित्य चंतन्य स्वरूप ही है ? इस प्रकार वादियोंको विप्रतिपत्तिसे संशय 
होवा है। तो क्या प्राप्त हुआ ? अग्नि और घटके संयोगसे [ घटमें ] उत्पन्न हुए रक्त आदि गुणोंके 
समान जीवात्मामें आत्मा और मनके संयोगसे जन्य आगन्तुक चेतन्य है, ऐसा प्राप्त हुआ । नित्य 
चंतन्य होनेपर सुप्त, मुच्छित और ग्रह्मविशञेंकी मी चतन्यकी प्राप्ति होगी। परन्तु वे पूछे जानेपर 
“हम कुछ भी नहों जानते हैं"! ऐसा बोलते हैं और स्वस्थ होनेपर चेतनता युक्त देखे जाते हैं। 
इसलिए कभी कमी चैतन्य होनेसे जीवात्मा आगभन्‍्तुक चेतन्य है। ऐसा प्राप्त होनेपर कहते हैं--यह 
आत्मा ज्ञ-नित्य चेतन्यरूप है, अतएव-क्र्योंकि वह उत्पन्न नहों होता, इससे अविक्ृृत परत्रह्म ही 

सत्यानन्दी-दीपिका क्‍ 

€& जीवात्मा विषयक <उत्पत्ति और प्रलूयका प्रतिषेधकर अब उसे स्वप्रकाशरूप सिद्ध करनेके 
लिए पृवपक्षकी अवतरणिका दिखाते हैं--“आत्मेवास्य ज्योति:' ( ब्रृह० ४॥३।६ ) ( आत्मा ही इसको 
ज्योति है) इत्यादि श्र्‌ति आत्माको स्वप्रकाश कहती हैं । और 'पश्यज्जश्लु: श्यण्वन्श्रोन्रम्‌' (बृहू० ११४॥७) 
( दर्शन करता हुआ चक्षु है, भवंण करता हुआ श्रोत्र है ) इत्यादि श्र्‌ तियाँ अनित्य ज्ञानका प्रतिपादन 
करती हैं । इस प्रकार श्र्‌ तियोंका परस्पर विरोध होनेपर संशथ होता है कि जीव ब्रह्महप होनेसे नित्य- 
ज्ञानरूप होनेपर ज्ञानकी उत्पत्तिके इन्द्रिय आदि साधन व्यथ होंगे, इससे आत्मा अनित्य ज्ञानवाला 
मानना चाहिए । सुषुप्ति आदि अवस्थाओंमें भी ज्ञानका अभाव प्रतीत होता है। अतः आत्मा और 
मनके संयोगसे जीवात्मामें ज्ञान उत्पन्न होता है, यह पूव॑पक्ष है। पूर्वोक्त जीवकी अनुत्पत्तिरूप हेतुको 
लेकर स्वप्रकाशत्वके साधनसे हेतुहेतुम-द्राव संगति है । 

# आंत्मा नित्य चेतन्यस्वडप और असद्भ है, अतः उसका विषयोंके साथ स्वतः सम्बन्ध न होनेके 


५०७० ब्रह्मसूत्र-शाइरभाष्य [ आ० २ पा० ३ 


मात्मापत एवं, यस्मादेव नोत्पयतें परमेव त्रह्माविक्ृरसुपाधिसंपकाजीवभावेनाव- 
तिष्ठते । परस्य हि ब्रह्मणदचेतन्यस्वरूपत्वमाम्नातम- विज्ञानमानन्दं बह्म' (बृ० ३।९२८), 
सत्यं ज्ञानमनन्तं बरह्म' ( तै० २।१।१ ), अनन्तरो<्बाह्म, कृत्स्नः प्रश्ानघन एव ( बृ० ४।७॥१३ ) 
इत्यादिषु श्र तिघु। तदेव चेत्परं ब्रह्म जीव॑स्तस्माज़ीवस्यापि नित्यचतन्यस्वरूपत्व- 
मग्न्योष्ण्यप्रकाशवदिति गय्यते | विज्ञानमयप्रक्रियायां -च श्रुतयों भवन्ति--असुप्त 
सुघ्तानभिचाकशीति' ( बृ० ७।३।१३ ) अन्नायं पुरुष: स्वयंज्योतिभंवति! (ब्ृ० ४।३।९ ) इति 
नहि विज्ञातुर्विज्ञातेविंपरिलोपो विद्यते' ( ब्वृ० ७३३० ) इत्येवंरूपा: | 'अथ यो वेदेदं जिप्राणीति 
स आत्मा' ( छा० 4१२४ ) इति च सर्वेः करणद्वारेरिदं बेदेद॑ वेदेति विज्ञानेना- 
नुसंधानात्तद्पत्वखसिद्धि।  नित्यचेतन्यस्वरूपत्वे.. प्राणाद्यानर्थक्यमिति चेतू-- 
न, गन्धादिविषयविशेषपरिच्छेदाथ त्वात्‌ । तथा हि दर्शायति-'गन्धाय प्राणम्‌' इत्यादि। 
* यत्त सुप्तादयो न चेतयन्त इति तस्य श्र त्यव परिहारोपभिहितः । स॒षुप्त प्रकृत्य यह 
तज्न परयति पह्यन्व तन्न पश्यति । नहि व्रष्टुदृष्टेतिंपरिलोपो विद्यते5विनाशित्वान्न तु तदद्वितीयमस्ति 
उपाधिके सम्बन्धसे जीवभावसे अवस्थित है। कारण कि विज्ञानमानन्दं ब्रह्म ( ब्रह्म विज्ञान ओर 
आनन्दस्वरूप है) सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म' 'अनन्तरो०' ( अन्तर रहित, बाह्य रहित, कृत्स्न विज्ञानकरस 
है ) इत्यादि श्र्‌ तियोंमें परत्रह्मका ही चतम्यस्वरूप कहा गया है । यदि वही परब्रह्म जीव है तो इससे 
अग्निकी उष्णता और प्रकाशके समान जीवका भी नित्य चंतन्यस्वरूप है, ऐसा ज्ञान होता है। और 
असुप्तः सुघानभिचाकशीति' ( स्वयं न सोता हुआ सोये हुए समस्त पदार्थोंकों प्रकाशित करता है ) 
अन्नायं ०? (स्वप्तावस्थामें यह पुरुष स्वयं ज्योति: स्वरूप होता है ) 'नहि विज्ञातुः:०” (विज्ञाताकी विज्ञान 


शक्तिका सवंथा लोप नहीं होता) इस प्रकरकी श्रतियाँ विज्ञानमयके प्रकरणमें हैं । 'अथ यो वेदेदं०( जो 
ऐसा अनुमव करता है कि मैं सूँघूँ वह आत्मा है ) इस प्रकार सब इन्द्रियों द्वारा इसको जानता है 


इसको जानता है इत्याकारक विज्ञानके साथ अनुसंधान होनेसे तद्ग॒पत्व-ज्ञानरूपत्व सिद्ध होता है। यदि 
यह कहो कि नित्य चंतन्यस्वरूप होनेपर प्राण आदि व्यथ होंगे, तो ऐसा नहीं, क्‍योंकि वे गन्ध आदि 
विषय विशेषाकार वृत्तिके लिए हैं। उसी प्रकार “गन्धाय प्राणम्‌' (गन्ण विषयक अन्तःकरणी वत्तिके 
लिए प्राण है) इत्यादि श्रुति दिखेलाती है। सुप्त आदि नहीं जानते, ऐस। जो कहा गया है, उसका 


सुषुप्तका उपक्रमकर “यद्व तजन्न पश्यति० ( सुषुप्तावस्थामें वह जो नहीं देखता सो देखता हुआ ही नहीं 

देखता, द्रष्टकी दृष्टिका कमी लछोप नहीं होता, क्योंकि वह अविनाशी है, उस समय उससे अन्य विभक्त 

द्वितीय नहीं है, जिसे देखे ) इत्यादि श्र्‌तिसे ही परिहार कहा गया है। तात्पयं यह है कि विषयके 
सत्यानन्दी-दीपिका 


कारण विषयोंके साथ सम्बन्ध घटकी मत वत्तियोंके लिए इन्द्रिय आदि ज्ञानके साधन अवश्य स्वीकृत 
हैं । यहाँ परिच्छेदका अथे वत्ति है । 


सुषप्तिमें बुद्धि, इन्द्रिय, विषय आदि निशेष ज्ञानकी उत्पादक सामग्री नहीं है। इससे विशेष- 
ज्ञानके अमाव होनेसे स्वरूपात्मक ज्ञानका अमाव नहीं होता। और “ण्वन्‌ श्रोन्नम' इस श्र तिसे जो 
जीवात्माका ज्ञान अनित्य- कहा गया है, वह भी वत्ति विषयक है, “आत्मा नज्ञानं द्वव्यत्वात्‌ 


आत्मा ज्ञान स्वरूप नहीं है, क्योंकि वह द्रव्य है! यह तक 'सत्य॑ ज्ञानमनन्त ब्रह्म' इत्यादि श्र तियोंसे 
बाधित है, क्योंकि निरवयव आत्माका निरवयव मनके साथ सम्बन्ध न होनेसे उसमें अनित्य ज्ञान 


उत्पन्न ही नहीं होगा और समवायके न होनेसे अपनेमें समवाय सम्बन्धसे उत्पन्न ज्ञानद्वारा आत्मा 
बेच है, यह अयुक्त है, क्योंकि कमंकतृंभाव विरोध है। जिसको वंद्ोषिक मतमें ज्ञान कहा जाता है, 


वस्तुतः वह वृत्तिज्ञान है, 'कामः सहझ्लंल्प:” इत्यादि श्रति 'सब मन ही है! ऐसा कहती है। इसलिए 
आत्मा नित्य चंतन्य स्त्ररूप है ॥ १८ ॥ 


अधि० रै३ स॒० १९ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ७०१ 


ततो<न्यद्विमक्त यत्परयेत' (ब्ृ० ४।३।२३) इत्यादिना। एतदुक्त भ्रवति--विषयाभावादिय- 
मचेतयमानता, न चेतन्याभावादिति। यथा वियदाश्रयस्य प्रकाशस्य प्रकाइयाभावा- 
दनभिव्यक्तिन स्वरूपाभावात्तद्रत्‌। वेशेषिकादितकश्थ श्रुतिविरोध आभासीभवति। 
तस्मान्नित्यचेतन्यस्वरूप एवात्मेति निश्चिनुमः ॥१८॥ 
( १३ उत्क्रान्तिगत्यधिकरणम्‌ | सू० १९-३२ ) 
उत्क्रान्तिगत्या गतीनाम ॥ १९॥ 
सूत्राथ---अस्माच्छरी रा दुत्क्रामति “चन्द्रमसमेव ते सर्वे गच्छन्ति' 'तस्माल्लोकात्पुनरेति' इस 


प्रकार उत्क्रमण, गति और आगतिके श्रवणसे जीव अण है, अतः जीवकी संवव्यापक प्रतिपादक 
'सवव्यापी' श्र तिका एषोड्णरात्मा' इस श्र तिके साथ विरोध है । 


इदानीं तु किपरिमाणो ज्ञोव इति चिन्त्यते-किमणुपरिमाण उत मध्यमपरिमाण 
आहोस्विन्महापरिमाण इति | ननु च नात्मोत्पय्ते नित्यचेतन्यश्रायमित्युक्तम्‌। अतश् 
पर एवात्मा जीव इत्यापतति, परस्य चात्मनो5नन्‍तत्वमाम्नातम्‌ , तत्र कुतो जीवस्थ 
परिमाणचिन्तावतार इति ? उच्यते-सत्यमेतत्‌ , उत्क्रान्तिगत्यागतिश्रवणानि तु 
जीवस्य परिच्छेद प्रापयन्ति । स्वशब्देन चास्य कचिदर्णुपरिमाणत्वमाम्नायते। तस्य 
सर्वस्यानाकुलत्वोपपादनायायमारम्भः । तत्र प्राप्त तावदुत्कान्तिगत्यागतीनां श्रवणात्प- 
रिंच्छिन्नो5णुपरिमाणो जीव इति । उत्क्रान्तिस्तावत्‌---स यदास्माच्छरीरादुतक्रामति सहवेतै: 
सर्वेरुत्क्रामति' ( कौषीत० ३।३ ) इति। गतिरपि 'ये बे के चास्माछोकात्प्रयन्ति चन्द्रससमेव ते 
सववें गच्छन्ति' ( कोषीत० १।२ ) इति । आगतिरपि 'तस्माछोका स्पुनरेत्यस्मे लोकाय कमणे' 
( बृ० ४।४।६ ) इति । आसामुत्कान्तिगत्यागतीनां अश्रवणात्परिच्छिन्नस्तावजीव इति 
प्राप्नोति । नहि' विभोश्वकनमवकल्पत इति | सति च परिच्छेदे शरीरपरिमाणत्वस्या- 
हंतपरीक्षायां निरस्तत्वादणुरात्मेति गम्यते ॥१०॥ 
अभावसे यह चेतनताका अभाव है चेतन्यके अभावसे नहीं । जेसे आकाश आश्रय प्रकाशकी प्राकश्यके 


अमावसे अनमभिव्यक्ति है स्वरूपके अमावसे नहीं । वशेषिक आदिके तक तो श्र तिके विरोध होनेपर 
अमास होते हैं। इससे हम यह निरचय करते हैं कि नित्य चतन्थ स्वरूप ही आत्मा है ॥ १८ ॥ 


जीव किस परिमाणवाला है अर्थात्‌ जीवका क्या परिमाण है, अब यह विचार किया जाता 
है---क्या वह अणुपरिमाणवाला है, वा मध्यम परिमाणवाला है अथवा महत्परिमाणवाला है ? 


परन्तु यह कहा जा च॒का है कि यह आत्मा उत्पन्न नहीं होता और नित्यचंतन्य है, अत! जीव परमात्मा 
है, ऐसा प्राप्त होता है, परमात्मा अनन्त है ऐसा श्र तिमें कहा गया है, वो पुनः जीवके परिमाण 
विषयक चिन्ता-विचारका अवतरण कैसे हुआ १ कहते हैं-यह ठीक है, तो भी उत्कान्ति, गति 
आग॒तिका श्रवण जीवका परिच्छिन्नत्व प्राप्त कराता है। कहींपर श्र्‌ति स्वशब्दसे इसको अणुपरिमाण 
कहती है । उन सबका अनाकुलत्व-अबाधत्व उपपादन करनेके लिए यह आरघ्म है । ऐसा प्राप्त हुआ । 
पूववपक्षी-जीव परिच्छिन्न और आणु परिमाण है, क्योंकि उत्क्रान्ति, गति.ओर आगतिका श्रवण 
है, 'स यदास्माच्छरीरादु०” ( वह जब मरण समय इस शरीरसे उत्क्रमण करता है तब इन सबके साथ 
उत्क्रमण करता है) यह उत्क्रान्ति श्रुति है। 'ये व के०” ( और जो कोई इस लोकसे प्रयाण करते हैं 
वे सब चन्द्रलोकको ही जाते हैं ) यह श्र्‌॒ति गतिं भी कहती है.।. ओर “तस्माछोकात्‌०” (उस लोकसे 
पुन: इस कमलोकमें आता है ) इस प्रकार यहं श्रति आगति भी कहती है। इन उत्क्रान्ति, गति, और 
आगति विषयक श्र तियोंसे जीव परिच्छिन्न है, ऐसा प्राप्त होता है, क्योंकि विभुकी गति नहीं हो सकती 
है। परिच्छिन्नत्व प्राप्त होनेपर शरीर परिमाणका अहंत मतकी परीक्षामें निराकरण होनेसे आत्मा . 
अणु है, ऐसा ज्ञात होता है॥ १९॥ 
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स्वात्मना चोत्तरयोः ॥ २० ॥ 

पदच्छेद--स्वात्मता, च, उत्तरयो: । 

सूत्राथ--( उत्तरयो; ) उत्क्रमणके अनन्तर होनेवाले गमन और आगमनका ( स्वात्मना ) 
स्वात्मा कर्ताके साथ सम्बन्ध होनेसे आत्मा अण सिद्ध होता है । 

उत्करान्तिः कदाचिद्चरूतो5पि ग्रामस्वास्यनित त्तिवद्देहस्वास्य निदृत््या कर्मक्षये- 
णावकलपेत | उत्तरे तु गत्यागती नाचरूतः संभवतः । 'स्वात्मन! हि तयोः संबन्धों 
भवति, गमे: कठेस्थक्रियात्वात्‌ । अमध्यमपरिमाणस्य च गत्यागती अणुत्व एवं संभ- 
वतः । सत्योश्व गत्यागत्योरुत्क्रान्तिर्प्यपसप्तिरेव देहादिति प्रतीयते। न हानपसप्तस्य 
देहाद्‌गव्यागती स्याताम्‌। देहगप्रदेशानां चोत्कन्तावंपादानत्ववचनात्‌। “चक्कुशे वा 
मूर्ध्नों वान्येभ्यो वा शरीरदेशेभ्य:' (बरू० ४। ।२ ) इतिं। 'स एतास्तेजोमान्नाः समभ्याददानो 
हृदयमेवान्ववक्रामति' ( बृ० ७।४।१ ), 'शझुक्रमादाय पुनरेति स्थानम' ( बरृ० ४।३।११ ) इति 
चान्तरेपि शरीरे शारीरस्य गत्यागती भवतः | तस्मादप्यस्याणुत्वसिद्धिः ॥२०॥ 

ण्रठच्छृतेरिति चेन्नेतराधिकारात्‌॥ २१ ॥ 

पदच्छेद--न, अण:, अतच्छते), इति, चेत्‌, न, इतराधिकारात्‌ । 

सूत्राथ --( नाण: ) जोव अण परिमाण नहीं है, ( अतच्छुते: ) क्योंकि सव3यापी” इत्यादि 
श्र्‌ति जीवको सबंगत कहती हैं, ( इति चेन्न ) ऐसा यदि कहो तो युक्त नहीं है, ( इतराधिकारात्‌ ) 
इतर-ब्रह्मका प्रकरण है । 

अथापि स्थाज्नाणुरयमात्मा । कस्मात्‌ / अतच्छुतेः। अणुत्वविपरीतपरिमाण- 

श्रवणादित्यथः । स वा एब महानज आत्मा योथ्य॑ं विज्ञानमय: प्राणेषु' (बृ० ४।४।१२), आकाश 
वत्सवंगतश् नित्य:', सत्य ज्ञानमनन्तं ब्रह्म” (तै० २।१।१) इत्येवंजातीयका हि श्रुतिरात्मनो- 


कदाचित्‌ उत्क्रान्ति तो अचल आत्माकी भी ग्रामके स्वामित्वकी निवृत्तिके समान देहके स्वा- 
मित्व निवत्तिप्ते कमक्षय होनेसे हो सकती है | परन्तु आगेकी गति ओर आग्रति तो अचल आत्माकी 
नहीं हो सकती, क्योंकि उनका संम्बन्ध अपने आत्माके साथ होता है, कारण कि “गम” धातु कतृनिष्ठ 
क्रिया है। मध्यम परिमाण रहित जीवके अणु होनेपर ही गति और आग्रति हो सकती हैं। गति ओर 
आगतिके होनेपर देहसे अपसृप्ति ( बाहर निकलना ) ही उत्क्रान्ति है, ऐसा प्रतीत होता है। देहसे 
बाहर न निकले हुए की गति और आगति नहीं होती । “चक्षुश्ो ०" ( उसीसे यह आत्मा चक्षुसे, मधासे 
अथवा घरीरके अन्य भागोंसे बाहर निकलता है ) इसप्रकार देह प्रदेश उत्क्रान्तिमें अपादानरूपसे 
कहे गये हैं। 'एतास्तेजो०' ( वह आत्मा इन तेजोमात्राओं ( इन्द्रिय सम॒ह ) का सम्यक्‌ श्रकारसे 
ग्रहणकर हृदयमें हो अनुक्रान्त-अभिव्यक्त ज्ञानवांन्‌ होता है ) 'झुक्रमादाय०” ( प्रकाशक इन्द्रिय 
मात्राको लेकर आत्मा पुन: जागरित-स्थानमें आता है ) इसप्रकार शरीरके आन्तर भी जीवात्माकी 
गति और आगयगति होती हैं। इससे भी इस ( जीव ) की अणुत्व सिद्धि है॥ २० ॥ 

तो भी शड्भा होती है कि यह जीवात्मा अणु नहीं है, किससे ? इससे कि अतच्छुति है-अणु परिमाणके 
विपरीत परिमाणकी श्र्‌ ति है, ऐसा अंथे है। 'स वा एप महानज०' (यह महान्‌ अज आत्मा है जो वह 
प्राणोंमें विज्ञाममय है) 'आकाशवत्‌ ० (आकाशके समान सबंगत और नित्य है) सत्य ज्ञानमनन्त ब्रह्मा” 

सत्यानन्दी-दीपिका 

# शास्त्रदृष्टिसे जैसे गर्भस्थ वामदेवने 'अहं मनुरभवं सूयश्च' ( मैं ही मनु हुआ और सूय 

भी ) जीव होते हुए पी परमाथे दृष्टिसे कहा है, बसे विकारंखूप जीव कारण ब्रह्मसे परमाथंसे अभिन्न 


अधि० १२ खू० २२ ] भाषाजुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासद्दिद (९०३ 


5णुत्वे विप्रतिषिध्येतेति चेत-नेष दोष), कस्मात्‌ ? इतराधिकारात्‌। परस्य ह्यात्मन: 
प्रक्रियायममेषा परिमाणान्तरशञ्रतिः, परस्थेवात्मनः प्राधान्येन वेदान्तेषु वेद्तव्यत्वेन 
प्रकृतत्वातू, विरजः पर आकाशादित्येबंविधाह परस्यवात्मनस्तत्र तत्र विशेषाधिका- 
रात्‌ । ननु 'योथ्यं विज्ञानमय: प्राणेषु' (बृ० ४।४,२२) इति शारीर एवं महत्त्वसंबन्धित्वेन 
प्रतिनिदिद्यते । शास््रदृश्यया त्वेष निदृशों वामदेववरद्द्रश्व्यः। तस्मात्पाशविषयत्वा- 
व्परिमाणान्तरभ्रवणस्य न जीवस्याणुत्वं विरुध्यते ॥२१॥ 
स्वशब्दोन्मानाभ्यां च )। २२॥ 
पदच्छेद--स्वशब्दोन्मानाभ्याम्‌, च | 


सूत्रार्थ--'एषो5णु रात्मा' इस अणुत्व वाचक श्रुति ओर “बालाग्रशतभागस्य” इस श्रतिमें 
अत्यन्त अपकृष्ट परिमाणसे जीव अणु है । 


इतश्राणुरात्मा, यतः साक्षादेवास्याणुत्ववाची शब्दः श्रुयते--एषो<णुरात्मा चेतसा 
वेदितिव्यो यस्मिन्प्राण। पन्मधा संविवेश” (मुण्ड० ३।$।९) इति। प्राणसंबन्धानच्व जीव एवाय- 
मणुरभिहिित इति गम्यते। तथोन्मानमपि जीवस्याणिमालस गमयति--“बालाग्रशतमागस्य 
शतधा कल्पित्स्य च। मागो जीवः स विज्ञेयः ( इवे० ५९ ) “आराग्रमातन्नो झावरो5पि दृष्ट: 
( इवे० ५८ ) इति चोन्मानॉन्तरम्‌ ॥ २२ ॥ 

.नन्वणुत्वे सत्येकदेशस्थस्य सकंलदेहगतोपलब्धिविंरुष्यते । दृश्यतें च जाहवी- 
हृदनिमग्नानां सर्वाइ्दोत्योपलब्धघिनिंदाघसमये च सकलशरीरपरितापोपलूब्धिरिति, 
अत उत्तरं पठति-- 

' इसबप्रकारकी श्रुतियाँ आत्माको अणु मानने पर विरुद्ध होंगी । पु०--ऐसा यदि कहो तो यह दोष नहीं 
है, क्यों ? क्‍योंकि इतरका अधिकार है--परमात्माके प्रकरणमें यह अन्य परिमाणकी श्रति है, क्योंकि 
परमात्मा ही मुख्यरूपसे वेदान्तोंमें वेदितव्यरूपसे प्रकरृत है। और “विरजः०” ( वह विरज है और 
आकाझसे पर है ) इसप्रकारके वचतोंसे परमात्माका ही तत्‌ तत्‌ स्थलमें विशेष अधिकार है। परन्तु 
थयो5्यं विज्ञानमयः प्राणेषु! ऐसा शारीर ( जीवात्मा ) का हो महत्त्व सम्बन्धिरूपसे प्रतिनिर्देश किया 
जाता है। यह निर्देश तो शास्त्रदश्सि वामदेवके समान समझना चाहिएं। इसलिए अन्य परिमाण 
विषयक श्रुति प्राज्ञ ( परमात्मा ) विषयक होनेसे जीवका अणुत्व विरुद्ध नहीं है ॥२१॥ 

और इससे भी जीवात्मा अणु है, क्‍योंकि 'एषो5णुराव्मा०' ( यह अणु-सूक्ष्म आत्मा, केवल 
विद्युद्ध विज्ञानसे जानने योग्य है, जिस दारीरमें प्राण पाँच प्रकारका होकर प्रविष्ट है ) इसप्रकार 
साक्षात्‌ हो इसका अणुत्व वाचक शब्द ( श्रुति ) सुना जाता है । 'ओर ऐसा ज्ञात होता है कि प्राणके 
सम्बन्धसे यह जीव ही अणु कहा गया है। उसीप्रकार 'बाछाग्रश तंमागस्य०' ( सो भागोंमें विभक्त 
किया हुआ जो केशके अग्रमागका सोवाँ माग है, उसके समान जीवको जानना चाहिए ) यह उन्मान 
( अत्यन्त सुक्ष्मपरिमाण ) भी जीवको अणु बतलाता है।. “आराग्रमान्नो०” ( लकड़ोके डण्डेमें लगे 


सूक्ष्म लोह कण्टकफे समान अकारवाला आत्मा देखा गया है ) यह अन्य उन्मान-अत्यन्त अपकृष्ट 
पारिमाण है ॥ ३२ ॥ 

परन्तु जीवके अणु होनेपर देहके एक देशस्थित जीवको सम्पूृण शरीर गत उपलब्धिका 
विरोध होगा, क्योंकि गड़ा अथवा तालाबमें स्नान करनेवालोंको सर्वाज्में शत्यकी उपलब्धि और 
-उष्णकालमें सम्पूर्ण शरीरमें परितापकी उपलब्धि देखनेमें आती है । इससे उत्तर कहते हैं-- 


सत्यानन्दी-दीपिका .. 
होनेके कारण अभेददृष्टिसे महत्त्व परिमाणका निर्देश है। इससे जीवमें स्वतः अणत्वका विरोध नहीं 
है अर्थात्‌ जीवात्मा' अण है ॥ २१ ॥ 


५०७ ब्रह्मसत्र-शाइूरभाष्य [ अ० २ पा० ३ 


अविरोधश्रन्दनवत्‌ ॥ २३॥ 

पदच्छेद--अविरोधः , चन्दनवत्‌ । 

सूताथ--( चन्दनवत्‌ ) जैसे शरीरके एक अवयवमें स्थित चन्दन बिन्दु शरीर व्यापी सुखको 
उत्पन्न करता है, वसे अणु जीव भी देहव्यापी शीत आदिकी उपलब्धि करेगा, अतः ( अविरोध: ) 
कोई विरोध नहीं है । 

. यथा हि हरिबन्द्नबिन्दुः शरीरैकदेशसंबद्धोएपि सन्‍्सकलदेहव्यापिनमाहादं 
करोति, एवमात्मापि देहैकदेशस्थः सकलदेहव्यापिनीमुपलब्धि करिष्यति। त्वक्संबन्धा- 
चास्य सकलदशरोरगता वेदना न विरुध्यते । त्वगात्मनोहिं' सम्बन्धः रृत्स्नायां त्वक्ति 
वर्तते, व्वक्न कृत्स्नशरी ्व्यापिनीति ॥ २३ ॥ 

अवस्थितिवैशेष्यादिति चेन्नाभ्युपगमाद्धूदि हि | २४।। 
पदच्छेद---अवस्थितिवशेष्यात्‌, इति, चेत्‌, न, अभ्युपगमाद्‌, हृदि, हि ! 

सूत्राथ--( अवस्थितिवदेष्यात्‌ ) प्रत्यक्षरूपसे चन्दनबिन्दुकी शरीरके एक मागमें अव- 
स्थिति देखो जाती है, परन्तु जीवकी इसप्रकार नहीं देखी जाती । अतः अतुल्य होनेसे चन्दन दृष्टान्त 
युक्त नहीं है, ( इति चेन्न ) तो यह कथन युक्त नहीं है, ( अभ्युपगमात्‌ ) क्योंकि जीवका अणुत्व 
स्वीकार है, ( हृदि ) अल्पपरिमाण हृदयमें “हयन्त्ज्योति:' इत्यादि श्रुतिमें जीवका पाठ है, ( हि ) 
इससे जीवका अणुत्व स्वीकार है, इसप्रकार दृशन्तमें मी वंषम्य नहीं है । 

& अन्नाह--यडुक्तमविरोघश्रन्दनवदिति-यदयुक्तम; दष्टान्तदार्शन्तिकयोर- 
तुल्यत्वात्‌। सिद्धे ह्यात्मनों देहेकदेशस्थत्वे चन्द्नटष्टान्तों भवति, प्रत्यक्षेतु चारद- 
नस्यांवस्थितिवेशे ष्यमेकदे शस्थत्य॑ सकलदेंहाह्ादनं॑ च। आत्मनः पुनः सकल- 
देहोपलबण्धिमात्र॑ प्रत्यक्ष मेकदेशवर्तित्वम्‌ू। अनुमेयं तु तदिति यदृप्युच्येत। न 
चात्रानुमानं सम्भवति । किमात्मनः सकलदशरीरगता वबेदना त्वगिन्द्रियस्येव 
सकलदेहव्यापिनन सत:? कि वा विभोनस इव, आहोस्विच्न्दनबिन्दो- 
रिवाणोरेकद्‌ शस्थस्पेति संशयानतिवृत्तेरिति ! अज्रोच्यते--नायं दोषः, कस्मात्‌ ! 





जैसे शरीरके एक देशसे सम्बद्ध होता हुआ भी हरिचन्दन बिन्दु सकल देहव्यापी आह्वाद 

उत्पन्न करता है, वसे आत्मा भी देहके एक देशस्थ होता हुआ सकल देहव्यापी उपलब्धि करेगा। 

इसका ह्वचा के सम्बन्धसे सम्पूर्ण शरीर गत वबेदना विरुद्ध नहीं है, क्योंकि त्वकक्‌ ओर आत्माका सम्बन्ध 
सम्पूर्ण त्वचामें है और ल्वक समस्त दरीरव्यापी है ॥ .२३ ॥ 

यहाँ कहते हैं--जो यह कहा गया है कि चन्दनके समान अविरोध है, वह अयृक्त है, क्योंकि 

हष्ाान्त और दार्शन्तिकमें समानता नहीं है, आत्माका देहके एकदेशस्थत्व सिद्ध होनेपर चन्दन हशन्त 

द्वो सकता है। परन्तु चन्दनका अवस्थितिविशेष एक देझमें स्थिति ओर सम्पूर्ण देहमें आह्वाद तो 

प्रत्यक्ष है। और पुनः आत्माका सम्पूर्ण देहमें उपलब्धि मात्र प्रत्यक्ष है त कि एक देशवततित्व है । 

“यदि कहो कि वह अनुमेय है, तो यहाँ अनुमान भी नहीं हो सकता, क्योंकि क्या आत्माकी सकल 

शरीरमें प्राप्त वेदना त्वक इन्द्रिकेक समान सकल शरीरब्यापी आत्माकी है अथवा आकाशके समान 

व्यापक आत्माकी है अथवा हरिचन्दन बिन्दुके समान एक देशस्थ अणु आत्माकी है। इसोप्रकारके 
सत्यानन्दी-दीपिका 

% .क्षात्मा, अल्प: ,. व्यापीकायकारित्वात्‌ चन्दनबिन्दुवत्‌' ( आत्मा अणु है, क्योंकि व्यापी 

कार्य करनेवाला है, से चन्दन बिखु ) इस अनुमानसे आत्माकी चन्दन बिन्दुके समान एक देश अव- 


अधि० १३ सू० १० ] भाषाजुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ७०५ 


अभ्युपगमात्‌ । अभ्युपगस्यते ह्यात्ममोएपि चन्दनस्थेव देहेकदेशवृत्तित्यमवस्थितिवेंशे 
धव्यम्‌ | कथमिति ? उच्यते-हृदि होष आत्मा पठयते वेदान्तेषु । 'हदि छोष आत्मा” (प्रइन० 
३।६) 'स वा एप आत्मा हृदि' ( छा० 4।३।३ ) 'कतम आदत्मेति योज्यं विज्ञानमयः प्राणेषु हययग्त- 
ज्योति: पुरुष: ( बृह . ३३३।७ ) दत्याद्पदेशेम्यः। तस्पाद्रष्टान्तदार्शन्तिकयोरवेषस्या- 
युक्तमेवैतद्विरोधश्वन्दनवदिति ॥२४॥ 


गुणाद्द लोकबत्‌॥ २४॥ 

पदच्छेद--गुणाद्‌, वा, लोकवत्‌ । क्‍ 

सूत्रा्थं--( वा ) अथवा ( लोकवत्‌ ) जैसे लोकमें गृहमध्यवर्ती दोपकके अल्प होनेपर भी 
( गुणात्‌ ) उसके प्रमारूप गुणसे गृहव्यापी प्रकाश आदि कार्य होते हैं, बंसे ही आत्माके अणु होने 
पर भी आत्मनि््ठ चंतन्य गुणकों व्यापक माननेसे व्यापी गुणसे व्यापी काये हो जायगा । 

क चेतन्यगुणव्याप्ते्वांए्णोरपि सतो ज्ञीवस्य सकलदेहव्यापि कार्य न विरुष्यते । 
यथा लोके मणिप्रदीपप्रभुतीनामपवरकेकदेशवर्तिनामपि प्रभाषपवरकव्यापिनी सती 
कृत्स्नेउपपरवरके काय करोति, तद्बत्‌। स्थात्कदाचिच्चन्दनस्य सावयवत्वात्सूक्ष्मावयव- 
विसपंणेनापि सऋलदेह आह्ृ(द्यितृत्वं न त्वणोर्जीवस्यावयवाः सन्ति यरयं सकलदेहं 
विप्रसपदित्याशडूब गुणाद्वा लाकचत्‌ इत्युक्तम ॥२५॥ 

कथं पुनगुणो गुणिव्यतिरेकेणान्यत्र वेतंत ? न हिं पटस्य शुक्रों गुणः पटव्यतिरे- 
केणान्यत्र वतंमानों दश्यते | प्रदीपप्रभावद्धवेदिति चेतू-न, तस्या अपि द्वव्यत्वाभ्युपगमात्‌ । 

संशयकी निवृत्ति नहीं होती । पु०--इसपर कहते हैं--यह दोष नहीं है, क्यों ? क्योंकि अभ्युपगम है । 
आत्माका भी चन्दनके समान देहकें एकदेशमें वृत्तित्व-अवस्थिति विशेषत्व स्वीकार किया जाता है । 
कैसे ? कहते हैं-'ह॒दि होष आत्मा' यह आत्मा हृदयमें है। 'स वा एष०? (वह यह आत्मा हृदयमें है) 
'कतम आत्मेति० (आत्मा कौन है ? ) यह जो प्राणोंमें-बुद्धि वृत्तियोंके मीतर रहनेवाला विज्ञानमय है, 
हृदयके अन्तर ज्योति: स्वरूप है) इत्यादि उपदेशोंसे वेदान्त-वाक्योंमें हृदयमें ही यह आत्मा पढे जाता 
है । इसलिए दृशन्त ओर दाशंन्तिकमें वषम्य न होनेसे चन्दनके समान यह अविरोध युक्त है ॥२४॥ 
अथवा चेतन्य गुणकी व्याप्तिसि जीवके अणु होतेपर मी सकल देहव्यापी काय विरुद्ध नहों है । 
जैसे लोकमें गृहके एक देशवर्ती मणि, प्रदीप आदिकी मी प्रभा ग्रृहव्यापी होती हुई सम्पूर्ण गृहमें काय 
( प्रकाश ) करती है। इसप्रकार प्रकरणमें मी समझना चाहिए। चन्दन सावयव है, अतः सूक्ष्म 
अवयवोंके फेलनेसे कदाचित्‌ वह सकल देहमें आज्वञाद कर सकता है, परन्तु अण जीवके अवयव 
नहीं है जिससे कि वह सकल देहमें फंले । ऐसी आशड्भाकर गुणाद्दा लोकवद' ऐसा कहा है ॥२५॥ 
परन्तु गुण गुणीको छोड़कर अन्यत्र किस प्रकार रहेगा ? क्‍योंकि पटका शुक्ल गुण पटसे 
सत्यानन्दी-दीपिका 
स्थिति सिद्ध होती है। परन्तु इस अनुमानका हेतु व्यभिचारी है, क्योंकि त्वगिन्द्रियमें हेतु है साध्य नहीं 
है । त्वक समस्त शरी रव्यापी है, इसलिए व्यभिचारी हेतु पक्षमें साध्यकी सिद्धि नहीं कर सकता । इस 
प्रकार त्वचाके दृष्टान्स्से संशयकी निवृत्ति नहीं हो सकती है। यह दोष नहीं है, क्योंकि आत्माके 
अणुत्वमें केवंल अनुमान प्रमाण नहीं है, किन्तु 'स वा एप आत्मा हृदि' इत्यादि श्रुति मी प्रमाण है, 
इसलिए. चन्दन दृष्टान्तके साथ कोई विरोध नहीं है ॥॥ २४ ॥ 

# अणु आत्मा निरवयव है और चन्दन सावयव है, इससे कार्यमें भी विषमता है, इस अरुचिसे 

प्रदीपका दृष्ठान्त दिया गया है ॥ २५ ॥ 


९०६ ब्रह्मसूत्न-शाइू रभाष्य [ अ० १२ पा० ३ 


निबिडावयवचं हि तेजोद्रव्यं प्रदीपः, प्रविरलावयदवं तु तेजोद्व्यमेव प्रभेति। अत उत्तर पठति- 
व्यतिरेकी गन्धवत्‌ ॥२६॥ 

पदच्छेदू--व्यतिरेक), गन्धवत्‌ । 

सत्रा्थ---( गन्धवत्‌ ) जसे गुण होते हुए भी गन्धकी स्थिति गुणी द्रव्यसे प्रथक उपलब्ध 
होती है, व॑ंसे आत्माके गुण चेतन्यकी आत्मासे ( व्यतिरेक! ) पृथक अवस्थिति हो सकती है । 

4 यथा गुणस्यापि सतो गन्धस्य गन्धवद्द्॒व्यव्यतिरेकेण वृत्तिभंवति। अप्राप्ते- 
ध्यपि कुसुमादिषु गन्धवत्सु कुसुमगन्धोपलब्धेः। एवमणोंरपि सतो जीवस्य चेतन्य- 
गुणव्यतिरेकोी भ्रविष्यति। अतश्चानेकान्तिकमेतद्गुणत्वाद्रपादिवदाभ्रयविदलेषानुप- 
पत्तिरिति, गुणस्येच सतो गन्धस्याश्रयविदलेषदर्शनात्‌ । गन्धस्थापि सहेवाश्रयेण 
विश्लेष इति चेत्‌ु--न, यस्मान्मूलद्रव्याद्विश्लेषस्तस्य क्षयप्रसज्ञात्‌। अक्षीयमाणमपि 
तत्पूर्वावस्थातो गम्यते | अन्यथा तत्पूर्वावस्थेगुरुत्वादिभिहीयेत । स्यादेतत्‌-- 
गन्धाश्रयाणां विश्िलष्ञानामवयवानामव्पत्वात्सन्नपि विशेषो नोपलक्ष्यते। सूक्ष्मा 
हि गन्धपरमाणवः खसवंतो विप्रस्तता गन्धबुद्धिम॒ुत्पादयन्ति नासिकापुटमलुप्रविद्यान्ति 
इति चेतू-न, अतीन्द्रियत्वात्परमाणूनां स्फुटगन्धोपलब्धेश्व नागकेसरादिषु । 
च लोके प्रतीतिगन्धवद्द्रव्यमाघ्रातमिति। गनन्‍्ध पएवाघ्रात इति तु लोकिका 
प्रतियन्ति । रूपादिष्वाश्रयव्यतिरेकानुपलब्धेगं॑न्धस्याप्ययुक्त आश्रयव्यतिरेक इति चेतू-- 
न, प्रत्यक्षत्वादनुमानाप्रवृत्तेः | तस्माद्यय्यथा छोके दष्ठ्न तत्तथेवानुमन्तव्यं निरूपकेर्ना 


व्यतिरिक्त अन्यत्र वृतमान होता हुआ नहीं देखा जाता । यदि कहो कि प्रदीप प्रमाके समात हो जायगा 


तो यह यक्त नहीं है, कारण कि वह भी द्रव्य माना गया है। घन अवयव तेजोद्र व्य ही प्रदीप है और 
प्रविरल अवयव तेजोद्रव्य ही तो प्रमा है। इससे उत्तर कहते हैं-- 


जसे गुण होते हुए भी गन्धकी गन्धवद्‌ द्रव्यसे अतिरिक्त वृत्ति होती है, क्योंकि गन्ध युक्त 
कुसुम आदिके अप्राप्त होनेपर भी कुसुम गन्धकी उपलब्धि होती है, बसे जीवके अणु होनेपर भी चेतन्य 


गुणका व्यतिरेक होगा । इससे “गुण होनेसे रूप आदिके समान आंश्रयसे उसका विरलेष अनुपपन्न है! 
यह व्यभिचरित है । कारण कि गुण होते हुए गन्धका ही आश्रयसे विश्लेश देखा जाता है। यदि कहो 
कि गन्धका भी आश्रयकफे साथ ही विश्लेश होता है, तो यह ठीक नहीं है, क्योंकि जिस मुल द्रव्यसे 
विदलेष है उसका क्षय प्रसंग होगा । परन्तु वह मृलद्रव्य पूर्वावस्थासे अक्षीण होता हुआ ज्ञात होता 
है, अन्यथा वह पूर्व अवस्थिति गुरुवव आदिसे रहित हो जायगा । ऐसा होनेपर भी प्रृथक हुए गंधके 
आश्रय अवयवोंके अल्प होनेसे विशेष होता हुआ भी थह उपलक्षित-ज्ञात नहीं होता । क्योंकि चारों 
ओर फैले हुए सूक्ष्म गन्‍्ध परमाणु नसिका पुटमें प्रवेश करते हुए गंधज्ञान उत्पन्न करते हैं, ऐसा यदि 
कहो तो ठीक नहों है, क्योंकि परमाणु अतीन्द्रिय हैं और नाग्र-केसरमें स्पष्ट गंधकी उपलब्धि 
होती है । लोकमें 'गन्धवद्‌ द्रव्य मैंने सुघा' ऐसी प्रतीति नहीं होती, प्रत्युत 'गन्ध ही. मैंने सू घा 
इसप्रकार लोग अनुभव करते हैं। यदि कहो कि रूप आदिको आश्रयसे व्यतिरिक्त उपकब्धि 


नहीं होती, तो एतावता गंधघका भी आश्रय व्यतिरेक अयुक्त है, तो यह ठीक नहीं है, कारण कि 
प्रत्यक्ष होनेसे अनुमान प्रवृत्त नहीं होगा । अतः जो जसे लोकमें देखा गया हो उसका उसके 


सत्यानन्दी-दीपिका 
# सिद्धान्ती पृवपक्ष वारणके लिए अनुमान कहते हैं--'ज्ञानं न गुणिव्यतिरिक्तदेशव्यापी ग्रुण- 
स्वात्‌, रूपवत्‌” ( ज्ञान गुणी आत्मासे अधिक देश व्यापी नहीं है, क्योंकि वह गुण है जसे रूप ) प्रमाके 
द्रव्य होनेसे उसमें व्यभिचार नहीं है । पू०--परन्तु ग्ंधमें व्यभिचार है, इसलिए वह हेतु पक्षमें साध्यको 


अधि० १३ खू० २७-२८-२० | भाषाजुवाद-सत्यानन्दी-दौपिकासद्दित ७०७ 


न्‍्यथा । नहि रसो गरुणो जिहयोपलभ्यत इत्यतो रूपादयो5पि गुणा जिहयैबोपलभ्येर- 
न्विति नियन्तुं शक्‍्यते ॥२६॥ 
तथा च दर्शयति ॥ २७॥ 

पदच्छेद--तथा, च, दर्शयति । 

सूत्राथ--( च ) और “आ लोमभ्य आ नखाग्रेम्य:? इत्यादि श्रुति ( तथा ) आत्माका ज्ञानसे 
सम्पूर्ण शरीर व्यापित्व ( दर्शयति ) प्रतिपादित करती है । 

हृदयायतनत्वमणुपरिमाणत्व॑ चात्मनोपमिधाय तस्येव 'आ लोमभ्य आ नखाग्रेम्य:' 
( छा० 4।८॥१ ) इति चेतन्येन गुणेन समस्तदारीरव्यापित्वं दशयति ॥२७॥ 


पृथगुपदेशात्‌ ।। २८॥ 
पद्च्छेदू-- 7 थक , उपदेशात्‌ । 
सूत्आाथ-- प्रज्ञया शरीर समारुद्य ० इस श्रुतिसि आत्मा और ज्ञानका कतृंकरणरूपसे (पृथक) 
पुथक ( उपदेशात्‌ ) उपदेश है, अतः जीवका गुणद्वारा सकल शरीर व्यापित्व है । 
प्रजञया शरीर॑ समारुहा' ( कौषी० ३।६ ) इति चात्मप्रज्योः कतंकरणभावेन पृथगुप- 
देशाचचेतन्यगुण ने वास्य द्ारीरव्यापिता गम्यते । 'तदेषां प्राणानां विज्ञानेन विज्ञानमादाय 
( बृ० २।१।१७ ) इति च कठतुः शारीरात्पृथग्विज्ञानस्योपदेश एतमेवाभिप्रायमुपोद्दलऊ्यति 
तस्मादंणुरात्मेति ॥२८॥ 
. एवं प्राप्ते ब्रमः 
तद्घुणसारत्वात्त तद्रयपद शः प्राज्वत्‌ ॥ २९॥। 
पदच्छेद--वद्गुणसा रत्वात्‌, तु, तद्व यपदेश:, प्राज्ञवत्‌ । 
सूत्रा्थं--( तु ) शब्द पृव॑पक्षकी व्यावृत्ति करता है, ( तद्गुणसारत्वात्‌ ) बुद्धि और आत्माके 
तादात्म्य होनेसे जीवमें बुद्धिके अणुत्व, उत्क्रमण, ग़रभन, आगमन, सुख-दुःख आदि गुण प्रधान हैं 
उससे उसमें ( तदचपदेश: ) अणुत्व व्यपदेश होता है, वह स्वाभाविक नहीं है ( प्राज्वत्‌ ) जैसे 
परमात्माकी सगुणोपासनाओंमें दहर आदि उपाधियोंके कारण उसमें अणत्वादि व्यवहार होता है । 
#3तुशब्दः पक्ष व्यावतंयति। नैतद्स्ति-अणुरात्मेति। उत्पत्त्यश्रवणाद्धि परस्येव तु 
अनुसार ही निरूपकोंसे अनुमान करना चाहिए अन्यथा नहीं । रस गुण जिह्वासे उपलब्ध होता है, तो 
इससे रूप आदि गुण भो जिह्दासे ही उपलब्ध हों, ऐसा नियम नहीं किया जा सकता ॥ २६ ॥ 
आत्माका हृदयमें स्थान और अणुपरिमाण कहकर उसका ही “आ लोमभ्य ०? ( हम अपने इस 


आंत्माको लोमपयन्त और नखपयनन्‍्त ज्योंका त्यों देखते हैं ) यह श्रुति चंतन्य गुणसे समस्त घरीर 
व्यापित्व दिखलाती है ॥ २७ ॥ 


प्रज्ञया शरीरं०' (प्रज्ञाद्वारा शरीर पर सम्यग्रपसे आरूढ होकर सुख, दुःखका अनुमव करता 
है) इसप्रकार आत्मा और प्रज्ञाका कतूं-करणमावसे पृथक उपदेश होनेसे उसकी चैठन्यगुणद्वारा ही 
शरीर व्यापिता ज्ञात होती है। 'तदेषां०” ( सुषुप्तिमें यह वाग्‌ आदि प्राणोंके विषय ग्रहण करनेकी 
सामथ्यको अपने चेतन्य गुणसे ग्रहण कर सोता है ) इस प्रकार कर्ता जीवात्मासे प्रथक विज्ञानका 
उपदेश इसी (चंतन्यगुण व्याप्ति विषयक) अभिष्रायको पुष्ठ करता है, इसलिए आत्मा अणु है ॥२८॥ 
ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैं--- 
सत्यानन्दी-दीपिका 


सिद्ध तहीं कर सकता । अतः ज्ञान भी गन्धके समान बात्मासे अधिक देद्ावृत्ति हो सकता है ॥२६॥ 


५०८ ब्रह्मसूत्र-शाझ्डर भाष्य | आ० २ पा० ३ 


ब्रह्मणः प्रवेशश्रंवणात्तादात्म्योपदेशाज्च परमेव त्रह्म जीव इत्युक्तम | परमेव चेद्ब्रह्म 
जीवस्तस्मायावत्परं ब्रह्म तावानेव जीवों भवितुमहंति । परस्य थच बह्मणो विभ्ुत्व- 
माम्नातम, तस्माहविभुर्जीवः। तथा चर सवा एप महानज आत्मा योअ्यं विज्ञानसथ 
गेषु' ( बृह० ४४२२ ) इत्येबंजातीयका जीवविषया विश्ुत्थदादाः श्रोताः स्मार्ताश्च 
समथिता भवन्ति । न चाणोर्ज़ीबस्य सकलशरीरगता वेदन्तोपपथ्चते | त्वक्संबन्धात्स्या- 
दिति चेत--न, कण्टकतोदने .रपि सकछशरीरगतेव वेदना प्रसज्येत, त्वक्ेण्टकयोहि 
संयोगः कृत्स्नायां त्वच्चि वर्तेते--त्वक्च कृत्स्नशरीरव्यापिनीति। पांददक एव तु 
कण्टकनुन्नो बेदनां प्रतित्भते। न चाणोगुंणव्याप्तिर्षपचते, गुणस्य भशुणिदेशत्दात्‌। 
गुणत्वमेव हि गुणिनमनाश्रित्य गुणस्य हीयेत। प्रदीपप्रभायाश्च द्रव्यान्तरत्वे व्या- 
ख्यातम्‌। # गन्धोषपि गुणत्वाभ्युपगमात्साश्रथः एवं खंचरितुमहति! अन्यथा 
गुणत्वहानिप्रसज्ञात्‌। तथा चोक्त छेपायनेन--उपल्ब्याप्सु चेद्गन्ध केचिद्ल्युरनपुणाः 
प्ृथिव्यामेव त॑ विद्यादपो वायुं च संश्रितम्‌ ॥ इति। यदि च चेतन्यंे जीवस्य समस्त 
शरीर व्याप्नुयान्नाणुर्जीवः स्यात्‌ | चेतन्यमेव हास्य स्वरूपमग्नेरिवोष्ण्यप्रकाशों | नात्र 
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तु शब्द [पुव | पक्षकी व्यावृत्ति करता है । आत्मा अणु है, यह ठीक नहीं है, वर्यीकि आत्माकी 


उत्पत्तिके अश्नवणसे परत्रह्मके हो प्रवेश श्रवणस्ते और तादात्म्यके उपदेशसे परब्रह्म ही जीव है, ऐसा 
कहा गया है । यदि परतरह्म ही जीव है तो उससे जितना परत्रद्म है उतना ही जीव हो सकता है । 


परब्रह्मको श्रतियोंमें विभु कहा गया है उससे जीव भी विभु है। उस्री प्रकार 'ख वा एष०' ( वह यह 
महान्‌ अज आत्मा है जो यह प्राणोंमें विज्ञानमय है ) इस प्रकारके जीव विषयक श्रौत ओर स्मात॑ 


विभुत्ववाद समर्थित होते हैं। और अण जीवमें सम्पुर्ण शरीर गत वेदना उपपन्न नहों होती । यदि 


कहो कि त्वकके सम्बन्धसे होगी, तो यह यक्त नहीं है, क्योंकि त्वचामें काटा चमने पर मी सकल शरीर 
गत ही वेदना प्रसक्त होगी, कारण कि त्वचा और काँटेका संयोग ( सम्बन्ध ) सम्पूर्ण त्वचामें है और 


त्वक्‌ समरत दरीर व्यापी है। परन्तु काँटा चुमनेवालेको पेरके तलवेमें वेदना उपलब्ध होती है । अणके 
गुणकी व्याप्ति उपपन्न नहीं होती, कारण कि गुणका गुणों प्रदेश होता है । यदि गुण गुणीके अनाश्रित 
होकर रहे तो गुणका गुणत्व ही न रहेगा । प्रमा तो अन्य द्रव्य है, ऐसा व्याख्यान किया जा चुका है। 
ग़न्ध भी गुण स्वीकार करनेसे आश्रय सहित ही संचारके योग्य हो सकता है, अन्यथा गुणत्वकी हानि 
प्रसक्त होगी । इस प्रकार भगवान्‌ हपायनने कहा--“डपलभ्याप्सु०' ( ज़लमें गन्ध उपलब्धकर कई 


अनिपुण पुरुष उसमें ग़न्ध है ऐसा कहते हैं, परन्तु जल और वायुमें स्थित गन्ध पृथिवीका ही है ऐसा 
जानना चाहिए ) यदि जीवका चेतन्य समस्त शरीरको व्याप्त करेगा तो जीव अणु न होगा, क्थोंकि 


जेसे ओष्ण्य और प्रकाश अग्निका स्वरूप है, वसे चेतन्‍्य ही जीवका स्वरूप है। इसमें गुणगुणि- 
सत्यानन्दी-दीपिका 

९9 इस अधिकरणमें आत्माके अणुल्व और विभुत्व प्रतिपादक श्रतियोंका परस्पर विरोध होनेसे 

उनमें अप्रामाण्य प्राप्त होनेपर पुवपक्षीद्वारा जीव अणू है और ईश्वर विभ है, इस प्रकार दोनोंका 

भेदकर श्रुतियोंका अविरोध दिखलाया गया है। सिद्धान्ती--जीव अणु नहीं है, क्योंकि 'तत्सृष्ठा० 


“अनेन जोवेनात्मना' इत्यादि श्रतियोंसे शरीर आदि कार्यमें जीवरूपसे परब्रह्मका हो प्रवेश प्रतिपादित 
है, और “तत्त्वमसि' इत्यादि श्रतियोंसे जीवकी ब्रह्मरूपता उपदिष्ट है, अतः ब्रह्मका परिमाण ही जीवका 


प॑रिमाण है इसमें 'स वा एप महानज आध्मा' “नित्यः सवंगतः स्थाणु: (म० गी० २१२४ ) इत्यादि 
श्रुति और स्मृति भी प्रमाण हैं । 


*ैं: अब तक तो चतन्यको आत्माका गुण सानकर उसीकी व्याप्तिसे गुणी आत्माका अणुत्व 
निराकृत किया गया है। आगे चेतन्य जीवका स्वरूप हैः गुण नहों है, इसे “चतन्यमेव' आदिसे कहते 


अधि० र३ खू० १९. |] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ७०९, 


ह 5 
'गुणगुणिविभागो विद्यत इति। शरीरपरिमाणत्वं च प्रत्याव्यातम्‌। परिदशेषाद्विभुजीवः 

करथं तह्ायणुत्वादिव्यपदेश इत्यत आह-- तद्युणसारत्वात्त तद्व्यपदेश:' इति। तसया बुद्धे- 
गुणास्तदगुणा इच्छा द्वेषः झुखं दुःखमित्येवमादयस्तद्गुणाः सारः प्रधान यस्यात्मनः 
संसारित्वे सं भवति स तद्गुणसार स्तस्य भावस्तद्‌्गुणसा रत्वम्‌ | नहि बुद्धेगुणेविना केव- 
लस्यात्मनः संसारित्वमस्ति | बुद्धथुपाधिधर्मा ध्यासनिमित्तं हि कर्टित्वभोक्‍्त्त्वादिलक्षणं 
संसारित्वमकतुरभोक्तुश्चासंसारिणो नित्यमुक्तस्य सत आत्मनः | तस्मात्तद्गुणसारत्वा- 
दूबुद्धिपरिमाणेनास्य परिमाणव्यपदेशः, तदुस्कान्त्ादिभिश्चास्पोत्क्रान्त्यादिव्यपदेशो न 
स्वतः | # तथा च-बालाग्रशतभागस्य शतधा कव्पितस्य ज। सागो जीव: स विज्ञ यः स चान- 
न्त्याय कल्पते ॥!( श्वे० ५।९ ) इत्यणुत्व॑ ज्ीवस्योक्त्वा तस्येव पुनरानन्त्यमाह | तच्चेबमेव 
समअसं स्याद्ययोपचारिकमणुत्व॑ जीवस्थ भवेत्पारमाथिक॑ चानन्त्यम्‌ | न हायभयं मुख्य- 
मवकल्‍पेत । न चानन्त्यमोपचा रिकमिति शाक्यं विज्ञातुम, सर्वोपनिषत्सु ब्रह्मात्ममावस्य 
प्रतिपिपादयिषितत्वात्‌ | तथेतरस्मिन्नप्युन्माने 'बुद्धेयु णेनाव्मेगुणेन चेव आराग्रमात्रो छवरो5पि 
दृष्ट:' (श्वे० ५५८) इति च बुद्धिगुणसंबन्धेनेवाराग्रमात्रतां शास्ति न स्वेनेवात्मना । 'एषो 

5णुरात्मा चेतसा वेद्तिब्यः' ( भ्रुण्ड० ३।१।९ ) इत्यत्रापि न जीवस्याणुपरिमाणत्वं॑ शिष्यते 


विभाग नहीं है। जीवका शरोर परिमाण तो पुव ही खण्डित किया जा चुका है। परिशेषसे जीव 

विभु है । तो उसमें अणुत्व आदि व्यपदेश किस प्रकार है ? इसपर कहते हैं--“तद्गुणसारत्वात्त तद॒च- 
पदेश:” उसके बुद्धिके गुण वे तद्गुण--इच्छा, द्वेष, सुख, दुःख इत्यादि, तद्गुण सार प्रधान जिस 
आत्माके संसारित्वमें संमव है वह तद्गुणसार, उसका भाव तद्गुणसारत्व है, क्योंकि बुद्धिके गुणोंके 
बिना केवल आत्मामें संसारित्व नहीं है । अकर्ता, अभोक्ता, असंसारी, नित्य मुक्त होते हुए आत्माका 
कतृत्व, मोक्‍्तृत्व आदि रूप संसारित्व बुद्धि उपाधिके धमोके अध्यासके कारण ही है। इसलिए 
तद्गुणसारत्व होनेसे बुद्धिके परिमाणसे इसका परिसाणव्यपदेश है और बुद्धिकी उत्क्रान्ति आदिसे 
जीवकी उत्क्रान्ति आदिका व्यपदेश है। उसके परिमाण ओर उत्क्रमण आदि स्वामाविक नहीं हैं। 
ओर इसी प्रकार 'बालाग्रशतमागस्य०* ( सो सागोंमें विभक्त किया हुआ जो केशके अग्रभागका सौवाँ 
मांग है उसके समान जीवकों जानना चाहिए, किन्तु वह स्वतः अनन्तके लिए समर्थ है ) इसप्रकार 
जीवको अणु कहकर पुनः उसको ही श्रुति अनन्त कहती है। वह तमी संगत हो सकता है जब जीवमें 
अणुत्व गोण हो और आन्‍्त्य पारमाथिक हो । दोनों मुख्य नहीं हो सकते, और आनन्त्य गौण है 
ऐसा जाननेको समथ नहीं है। समी उपनिषदोंमें ब्नह्मात्ममाव प्रतिपादन करना अमिलषित है। उसी 
प्रकार बुद्ेयु गेन०* (बुद्धि गुण निमित्तक आत्मामें अध्यस्त गुणसे-अध्यस्त आत्मगुणसे जीव भी आरके 
नोकके समान आका रवाला देखा गया है ) इस तरह अन्य उन्माभमें बुद्धिगुणके सम्बन्धसे ही आराग्र- 
: परिमाणका उपदेश करता है अपने स्वरूपसे नहीं । 'एषो5णुराव्मा०” ( यह आत्मा अणु है; विशुद्ध 
ज्ञॉनद्वारा जानने योग्य है ) इसमें भी जीवके अणुपरिमाणका उपदेश नहीं है, क्योंकि परमात्मा ही चक्ष्‌ 


सत्यानन्दी-दीपिका 
हैं। आत्मामें अगुत्वका व्यपदेश औपाधिक है। ज॑से 'अन्तरा विज्ञानमनसी' ( ब्र० सू० २।३।१५ ) 
(विज्ञान ओर मनके बीचमें) 'हृदि हि! ( ब्र० सू० २३२४ ) ( हृदयमें ) इस प्रकार बुद्धिके गुणोंका 
अध्यास होनेसे आत्मामें अगुत्व आदि व्यवहार होता है, स्वत: नहीं । 
# किश्व ज॑से पत्थरसे बनी मूर्ति पत्थर ही है, तो भी 'पत्थरकी मूत्रि' ऐसा केवल काल्पनिक 
भेद व्यवहार होता है । वेसे प्रकरणमें भो समझना चाहिए ॥ २९ ॥ 


(११० बद्धासूज-शाइूरभाष्य [ आ० २ पा० ३ 


परस्येवात्मनश्रश्लुरायनवश्नाह्मत्वेन ज्ञानप्रसाद्गस्यत्वेन च प्रक्ृतत्वात्‌। जीवस्यापि च 
मुख्याणुपरिमाणत्वानुपपत्तेः। तस्माद्दुर्शानत्वाभिप्रायमिदमणुत्ववचनमुपाध्यभिप्रायं 
वा दृष्व्यम्‌ । तथा प्रज्ञया शरोरं समारुद्य' (कोषी० ३॥९) इत्येबंज्ञातीयकेष्वपि भेदोपदेशेषु 
बुद्धथवोपाधिभूतया जीवः शरीरं समा्ुक्ेत्येवं योजयितव्यम्‌ । व्यपदेशमाज्र वा शिला- 
पुत्रकस्य शरीरमित्यादिवत्‌। नह्ायत्र गुणगुणिविभागो5पि-विद्यत इत्युक्तम, हृदयायत- 
नत्ववचनमपि बुद्धेरेव तदायतनत्वात्‌ | तथोत्क्रानत्यादीनामप्युपाध्यायत्ततां दर्शायति-- 
'कस्मिन्न्वहमुस्क्रान्त उत्करान्तों भविष्यामि कस्मिन्वा. प्रतिष्ठिते प्रतिष्ठास्यामीति' ( प्रइन० ६।३ ) 
'स॒ प्राणमस्‌जत' ( प्र० ६४ ) इति। उत्क्रान्ययभावे हि गत्यागसत्योरप्यभावो विज्ञायते। न 
हानपररप्तस्य देहादगत्यागतो स्थाताम्‌। एवमुपाधिगुणसारत्वाज्ीवस्याणुत्वादिव्य- 
पदेशः, प्राशवत्‌ | यथा प्राज्षस्य परमात्मनः सगुणेष्‌पासनेबृूपाधिगुणसारत्वादणीयस्त्वा- 
दिव्यपदेशः---अणीयान्त्रीहेवा यवाद्वा' (छा०३।१७|३) 'मनोमयः प्राणशरीरः स्वगन्धः सवरसः 
सत्यकामः सत्यसंकल्प:” ( छा० ३।१४।२ ) इत्येवंप्रकारस्तद्वत्‌ ॥ २९ ॥ 
स्यादेतत्‌-यदि बुद्धिगुणसारत्वादात्मनः संसारित्वं कव्प्येत, ततो बुद्धयात्म- 
नोभिन्नयोः संयोगावसानमवश्यंभावीत्यतो बुद्धिवियोगे सत्यात्मनो विभक्तस्यानालक्ष्य- 
त्वाद्सत्वमसंसारित्व वा प्रसज्येतेति । अत उत्तरं पठति-- 
यावदात्मभावित्वाच् न दोपस्तदशेनात्‌ ॥ ३०॥ 
पदच्छेद---यावदात्ममावित्वात्‌, च, न; दोष), तदशंनात्‌ । 
सूत्र थ--बुद्धिका संयोग (“यावदात्म॑मावित्वात्‌ ) जबतक आत्मज्ञानसे संसारको निवृत्ति नहीं 
होती तबतक रहता है। ( न दोष: ) अतः उक्त दोष नहीं है ( तदशंनात्‌ ) क्योंकि देहका वियोग 
होनेपर मी बुद्धिका संयोग 'समानः सन्नुभौ लोकावनुसंचरति” इत्यादि श्रुतिमें देखा जाता है । 
नेयमनन्तरनिर्द्शिदोषप्राप्तिराशइ्नीया । कस्मात्‌ ? यावदात्मभावित्वादबुद्धिसंयो- 


आदिसे  आदिसते अग्राह्म और ज्ञान प्रसादगम्य होनेसे प्रकृत है, जीवका भी अणुपरिमाण मुख्य नहीं हो सकता । 


जीवमें अणुत्व वचन दुविज्ञेयत्व अभिप्रायसे अथवा उपाधिके अभिप्रायसे समझना चाहिए हे । इस 
प्रकार 'प्रज्ञया०' (प्रज्ञाद्वारा शरीरपर समारुढ होकर सुख दुःखका अनुमव करता है) इस प्रकारके भेदो- 


पदेशोंमें मी उपाधिरूप बुद्धिसे ही जीव शरीरपर समारोहण कर, ऐसी योजना करनी चाहिए । अथवा 
'शिलापुत्रका शरीर' इत्यादिके समान यह व्यपदेशमात्र है। यहाँ ग्रुण गुणी विभाग भी नहीं है, ऐसा 
कहा जा चुका है। “जीवका स्थान हृदय है, यह वचन भी बुद्धिके अभिप्रायसे है, क्योंकि बुद्धिका ही 
स्थान हृदय है। उसी प्रकार 'कस्मिन्न्‍वहमु०' (किसके उत्कान्त होनेपर मैं उत्कान्त होऊगा और किसके 
प्रतिष्ठित होनेपर प्रतिष्ठित होऊंगा ) 'स प्राणमरजत' ( उसने प्राण उत्पन्न किया ) इसप्रकार उत्क्रान्ति 
आदि उपाधि के अधीन हैं, ऐसा श्रुति दिखलाती है। उत्क्रान्तिके अमाव होनेपर गति और आंग्रतिका 
भी अमाव जाना जाता है। देहसे न निकले हुए की गति और आगति नहीं होती । इसप्रकार उपाधि 
गुणकी प्रधानतासे प्राज्षके समान जीवमें अणुल्व आदि व्यपदेश है। जंसे अणीयान्त्रीहेर्वा यवाद्ा 
( हृदय कमलके भीतर यह मेरा आत्मा धानसे, यवसे भी सूक्ष्म है) 'मनोमयः०? ( वह ब्रह्म मनोमय, 


प्राणश री र, सवंगन्ध, सवेरस, सत्यकाम और सत्यंसंकल्प है ) इसप्रकार सगुण . उपासनाओंमें उपाधिके 
गुणोंकी प्रधानतासे प्राज्-परमात्मामें अगुत्व आदिका व्यपदेश है, वसे यहाँ मी समझना चाहिए ॥२९॥ 


ऐसा हो, यदि बुद्धिके गुणकी प्रधानतासे आत्मामें संसारित्वकी कल्पना करो, तो परस्पर भिन्न 
बुद्धि और आत्माके संयोगका अवसान ( अन्त ) अवद्यंमावी है, इससे बुद्धिका वियोग होनेपर विभक्त 
आत्माके अनालक्ष्य होनेसे उसका असत्त्व अथवा असंसारिल्व प्रसत्त होगा ? इसपर उत्तर कहते हैं-- 


अधि० र४३ खु० ३० |] भाषाज्ुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासद्दित ५११ 


गस्य | यावद्यमात्मा संसारी भवति, यावदस्य सम्यग्दशंनेन संसारित्व॑ न निवर्तते,ताव- 
दस्य बुद्धया संयोगो न शास्यति | यावदेव चार्य बुद्धध पाधिसंबन्धस्तावज्ञीवस्य 
जीवत्व॑ संसारित्व च । परमाथ्थतस्तु न जीवो नाम बुद्धय पाधिसंबन्धपरिकल्वितस्वरू- 
पव्यतिरेकेणास्ति । नहि नित्यमुक्तस्वरूपात्सव॒ज्ञादीश्वरादनन्‍्यश्चेतनो धातुद्वितीयो 
वेदान्ताथनिरूपणायामुपलभ्यते । 'नान्‍यो$तो5स्ति द्वष्टा श्रोता मनन्‍्ता विज्ञाता' ( बृह०३।७।२३), 
नान्यदतो5स्ति द्वष्ट श्रोत्‌ मन्‍तू विज्ञात ( छा० ६।८।७ ) “तत्वमस! ( छा० ६।१।६ ), अहं 
ब्रह्मास्म' ( बृह०१।४।७ ) इत्यादिश्वुतिशतेभ्यः | कथं पुनरवगस्यते यावंदात्मभावी बुद्धि 
संयोग इति ? तदृशंनादित्याह । तथा हि शास्त्र द्शायति-'यो5यं विज्ञानमयः प्राणेषु हथ- 
न्‍्तज्योंति: पुरुष: स समानः सन्नुमो ' छोकावनुसंचरति ध्यायतीव लेलायतीव” ( बृह० ।३॥७ ) 
इत्यादि । तत्र विज्ञानमय इति बुद्धिमय इत्येतदुक्त भवति, प्रदेशान्तरे 'विज्ञानमयो मनो 
मयः प्राणमयश्रक्षुमंयः श्रोत्रमयः” इति विज्ञानमयस्यथ मन आदिभिः सह पाठात्‌ । बुद्धिमयत्वं 
च तद्गुणसारत्वमेवाभिप्रेयते । यथा लोके स्त्रीमयो देवदत्त इति स््रीरागादिप्रधानो5- 
मिधीयते, तद्गबत्‌। स समान; सन्न मो छोकावनुसंचरति' इति च लोकान्तरगमने ५प्यवियोगं 
बुद्धया दर्शायति । केन समानः ? तयेव बुद्ध ति गम्यते, संनिधानात्‌ । तत्च दर्शायति- 
'ध्यायतीव लेकायतीव” (बृह० ५॥३।८ )इति। एतदुक्त भवति-नायं स्वतो ध्यायति, 
नापि चलति, ध्यान्त्यां बुद्धो ध्यायतीव, चलनन्‍्त्यां बुद्धो चलतीवेति। अपि चमिथ्या- 
ज्ञानपुरःसरोपयमात्मनो बुद्धय पाथिसंबन्ध!।  नच मिथ्याज्ञानस्य सम्यम्ज्ञा- 

पुवमें कही हुई यह दोष प्राप्तिकी शब्द नहीं करनी चाहिए, किससे ? इससे कि.बुद्धिका संयोग 
यावदात्मभावी है। जबतक यह आत्मा संसारो है, जबतक इसका तत्त्वज्ञानसे संसारित्व निवत्त नहीं होता 


तबतक इसका बुद्धिके साथ सम्बन्ध निवृत्त नहीं होता । जबतक यह बुद्धिरूप उपाधिका सम्बन्ध है तब 
तक जीवमें जीवत्व और संसारित्व हैं । वास्तवमें तो बुद्धि उपाधिके सम्बन्धसे परिकल्पित स्वरूपसे 


व्यतिरिक्त जीव नाम है ही नहों, क्योंकि 'नान्यो5तो ०” (इससे अन्य द्रष्टा, श्रोता, मनन्‍्ता ओर विज्ञाता 
नहों है ) 'नान्यद्तो०' (इससे अन्य द्रष्टा, श्रोता, मन्‍्ता और विज्ञाता नहीं है) 'तत््वमसि” “अहं 


ब्रह्मास्मि' इत्यादि सैकड़ों श्रतियोंसे नित्य मुक्त स्वरूप स्वज्ञ ईश्वरसे अन्य द्वितीय चेतन तत्त्व वेदान्त 
अथंका निरूपण करनेपर उपलब्ध नहीं होता । परन्तु बुद्धिका संयोग यावदात्ममावो है, यह केसे 


जाना जाता है ? इसके उत्तरमें “वह श्र्‌ तिमें प्रतिपादित है ऐसा सृत्रकारने कहा है। जंसे कि योअयं॑ 
विज्ञानमय: ०” (जो यह प्राणोंमें विज्ञानमय -है बुद्धिमें ज्योति:स्वरूप पुरुष, वह समान-बुद्धिके सहश् 


हुआ इस लोक और परलोक में संचार करता है, [बुद्धि वृत्तिके अनुसार ] मानो घ्यान करता है। 
[प्राणवृत्ति होकर] मानों अत्यर्थ चेश करता है ) इत्यादि शास्त्र दिखलाता हे । इसमें “विज्ञानमय 


इस पदसे “बुद्धिमय” यह उक्त होता है, क्योंकि अन्य स्थलमें “विज्ञानमयो ०” (विज्ञानमय, मनोमय 


प्राणमय, चक्ष मंय, श्रोत्रमय ) इस प्रकार विज्ञानमयका मन आददिके साथ पाठ है। बुद्धिमयत्वसे 
तद्गुणसारत्व ही अभिप्रेत है । जैसे लोकमें स्त्रीमें राग आदिकी प्रधानतासे 'दिवदत्त स्त्रीमय है' कहा 


जाता है। 'स समान:०' (वह बुद्धि समान होकर दोनों लोकोंमें संचरण करता है) यह श्रुति लोकान्तर 
ग़मन करनेमें आत्माका बुद्धिके साथ अवियोग प्रतिपादित करती है। किसके समान ? सान्निध्यसे उस 


बुद्धिके समान ऐसा ज्ञात होता है । उस (समानत्व)को “ध्यायतीव छेलायतीव' (ध्यान करता-सा प्रतीत 
होता है, चलता-सा प्रतीत होता है ) यह श्र ति दिखलाती है । तात्पय यह है कि यह आत्मा स्वतः न 


घ्यान करता है और न चलता ही है। परन्तु ब॒द्धिके ध्यानस्थ होनेपर वह ध्यान करता-सा प्रतीत होता 
है ओर बद्धिके चलनेपर वह चलता-सा ज्ञात होता है। आत्माका यह बद्धिरूप उपाधिके साथ सम्बन्ध 


मिथ्याज्ञान पुरः सर है। मिथ्याज्ञानकी निवृत्ति यथार्थज्ञानके विना नहीं होतीं। इसलिए जबतक 





"५१२ ब्रह्मसत्र-शाइुरभाष्य [ आ० है पा० ३ 


नादनन्‍्यत्र निवृत्तिरस्तोत्यदी यावद्ब्रंह्म/त्मतानवबोधस्तावयदर्य वुद्धयपाधिसंबन्धों न 
शाम्यति । दर्शायति च 'वेदाहमेतं पुरुष महान्तमादित्यव० तमस: परस्तात्‌ | तमेव विदित्वा5- 
तिरूत्युमेति नान्‍यः पंन्‍था विद्यतेड्यनाय ॥' ( श्रेंता० ३।८ ) इति ॥ ३० ॥ 

ननु सघुप्तत्ततययोन शकक्‍्यते बुद्धिसम्बन्ध आत्मनो5म्णपरानतुम्‌। सता सोम्य 
तदा संपक्नो भवति स्वमपीतों भवतिः ( छा० ६।८।१ ) इति दुचनात्‌। रृत्स्नविकार प्रलया- 
भ्युपगमाच्च | तत्कथं यावदात्मभावरित्व॑ं बुड्िसंबन्धस्येति ? अन्नोच्यते-- 

पुंस्त्वादिवक्तस्थ सक्तो5मिव्यक्तियोमात्‌ ॥ ३१॥ 

पदच्छेद - पुंस्त्वादिवत्‌, तु, अस्य, सत:, अभिव्यक्तियोगात्‌ । 

सूचार्थ --( पुंस्त्वादिवत्‌ ) जसे बाल्यात्रस्थामें विद्यमान ही पुस्त्व आदि यौवनमें विकसित 
होते हैं, वेस ( सतः ) सुषुप्ति अवस्थामें सूक्ष्महूपसे विद्यमान ( अस्य ) बुद्धि संयोग जाग्रत्‌ आदि 
अवस्थामें (अभिव्यक्तियोगात्‌) अभिव्यक्त होता है। इसलिए बुद्धि सम्बन्ध यावदात्ममावी है । 

& यथा लोके पुंस्त्वादीनि बीज्ञात्मना विद्यमानान्येव बाल्यादिष्वनुपलभ्य माना- 
न्यविद्यमानवद्भिप्रेयमाणानि यो व्न|दिष्वाविभंवन्ति नाविद्यमानान्युत्पद्चन्ते, षण्डादी- 
नामपि तदुत्पत्तिप्रसजात-एवंमयमपि बुद्धिसंबन्धः शकक्‍्त्यात्मना विद्यमान एव सुषुप्त- 
प्रलययोः पुन: प्रबोघप्रसवयोराविभ॑वति । एवं छयोतद्युज्यते, न ह्याकंस्मिकी कम्यचि6दु- 
त्पत्तिः संभवति, अतिप्रसज्ञात्‌ । दर्शायति च खुषुप्तादुत्थान मविद्यव्म कबीजसद्भावकारि- 
तंम-सति संपद्य न विदुः सति संपद्यामह इति”, “त इह व्याप्तो वा सिहो वा' (छा० ६॥९।३) दृत्या- 
दिना । तस्मात्खिद्धमेतद्यावदात्ममावी बुद्ध्ाद्रपाधिसंबन्ध इति ॥ ३१ ॥ 
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ब्रह्मात्माका अज्ञान है तबतक यह ॒बुद्धिरुप उपाधि सम्बन्ध निवत्त नहीं होता । ऐसा वेदाहमेतं० 


( मैं इस अज्ञानातीत प्रकाशस्वरूप महान पुरुषको जानता हूँ। उसे ही जानकर मृत्यको पार करता है 
इसके सिवा परमपद प्राप्तिका कोई अन्य मांग नहीं है ) यह श्र॒ति भी दिखलाती है ॥ ३० ॥ 


सुषुष्ति और प्रलयमें आत्माका बुद्धिके साथ सम्बन्ध स्वीकार नहीं किया जा सकता, क्‍योंकि 
सता सोम्य ०? ( हे सोम्य ! सुषुप्तिमें यह सत्‌ ( परब्रह्म ) के साथ सम्पन्त हो जाता है यह अपने 
स्वरूपको प्राप्त हो जाता है ) ऐसा श्र्‌विवचन है । और सम्पूर्ण विकारका प्ररुय स्वीकार किया गया 
है, तो बुद्धि सम्बन्ध यावदात्ममावी कंधे है ? इसपर कहते हैं-- 

जैसे लोकमें पु स्‍त्व आदि बीजरूपसे विद्यमान ही बाल्य आदिमें अनुग्लब्ध एवं अविद्यमानके 
समान अभिप्रेत होनेपर भी यौवन आदिमें आविभूत होते हैं, अविद्यमान उत्पन्न नहीं होते, क्योंकि 
षण्ड ( नपुंसक ) आदिमें मी उसकी उत्पत्तिका प्रसंग हो जायगा, वसे यह बुद्धि सम्बन्ध भी सुषुप्ति 
और प्रलूयमें शक्तिरूपसे विद्यमान ही पुनः प्रबोध ( जाग्रत्‌ू ) और प्रसव ( सृश्किल ) में आविभ त 
होता है, क्योंकि यह ऐसा ही युक्त-संगत है। किसीकी आकस्मिक ( विना कारण ) उत्पत्ति नहों हो 
सकती, कारण कि अतिप्रसंग हो जायगा । और “सति संपद्य०” (सुषुप्तिमें यह सम्पूर्ण प्रजा सत्‌को 
प्राप्त होकर यह नहों जानती कि हम सत्‌ ( ब्रह्म ) को प्राप्त हो गयी )इससे 'त इंह० (वे इस लोकमें 
बाघ या सिंह जो सुषुप्तिके पूव होते हैं, वे हो पुनः होते हैं ) इत्यादिते श्रुति अविद्य त्मक बीजके 
संज्भावसे किया हुआ सुषप्तिसे उत्थान दिखलछातो है । इससे यह सिद्ध हुआ कि बुद्धि आदिरूप उपाधिका 
सम्बन्ध यावदात्ममावी है ॥ ३१ ॥॥ 

सत्यानन्दी-दीपिका 

49 यदि बुद्धिका सम्बन्ध यावदात्ममावी मानें तो सुषुप्तमें सम्बन्धके होनेपर . ब्रह्मसंपत्ति नहीं 

होगी और प्रकूयमें होनेपर प्रलय न होगा । परन्तु स्थूल और सुक्ष्मरूपसे सम्बन्ध विद्यमान है ॥३१॥ 


अधि० ९३ खू० २१५ | भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासद्दित ५१३ 


नित्योपलब्ध्यनुपलब्धिप्रसड्रो5न्यतरनियमोी वाउन्यथा ॥ ३२॥ 
पदच्छेद्‌--नित्योपलब्ध्यनुपलब्धिप्रसड्ध:, अन्यतरनियम:, वा, अन्यथा । 
सूत्रा्थ---अन्तःकरणका अस्तित्व अवश्य मानना चाहिए। ( अन्यथा ) यदि उसे न मानें 

तो ( नित्योपलब्ध्यनुपलूब्धिप्रसद्भ: ) आत्मा, इन्द्रिय आदि साधन विद्यमान होनेसे नित्योपलब्धिका 
प्रसड्र होगा । यदि साधन होते हुए मी अनुपलब्धि मानें तो नित्यानुपरूब्धि प्रसज्भ आ जायगा। 
( वा ) अथवा.( अन्यतरनियमः ) आत्मा वा इन्द्रियका प्रतिबन्ध मानना होगा, तो वह भी ठीक 
नहीं है, क्योंकि आत्मा अविक्रिय है ओर इंन्द्रियोंकी मी अकस्मात्‌ शक्तिका प्रतिबन्ध नहों हो सकता 
है, इसलिए उपलब्धिके सामान्य कारण अन्तःकरणको अवश्य भानना चाहिए । 

& तच्चात्मन उपाधिभूतमन्त:करणं मनोबुद्धिविज्ञानं चित्तमिति चानेकथा तत्नतत्रा- 
भिलप्यते | कचिउव वृत्तिविभागेन संशयादिवृत्तिकं मन इत्युच्यते, निश्चयादिवृत्तिक 
बुद्धिरिति | तच्चेवंभूतमन्तःकरणमवच्यमस्तीत्यभ्युपंगन्तव्यम्‌। अन्यथा हानभ्युपगम्य- 
माने तस्मिन्नित्योपलब्ध्यनुपंलब्धिप्र स डर स्यात्‌ । आत्मेन्द्रियविषयाणामुपलब्धिसाधनानां 
संनिधाने सति नित्यमेवोपलूब्धि: प्रसज्येत । अथ सत्यपि हेतुसमबधाने फलाभावस्ततो 
नित्यमेवानुपलब्धिः प्रसज्येत । न चेव॑ दद्यते। अथवाउन्यतरस्यात्मन इन्द्रियस्य बा 
दक्तिप्रतिबन्धो 5भ्युपगन्तव्यः । न चात्मनः शक्तिप्रतिबन्धः संभवति, अविक्रियत्वात्‌ । 
नापीन्द्रियस्थ, नहि तस्य पूर्वोत्तरयोः क्षणयोरप्रतिबद्धशक्तिकस्य सतो5कस्माच्छक्तिः 
प्रतिबध्येत । तस्मायस्यावधानानवचननाभ्यामपलब्ध्यनु पलब्धी. भवतस्तन्मनः । तथा 
य श्रति!ः--अन्यत्रंसना अभुवं॑ नादशंमन्यत्रमना अभूव॑ नाओषम्‌ ( बृ० १।५।३ ) इति, 'मनसा 
होव परयति मनसा श्यणोति' (ब्ृह० १।५।३. ) इति । कामादयश्चास्थ वृत्तय इति दशयति 


आत्माका उपाधिभूत वह अन्तःकरण भिन्न मिन्न स्थलों पर मन, बुद्धि, विज्ञान और चित्त 
इस तरह अनेक प्रकारसे कहा जाता है। कहीं वत्तिविभागसे संशय आदि वत्तिवालेकों मन कहते हैं, 


और निश्चय आदि वत्तिवालेको बद्धि कहते हैं । इसप्रकारका वह अन्त:ःकरण अवश्य है, यह स्वीकार 
करना चाहिए। अन्यथा--उसके स्वीकार न किये जानेपर निल्योपलब्धि अथवा नित्य अनुपलूब्धिका 


प्रसड्रा होगा । उपलब्धिके साधन भूत आत्मा, इन्द्रिय और विषयके सन्निधान होनेपर नित्य ही उप- 
लब्धि प्रसक्त होगी । यदि हेतुके संनिधांन होनेपर भी फलका अमाव है, तो नित्य ही अनुपलब्धि 


प्रसक्त होगी । परन्तु ऐसा देखा नहीं जाता । अथवा आत्मा वा इन्द्रिय दोनोंमें से एककी शक्तिका 
प्रतिबन्‍न्ध स्वीकार करना चाहिए। आत्माकी शक्तिका प्रतिबन्ध तो संभव नहीं है, क्योंकि वह अवि- 


क्रिय है| इन्द्रियका मी शक्ति प्रतिबन्ध संभव नहीं है, क्योंकि पूव ओर उत्तर क्षणमें अप्रतिबद्ध शक्ति 
वालेकी शक्ति अकस्मात्‌ प्रतिबद्ध नहीं हो सकती, इसलिए जिसकी सावधानी और असावधानीसे 
उपलब्धि और अनुपलब्धि होती हैं वह मत है। तथा “अन्यन्न मना०' ( अन्यत्र मन था, अतः मैंने 


नहीं देखा, अन्यत्न मन था, इससे नहीं सुना, इसप्रकार मनसे,ही देखता है, मनसे सुनता है ) यह 
सत्यानन्दी-दीपिका 
#& आत्माकी बुद्धिरूप उपाधिके सद्भावमें अनेक प्रमाण हैं-चेतसा वेदितिव्य:” ( शुद्ध चित्तसे 


जानता चाहिए ) चित्त च चेतयितब्यं च! ( प्र० ४४८ ) ( चित्त और चित्तका विषय ) 'मनसे- 
वानुद्रष्टटयम! ( मनसे हो देखना चाहिए ) यस्तु विज्ञानवान्मवति' ( कठ० १।३।६ ) ( परन्तु जो 
बुद्धिरुप सारथि युक्त होता है ) 'मनसस्तु परा बुद्धि ( क5० १॥३।१० ) ( मनसे बुद्धि पर है ) 
इत्यादि श्रुतियोंस अन्तःकरण चित्त, मन, विज्ञान, बुद्धि अनेक नामोंसे प्रतिपादित है। इन्द्रिय और 
विषय आदिके होनेपर भी कदाचित्‌ विषयोपलब्धि होती है कदाचित्‌ नहीं होती इसका कारण केक्‍्ल 


५१४ ब्रह्मंसत्न-शाडूर भाष्य [ अ० २ पा० ३ 


 #ती 


'कामः संकल्पो विचिकित्सा श्रद्धाउश्रद्धां टतिरशतिहीधीमीरित्येतत्सव मन एव' ( बृह० ०७३ ) 
इति। तस्मायुक्तमेतत्‌ 'तद्गुणसारत्वात्तदृव्यपदेश:' इति ॥ ३२ ॥ 
( १४ कर्नंधिकरणम । खु० ३३-३० ) 
कर्ता शाख्राथवत्तात्‌ ॥ ३३॥ 
पदच्छेद्‌ू--कर्ता, शास्त्राथवत्त्वात्‌ । 
सूत्रार्थ--( कर्ता ) आत्मा ही कर्ता है बुद्धि नहीं, ( शास्त्रांथंवत्त्वात्‌ ) क्योंकि ऐसा माननेसे 
विधि आदि शास्त्र साथंक होता है | 
# तद्गुणसारत्वाधिकारेणेवापरो5पि जीवधर्मः प्रपध्च्यते | कर्ता चाय॑ जीवः 
स्यात्‌ । कस्मात्‌ ? शास्त्रार्थवत्त्वात्‌ | एवं 'यजेत', 'जहुयात्‌', 'दद्यात्‌ इत्येवंविधं विधि- 
शास्त्रमर्थवद्भवति । अन्यथा तदनथंक॑ स्यात्‌ | तद्धि कतुंः सतः कंतव्यविशेषम्नुपद्शि- 
ति। न चाइसति कतंत्वे तदुपपद्येत | तथेद्मपि श्ास्त्रमथंवद्भवति एष हि द्रश श्रोता 
मन्‍्ता बोद्ा कर्ता विज्ञानात्मा पुरुषः' ( प्र० ९५ ) इति ॥ २२॥ 


विहारोपदेशात्‌ ॥ ३४ ॥ 

सून्रा्थ--जीवकर्ता है, क्योंकि उसके विषयमें विहारका उपदेश है । 

इतश्व जीवस्य कर्तत्वम्‌, यज्जीवप्रक्रियायां संध्ये स्थाने विहारमुपद्शिति-स 
ईयते5म्रतो यन्न कामम्‌! (बरृह० ४।३।१२) । इति, “स्वे शरीरे यथाकामं परिवतंते' (बरृह० २।१।१८) 
इति च॥ रे७ ॥ क्‍ 
श्रुति है। 'कामः संकलप:०” ( काम, संकल्प, संद्यय, श्रद्धा, अश्रद्धा, धृति, अधृति, लज्जा, प्रज्ञा, भय 
यह सब मन ही है ) यह श्रुति कामादि मनकी वृत्तियाँ हैं, ऐसा दिखलाती है। इससे 'तद्गुणसार- 
त्वात्तद्न यपदेशः' यह युक्त है। ॥ ३२ ॥ 

तद्गुणसारत्वके प्रकरणसे ही जीवके अन्य धमंका भी विस्तारसे विचार किया जाता है। 
यह जीव कर्ता होना चाहिए, क्योंकि इससे शास्त्र अथंवानु ( साथंक ) होता है। इसप्रकार “यजेत' 
( याग करे ) 'जुहुयात' ( होम करे ) 'दद्याद' ( दान करे ) इसप्रकारका विधि शास्त्र प्रयोजनवाला 
होता है, अन्यथा वह निरथंक होगा, क्‍योंकि वह शास्त्र कर्ताफके होनेपर कतंव्य विशेषका उपदेश 
करता है । कर्ताके न. होनेपर वह उपपन्न नहीं होगा । इसप्रकार 'एष हि द्रष्टा०' ( यही आत्मा द्रष्टा, 
श्रोत, मन्‍्ता, बोद्धा, कता और विज्ञानरूप है ) यह शास्त्र भी साथंक होता है ॥ ३३ ॥ 

इससे भी जीव कर्ता है, क्योंकि 'स ईयते ०” (वह अकेला विचरनेवाला अमृत जीव जहाँ इच्छा होती 
है वहाँ चला जाता है ) और 'र्वे शरीरे०' ( उसी प्रकार प्राणोंको ग्रहण कर वह अपने शरोी रमें यथेष्ट 
विचरता है ) इसप्रकार श्रुति जीवकी प्रक्रियामें स्वप्नावस्थामें विहारका उपदेश करती है ॥ ३४ ॥ 

सत्यानन्दी-दी पिका 
मन ही है, अतएव यह कथन युक्त ही है कि बुद्धिके ग्रुणोंकी प्रधानतासे आत्मामें अणुत्व, संसारित्व 
आदि व्यवहार होते हैं स्वतः नहीं ॥ ३२:॥ 

# गत अधिकरणमें आात्मामें अणुत्वको अध्यरत कहकर वास्तविक महत्त्वकी स्थापना की गई है। 
अब: इस  प्रसंगमें आत्माके कतृत्व धमंका विचार किया जाता है कि यह नित्य चिद्रप महान्र आत्मा 
करती है कि नहीं? 'असड्भी हायं पुरुष: इस असजुत्व प्रतिपादक श्रुति और 'यजेत” इस विधि श्रुतिका 
प्ररेस्पर विरोध होनेसे संशय' होता है, परन्तु सिद्धान्तमें 'तद्गुणसारत्वसे' आत्मामें कतृत्व औपाधिक है। 
उससे विधि-निषेयं शास्त्र, बन्ध-मोक्ष शास्त्र साथंक होता है और 'शास्त्रफर्ल प्रयोक्तरि' ( विधि-याग 


अधि० १४ खु० २५-२६ ] भाषाजुवादू-संत्यानन्दी-दीपिकासदित ५१५ 
उपादानात्‌ ॥३५७०॥ 


सूतच्रार्थ--जीव कर्ता है, क्योंकि श्रुतिमें इसके द्वारा इच्द्रियोंका ग्रहण कहा गया है । 

इतश्थास्य कठंत्वम्‌, यज्ञीवप्रक्रियायामेव करणानामुपादानं संकीतंयति-'तदेषां 
प्राणानां विज्ञनेन विज्ञानमादाय! ( बुृह० २१।१।१७) इति, 'प्राणान्गृहीत्या' ( बृह० २।१।१८ ) 
इति च ॥ २५॥ सा हे 
व्यपदेशाच् क्रियायां न चेन्रिदेशविपयेयः ॥३६॥। 

पदच्छेद--व्यपदेशात्‌, च, क्रियायाम्‌, न, चेत्‌, निर्देशविपयंय: । 

सूचाथ--( च ) और ( व्यपदेशात्‌ ) 'विज्ञानं यज्ञ तनुते” यहाँ विज्ञान शब्द - वाच्य जीव 
( क्रियायास्‌ ) लोकिक आदि क्रियाका कर्ता कहा गया है, ( न चेत्‌ ) यदि विज्ञान घब्द जीव परक 
न मानकर बुद्धि परक मानें तो ( निरदेशविपयेयः ) निर्देश विपयेय होगा अर्थात्‌ बुद्धिके करण होनेसे 
तद्वांचक विज्ञान पदमें प्रथमापेक्षा 'विज्ञानिन' इस प्रकार तृतीया होगी । 

इतश्थ जीवस्य कठृत्वम, यदसस्‍्य लोकिकीषु वेदिकीषु च क्रियास कतृत्वं व्यप- 
शति शास्त्रम- विज्ञानं यज्ञ तनुते कर्माणि तनुते5पि च! (त० २।५।१) इति । ननु विज्ञानशब्दो 
बुद्धो समधिगतः, कथमनेन जीवस्य कतृत्वं सूच्यत इति नेत्युच्यते। जीवस्थेवेष निदशो 
नवुद्धेः। न चेज्जीवस्य स्यान्निदशविपययः स्यात्‌ , विज्ञानेनेत्येवं निरदेक्ष्यत्‌ । तथा हान्यत्र 
बुद्धिविवक्षायां विज्ञानशब्द्स्य करणविभक्तिनिदृशो दश्यते तदेषां प्राणानां विज्ञानेन विज्ञान- 
मादाय' (बृह० २।१।१७) इति | इह तु 'विज्ञानं यज्ञ! तनुते' (तै० २।५।१) इति कतृसामाना- 
धिकरण्यनिद्शादबुद्धिव्यतिरिक्तस्यथवात्मनः कठुत्वं सूच्यत इत्यदोीषः ॥३५९॥ 

अन्राह-यदि बुद्धिव्यतिरिक्तो जीवः कर्ता स्यात्स स्वतन्त्र: सन्प्रियं हित॑ चेवात्मनों 
नियमेन संपादयेन्न विपरीतम्‌ । विपरीतमपि तु संपादयन्न पलभ्यते। न च स्वतन्जस्यात्मन 
ईंदशी प्रवृत्तिरनियमेनोपपद्यत इति, अत उत्तरं पठति-- 


. इससे भी जीव कर्ता है, क्योंकि 'तदेषां! ( वह बुद्धि द्वारा इन वागू आदि इन्द्रियोंकी श्क्तिको 
ग्रहणकर सोता है ) और 'प्राणान्यृहीत्वा०” ( उसी प्रकार यह प्राणोंको ग्रहणकर अपने शरीरमें यथेष्ट 
विचरता है ) इस प्रकार श्रुति जीवके प्रकरणमें ही इन्द्रियोंका ग्रहण व्णव करती है ॥| ३५॥ 

ओर इससे मी जीव कर्ता है, क्योंकि “विज्ञान यज्ञ" तनुते०” ( विज्ञान-जीव यज्ञका विस्तार 
करता है और कर्मोका भी विस्तार करता है ) इस प्रकार यह श्रूति जीवका छोकिक और वंदिक 
क्रियाओंमें कतृत्व व्यंपदेश करती है। परन्तु विज्ञान छब्द तो बद्धिमें निश्चित है, तो फिर उससे जीव 
कर्ता है, यह किस प्रकार सूचित किया जाता है ? नहीं, ऐंसा कहते हैं--यह जीवका ही निर्देश है 
ब॒द्धिका नहीं । यदि यह निर्देश जीवका न हो तो निर्देश विपयंय होगा “विज्ञानेन! ( विज्ञानसे ) ऐसा 
निर्देश होगा । इस प्रकार “तदेषां! ( बुद्धि द्वारा इन्द्रियोंकी शक्तिको ग्रहण कर वह सोता है ) इस 
तरह अन्य श्र तिमें विज्ञानशब्दसे बद्धिकी विवक्षामें विज्ञानशब्दका करण विमक्तिसे निर्देश देखा 
जाता है। किन्तु यहाँ तो 'विज्ञानं यज्ञ तनुते” इस प्रकार कर्ताके सामानाधिकरण्य निर्देशसे बुद्धिसे 
व्यतिरिक्त आत्माका ही कतृंत्व सूचित होता है, अतः दोष नहीं है ॥ ३६ ॥ 

इस प्रकार कहते हैं--यदि बुद्धिसे भिन्न जीव कर्ता हो तो वह स्वतन्त्र होता हुआ अपना प्रिय 
और हित नियमसे संपादन करेगा विपरीत नहीं, किन्तु विपरीत भी संपादन करंता हुआ उपलब्ध होता 


सत्यानन्दो-दीपिका 
आदिसे उत्पन्न स्वर्ग आदि फल यजमानको प्राप्त होता है। इस जंमिनि न्यायसे भी भोक्ता आत्मा दी 


कर्ता सिद्ध होता है बुद्धि नहों । पूव॑पक्षमें श्रुतियों का विरोध है ओर सिद्धान्तमें उनका अविरोध है ॥३३॥ 


५१६ ब्रेदह्यसत्न-शाइरभाष्य | अ०२ पा० डे 


उपलब्धिवदनियम) ॥ ३७॥ 


पदच्छेद--उपलब्धिवत्‌, अनियमः 
सूत्रा्थं--( उपलब्धिवत्‌ ) जैसे उपलब्धिमें स्वतन्त्र होता हुआ भी इष्ट और अनिष्ट उपलब्ध 
करता है, वंसे ( अनियम: ) इष्ट और अनिष्टका भी अनियमसे संपादन करता है । 


#8 यथा5यमात्मोपलब्धि प्रति स्वतन्त्रो5प्यनियमेनेष्टमनिष्टं चोपलभत एवमनि 
यमेनवेश्मनिष्ठ च संपादयिष्यति । उपलब्धावप्यस्वातन्त्यमुपलब्धिहेतृपादानोप लम्भा- 
दिति चेत्-+न, विषयप्रकल्पनामात्रप्रयोजनत्वादुपलब्धिहेतूनामू, उपलब्धों त्वनन्या- 
पेक्षत्वमाव्मनइचेतन्ययोगात्‌ । अपि चाथक्रियायामपि नात्यन्तमात्मनः स्वातन्ज्यमस्ति, 
देशकालनिमित्तविशेषापेक्षस्वात्‌। च च सहायापेक्षस्य कतुंः कठतुंत्व॑ निवतंते । भवति 
होथोद्कायपेक्षस्थापि पकतुः पदतृत्वम्‌। सहकारिवेचित््याउ्चेशनिष्टाथक्रियायामनिय- 
मेन प्रवृत्तिरात्मनों न विरुध्यते ॥३७॥ 


0 ल्‍ 
शक्तिविपयेयात्‌ ॥ ३८॥ 
सूत्राथ--बद्धिकों कर्त्री मानें तो करणशक्तिका विपयेय होगा । 


इतश्न विज्ञानव्यंतिरिक्तो जीवः कर्ता भवितुमहेति । यदि पुनविज्ञानशब्दवाच्या 
बुद्धिरिव कर्जी स्याक्ततः शक्तिविपयंयः स्यात्‌ । करणशक्तिबुद्धेहीयेत कतृंशक्तिश्वापच्यत। 


है। स्वतन्त्र आत्माकी अनियमसे ऐसी प्रवत्ति उपपन्न नहीं होती, अतः उत्तर कहते हैं-- 

जेसे यह आत्मा उपलब्धिके प्रति स्वतन्त्र होता हुआ भी अनियमसे इष्ट और अनिष्ट उपलब्ध 
करता है, वसे अनियमसे ही इष्ट और अनिष्टका संपादन करेगा । यदि कहो कि उपलब्धिमें मी आत्मा 
स्वतन्त्र नहीं है, क्योंकि उपलब्धिके हेतुका उपादान ( ग्रहण ) उपलब्ध है, तो यह ठीक नहीं है, 
क्योंकि उपलब्धिके हेतुओंका प्रयोजव केवल विषयकी कल्पना मात्र है। उपलब्धिमें तो आंत्माको 
अन्यकी अपेक्षा नहीं है, कारण कि चेतन्यका योग है। और अथ-क्रियामं भी आत्माको अत्यन्त 
स्वतन्त्रता नहों है, क्योंकि देश-काल और निमित्तविद्येषकी अपेक्षा है। सहकारीकी अपेक्षा करनेवाले 
कर्ताका कतृत्व निवृत्त नहीं होता, क्योकि काष्ठ, जल आदिकी अपेक्षा करनेवाले पाचकमें भी पाककतुंत्व 
व्यवहार होता है। सहकारीके वंचित्र्यसे ही इष्ट और अनिष्ट भर्थ क्रियामें नियमके विना आतत्माकी 
प्रवृत्ति विरुद्ध नहीं है | ३७ ॥ 

इससे भी विज्ञानसे भिन्न जीव कर्ता हो सकता है। पुत्र: यदि विज्ञान दब्द वाच्य बुद्धि ही 
कर्त्नी होगी तो उससे घक्तिका विपयेय होगा-बुद्धिकी करण शक्तिका नाश होगा और उसको कतृंशक्ति 
प्रसक्त होगी । और बुद्धिमें कतृशक्तिके होनेपर उसमें ही श्हंप्रयय विषयता स्वीकार करनी पड़ेगी, 

सत्यानन्दी-दीपिका 

# यदि जीव स्वतन्त्र है तो सवंदा इष्टका संपादन करेगा, अन्यथा वह कर्ता ही नहीं होगा, 
क्योंकि 'स्वतन्त्रः कर्ता' ( पा० सू० १।४।५४ ) कर्ता स्वतन्त्र होता है । परन्तु जीवके स्वतन्त्र होनेपर 
भी कारककी विचित्रतासे उसकी प्रवृत्ति अनियमितः है। यदि आत्मा विषय सम्बन्धके लिए करणोंकी 
अपेक्षा करता है तो वह स्वतन्त्र कँसे है ? केवल स्वभिन्नकी अपेक्षा न करनेका नाम स्वतन्त्रता प्रसक्त 
होगी, इससे स्वभिन्न कारकोंका प्रयोजक होकर जो स्वयं कारकोंसे प्रेरित न हो वह स्वतन्त्र है। इस 
प्रकार स्वतन्त्र होता हुआ भी जीव इष्ट साधनताकी श्रान्तिसे अनिष्ट साधनका भी अनुष्ठान करता है 
अत: अनियमित प्रवत्ति और स्वतन्त्रता दोनों जीवमें अविरुद्ध हैं।। ३७ ॥ 


अधि० १५ र्रू० ३९-४० | भाषालुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासद्दित ५१७ 


सत्यां च बुद्धेः कतंशक्तों तस्या एवाहंप्रत्ययविषयत्वमभ्युपगन्तव्यम्‌, अहड्जारपूर्विकाया 
एव प्रवृत्तः सर्वत्र दर्शागत्‌। अहं गच्छाम्यहमागच्छास्यहं भुओे5हं पिबामीति च । 
तस्याश्व॒क्शक्तियुक्तायाः सर्वाथकारि करणमन्यत्कल्पयितव्यम्‌। शक्तोषपि हि 
सनन्‍्कर्ता करणमुपादाय क्रियासु प्रवतमानो दृश्यत इति। ततश्व संज्ञामात्रे विवादः 
स्थात्‌, न वस्तुभेदः कश्चित्‌, करणव्यतिरिक्तस्थय कतृत्वाभ्युपगमात्‌ ॥ रे८ ॥ 
| समाध्यमावाच | २९ || 

पदच्छेद--समाध्यमावात्‌, च । 

सूत्र[्थ--और आत्माके कर्ता न होनेपर वेदान्तमें प्रतिपादित ब्रह्मके साक्षात्कारका साधन- 
भूत समाधिका अमाव हो जायगा, अतः आत्मा कर्ता है । 

योडष्प्ययमो पनिषदात्मप्रतिपत्तिप्रयोजनः समाधिरुपद्विष्टो वेदान्तेषु--आपव्मा वा 
करे द्ृष्टव्यः श्रोतव्यों मन्‍्तव्यों निदिध्यासितव्यः सोडन्वेष्टव्यः स विजिज्ञासितव्यः' (ब्रृह० २।४।५), 
ओमिस्येव॑ ध्यायथ आत्मानस! ( मुण्ड० २।२।६ ) इत्येयंलक्षण:, सोउप्यसत्यात्मनः कतृत्वे 
नोपपेत । तस्मादप्यस्य कतेत्वसिद्धिः ॥ ३९ ॥ 

( १५ तक्षाधिकरणम्‌ | सू० ४० ) 


यथा च तक्षोमषथा !। ४०॥ 
पदच्छेद--यथा, च, तक्षः, उमयथा | 
. <सूत्नाथं--( व ) परन्तु ( यथा ) जसे लछोकमें ( तक्ष: ) बढई ( उमयथा ) वसुला आदि 
करणोंकी अपेक्षा कर्ता होकर दु:खी- होता है और उनकी अपेक्षा न कर स्वरूपसे अकर्ता एवं सुखी 
होता है, वंसे आत्मा भी बुद्धि आदि करणोंकी अपेक्षा कर्ता, संसारो है, उनकी अपेक्षा न कर स्वरूपसे 
अकर्ता एवं परमानन्दघन ही है । 
एवं तावच्छास्आार्थवत्वादिभिह तुभिः कतुत्व॑ शारीरस्य प्रदर्शितम्‌ ,. तत्पुन 
स्वाभाविक वा स्यादुपाधिनिमित्तं वेति चिन्त्यते। तजत्नेतेरेव शास्त्राथवत््वादिभिहतभिः 
स्वाभाविक कतृत्वम, अपवादहेत्वभावादिति । एवं प्राप्े त्रूम--न स्वाभाविक कठत्व- 
मात्मनः संभवति, अनिर्मोक्षप्रसज़ात्‌। कतृत्वस्वभावत्वे ह्यात्मनो न कतुत्वान्निमोंक्षः 


क्योंकि “मैं जाता हूँ! 'मैं आता हूँ 'मैं खाता हूँ! 'मैं पान करता हूँ! इस प्रकार अहंकार पूव॑क ही सत्र 


प्रवृत्ति देखनेमें आती है । कतृंशक्ति युक्त उसको सर्वार्थकारी अन्यकरणकी कल्पना करनो चाहिए कर्ता 
समथ होता हुआ भी करणका ग्रहणकर क्रियाओंमें प्रवृत्त होता हुआ देखा जाता है। उससे केवल 
नाममें विवाद है वस्तुमें कोई भेद नहीं है, क्प्रोंक करणसे व्यतिरिक्त कर्ता स्वीकार किया गया है ॥३८॥ 
आत्मा वा अरे०! ( हे मंत्रेयी ! आत्मा दर्शन करनेके योग्य है, अत! उसका श्रवण करना 
चाहिए, मनन करना चाहिए, निदिध्यासन करना चाहिए, अन्वेषण करना चाहिए, उसकी विद्येषरूपसे - 
जिज्ञासा करनी चाहिए ) और “ओमित्येबं०” ( ओम, इस प्रकार उस आत्माका ध्यान करो) इस 
प्रकारकी जो यह ओऔपनिषद्‌ आत्मप्रतिपत्तिरूप प्रयोजनवाली समाधि-निदिष्यासन वेदान्तवाक्योंमें उप- 
दिष्ट है वह मी आत्माके कर्ता न होनेपर उपपन्न नहीं होगी । इससे मी आत्मा कर्ता सिद्ध होता है ॥३९॥ 
इसप्रकार शास्त्रा्थवत्त्त आदि हेतुओंसे जीवात्माका कतृत्व दिखलाया जा चुका है। किन्तु 
बह स्वामाविक है अथवा. उपाधि निमित्तक है, इसपर विचार किया जाता है। उस विचारमें इन 


, शास्त्राथवत्त्त आदि हेतुओंसे स्वामाविक कतृंत्व है, क्योंकि उच्तका अपवादक कोई हेतु नहीं है । 


सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैं--आत्मामें स्वाभाविक कतृत्व संभव नहीं है, क्योंकि 


५१८ भ्रह्मसूत्र-शाइ्र भाष्य [ आ० २ पा० ३ 


संभवति, अस्नेरिवीष्ण्यात्‌। नच कठंत्वादनिमु क्तस्यास्ति पुरुषार्थसिद्धिः, कृत्वस्य 
दुखरुपत्वात्‌। नन्रु स्थितायामपि कतत्वशक्तो कर्तृत्वकायपरिहारात्पुरुषार्थः सेत्स्यति, 
: तत्परिहारश्व निमत्तपरिहारात्‌। यथाडग्नेदहनशक्तियुक्तस्यापि काष्टवियोगादहहन- 
कार्याभावस्तद्वत्‌ ! न, निममित्तानामपि शाक्तिलक्षणन संबन्धेन संबद्धानामत्यन्तपरि- 
हारासंभवात्‌ | ननु मोक्षसाधनविधानान्मोक्षः सेत्स्यति-व, साधनायत्तस्यानित्यत्वात्‌ । 
अपि च नित्यशुद्धबुद्धमुक्तात्मप्रतिपादनान्मोक्षसिद्धिरभिमंता । तादगात्मप्रतिपादनं लव 
न स्वाभाविके कठतुत्वेषवकब्पेत्‌ । तस्मादुपाधिधर्माध्यासेनेवात्मनः कठंत्व॑ं न स्वाभावि- 
कम्‌ । तथा च श्रुतिः-- ध्यायतीव लेलायतीव' (बृह ० ४।३।७) इति। 'आद्मेन्द्रियमनोयुक्त भोक्तेत्या- 
हुमनीषिण:” (क5० ३।४) इति चोपाधिसंपृक्तस्थेवात्मनों मोक्तृत्वादिविशेषलाभं दर्शायति । 
4४ नहि विधेकिनां परस्म(दन्यों जीवो नाम कर्ता भोक्ता वा विद्यते, नान्‍्योअतो5स्ति द्रष्टा' 
( बृह० ४।३।२३ ) इत्यादिश्रवणात्‌ । पर एवं तहि. खंसारी कर्ता भोक्‍ता चर प्रसज्येत, 
परस्मादन्यश्रेज्चितिमाब्जीवः कर्ता बुद्धधादिसंघातव्यतिरिक्तो न स्थातू--न, अविद्या- 
प्रत्युपस्थापितत्वात्कतृत्वभोक्तृत्वयीः । तथा च शास्त्रमू--यत्र हि हतमिव भवति तद्तिर 
इतरं पश्यति” (बृह० २।४।१४) इत्यविद्यावस्थायां कतृत्वभोक्‍तृत्वे दर्शायित्वा विद्यावस्थायां 
ते एव कठतत्वभोक्दत्वे निवारयथति--यत्र त्वस्य सवमात्मैवाभूत्तत्केन क॑ पश्येत्‌! ( बूह० 
२।४।१४) इति। तथा स्वष्नजञागरितयोरात्मन उपाधिसंपककृतं श्रम स्येनस्येवाकाशे विपरि- 
पततः भ्रावयित्वा तदभाव॑ सुषुधो प्राज्षे नाव्मना संपरिष्वक्तस्य श्राववति-- तद्दा अस्येतदाप्त- 
ऐसा मानने पर आत्माका मोक्षामाव प्रसंग होगा । आत्माका कतृंत्व स्वाभाविक होनेपर जेसे अग्निका 
औष्ण्यसे गोक्ष नहीं होता, बसे ही आत्माका कतृंत्वसे मोक्ष नहीं हो सकता। कतुंत्वसे मुक्त न हुएके 
पुरुषाथंकी सिद्धि नहीं होती, क्‍योंकि कतृंत्व दुःखरूप है । परन्तु कतृंत्व शक्तिकी स्थिति.होनेपर भी 
कतृत्व कार्यके परिहारसे पुरुषार्थ सिद्ध हो जायगा और उश्चका परिहार कारणके प्रिहारसे हो जायग्रा । 
जसे दाहशक्ति युक्त अग्निमें काष्ठ वियोगेसे दहुत का्यंका अमाव है, वसे यहाँ मी समझना चाहिए। 
परन्तु यह ठीक नहों है, क्योंकि शक्तिरूप सम्बन्धसे सम्बद्ध निमित्तोंका अत्यन्त परिहार नहीं हो 
सकता । परन्तु मोक्ष साधतके विधानसे मोक्ष सिद्ध हो जायगा ? नहों, क्योंकि जो साधनके अधीन है 
वह अनित्य है, ओर नित्य शुद्ध बुद्ध मुक्त आत्माके प्रतिपादतनसे मोक्ष सिद्धि अभिमत है, उसप्रकार 
का आत्मप्रतिपादन स्वाभाविक कतंत्वमें नहों हो सकता, इसलिए उपाधि धममंके अध्याससे ही 


आत्मामें कतृत्व है स्वाभाविक नहीं है । जसे कि ध्यायतीव ० ( मानो ध्यान करता है, मानो चलता 
है ) यह श्रुति है। और “आत्मेन्द्रियमनोयुक्त ०” ( बरीर, इन्द्रिय और मनसे युक्तको विवेकी लोग 
मोक्ता-संसारी कहते हैं ) इसप्रकार श्रुति उपाधि सम्बद्ध आत्मामें ही भमोक्तृत्व आदि विशेष लाभ 
दिखलाती है। क्योंकि “नान्यो5तो5स्ति द्वष्टा' ( उससे अन्य द्रष्टा नहीं है ) इत्यादि श्रुतिसे विवे- 
कियोंकी हृश्मिं परब्रह्मते अन्य कर्ता भोक्ता नामका जीव नहीं है। तो इससे परमात्मा ही संसारी, 
कर्ता, भोक्ता है ऐसा प्रंसक्त होगा । चेतन युक्त कर्ता जीव यदि परमात्मासे अन्य हो तो- बुद्धि आदि 
संधातसे व्यतिरिक्त न होगा, ऐसा नहीं, क्योंकि कतृंत्व, मोक्तृत्व अविद्यसे प्रत्युपस्थापित है, तथा 
थयन्न हि द्वतमिव०” ( जिस अवस्थामें ढंत-सा होता है वहीं अन्य अन्यको देखता है ) इसप्रकार 
अविद्या अवस्थामें कतृंत्व, भोक्तृत्व दिखलाकर “यन्न व्वस्य०” ( किन्तु जहाँ इसंके लिए सब आत्मा ही 
हो गया है वहाँ किसके द्वारा किसे देखे ) इसप्रकार विद्या अवस्थामें कतृंत्व, मोक्तृत्वका श्रुति निवा- 


रण करती है। उसी प्रकार स्वप्म और जागरित अवस्थामें आकाशमें उड़नेवाले स्येनके श्रमके समान 
आत्माका उपाधिके संम्पकसे उत्पन्न हुए श्रमका श्रवण कराकर श्रृति सुषुप्तिमें प्राश् आत्माके साथ 


सम्गक ऐक्स आफ हुएका श्रम्माभाव श्रवण कराती है---तह्वा०” ( इस ज्योति; स्वरूप आत्माका आध- 


अधि० २५ खू० ४० ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासद्दित ५१९, 


काममात्मकाममकामं रूपं शोकान्तरम्‌' ( बुह० ४।३।२१ ) इत्यारभ्य 'एषास्य परमा गतिरेपास्य 
परमा संपदेषो5स्थ परमो छोक एषोउस्थ परम आनन्द: ( बृह० ७४।३।३२ ) इत्युपसंहारात्‌ । 
तदेतदाहाचाय:--'यथा च तक्षोमयथा' इति। त्वथं चायं चः पठितः। नेव॑ मन्तब्यं- 
स्वाभाविकमेषात्मनः कठुत्वमग्नेरियोष्ण्यमिति | यथा तु तक्षा लोके वास्यादिकरणहस्त: 
कर्ता दुःखी भवति, स एव स्वगृहं प्राप्तो विमक्तवास्यादिकरणः स्वस्थो निरदृंतो निर्व्या- 
पारः सुखी भवत्येवमविद्याप्रत्युपस्थापितद्वेतसंपृक्त आत्मा स्वप्नजागरितावस्थयोः 
कर्ता दुःखी भवति, स॒ तच्छुमापनुत्तये स्वमात्मानं परं बह्म प्रविश्य विमुक्त कायंकरण- 
संघातो 5कर्ता सुखी भवति संप्रसादावस्थायाम्‌ । तथा मुक्त्यवस्थायामप्यविद्याध्वान्तं 
विद्याप्रदीपेन विधूयात्मेब केवलो निव्वृतः सुखी भवति। तक्षद्टान्तश्चेतावतांडशेन 
द्रष्टव्यः। तक्षा हि. विशिष्टेषु तक्षणादिव्यापारेष्वपेकष्येव प्रतिनियतानि करणानि 
वास्यादीनि कर्ता भवति, स्वशरीरेण त्वकर्तेव। एवमयमात्मा सर्वव्यापारेष्वपेक्ष्येव 
मन आदीनि करणानि कर्ता भवति, स्वात्मना त्वकतें वेति | नत्वात्मनस्तक्ष्ण इवाव- 
यवाः सन्ति येहसतादिभिरिव वास्यादीनि तक्षा मन आदीनि करणान्यात्मोपाददीत 
न्यस्येद्दा । के यत्तुक्तम-शास्राथवत्त्वादिभिह तुमिः स्वाभाविकमात्मनः कर्तृत्वमिति, 
तन्न, विधिशास्त्र तावद्यथाप्राप्तं कतंत्वसुपादाय करतंव्यविशेषमपद्शिति, न कतेत्व- 
मात्मनः प्रतिपादयति । नच स्वाभाविकमस्य कतुत्वमस्ति, ब्रह्मात्मत्वोपदेशादित्य- 
वोचाम, तस्मादविद्याकृतं कठंत्वमुपादाय विधिशास्त्रं प्रवर्तिष्यते। “कर्ता विज्ञानात्मा 


काम, आत्मकाम, अकाम और शोक शून्य स्वरूप है ) ऐसा आरम्मकर “'एषास्य०' (यह इस पुरुषकी 
परगतिं है, यह इसकी परम सम्पत्ति है, यह इसका परम लोक है, यह इसका परम आनन्द है ) ऐसा 
उपसंहार है । इसस्रे आचायंने “यथा च तक्षोमयथा' यह कहा है। सूत्रस्थ यह “'च' शब्द "तु! अथर्में 
पठित है । और ऐसा. नहीं-मानना चाहिए कि अग्निकी उष्णताके समान आत्माका कतृंत्व स्वाभाविक 
है । परस्नु-जैंसें लोकमें बसुला आदि करण युक्त हाथ वाला तक्ष [“बढ़ई ] कर्ता होकर दुःखी होता 
है, वही अपने घर जाकर बसुला आदि करणोंसे विमुक्त हुआ स्वस्थ, शझ्ाान्‍्त, ष्यापार शून्य ओर 
सुखी होता है, वसे ही अविद्यासे प्रत्युपस्थापित हतसे सम्बद्ध आत्मा स्वप्त और जागरित अवस्थाओंमें 
कर्ता होकर दुःखी होता है, वह आत्मा उस श्रमको निवृत्त करनेके लिए स्वस्वरूप परत्रह्ममें प्रवेशकर 
कार्य-करण संघातसे मुक्त होता हुआ सुषुप्ति अवस्थामें अकर्ता होकर सुखी होता है । उसी प्रकार मुक्ति 
अवस्थामें भी अविद्या अन्धकारको विद्या प्रदीपसे निवृत्तकर आत्मा ही केवल शान्‍्त और सुखी 
होता है । तक्ष दृषशान्त इतने अंशमें समझना चाहिए। तक्ष ही तक्षण | छीलना ] आदि विशिष्ट 
व्यापारोंसे प्रतनियत वसुला आदि करणोंकी अपेक्षासे ही कर्ता होता है, अपने शरीरसे तो अकर्ता 
ही है; वंसे यह भात्मा समस्त व्यापारोंमें मत आदि करणोंकी अपेक्षासे ही कर्ता होता है, अपने 
स्वरूपसे तो अकर्ता ही है। तक्षके समान आत्माके अवयव नहीं हैं जिससे कि ज॑से तक्ष हस्त आदि 


द्वारा वसुला आदिका ग्रहण और त्याग़ करता है, वसे आत्मा भी मन आदि करणोंका ग्रहण करे 
अथवा त्याग करे । जो यह कहा गया है कि शास्त्राथवत््व आदि हेतुओंसे आत्माका स्वामाविक 


क॒तृत्व है, वह यक्त नहीं है, क्योंकि विधि शास्त्र तो यथाप्राप्त [ छोक प्रसिद्ध ) कतृंत्वको लेकर 
कतंव्य विशेषका उपदेश करता है, आत्मामें कतृत्वका प्रतिपादन नहीं करता। आत्माका कतृ त्व 
स्वाभाविक नहीं है, क्योंकि उसमें ब्रह्मात्मत्वका उपदेश हे, ऐसा हम कह चुके हैं। इसलिए अविद्या- 


. सत्यानन्दी-दीपिका ॥॒ 
# 'स्वगंकामों यजेत' इत्यादि विधि शास्त्र कर्ताके बिना अनुपपन्न होता हुआ अपनी साथकता 


के लिए आत्मामें स्वाभाविक कतृत्व सिद्ध करता है । इसका समाधान 'तत्र! आदिसे कहते हैं। 


(२० ब्रह्मसूच्र-शाइरभाष्य [ आ० २ पा० ३ 


पुरुष: इत्येवंजातीयकमपि शास्त्रमनुवादरूपत्वाद्यथाप्राप्तमेवाविद्याकृतं कठुत्वमनु- 
वदिष्यति | एतेन विहारोपादाने परिहते, तयोरप्यनुवादरूपत्वात्‌। ननु संध्ये स्थाने 
प्रसपेषु करणेषु सवे शरीरे यथाकार्म परिचतत इति विहार उपद्ष्यमानः केवलस्या- 
त्मनः कर्तत्वमावहति । तथोपादाने5पि 'तदेषां प्राणानां विज्ञानेन विज्ञानमादाय' ( बृह० २।१। 
१७ ) इति करणेषु कर्मकरणविभक्ती श्रयमाणे केवलस्यात्मनः कठुंत्वं गमयत इति। 
अज्ोच्यते-न तावत्संध्ये स्थाने5त्यन्तमात्ममः करणविरमणमस्ति, 'सधीः स्वप्नो भृव्वेमं 
लोकमतिक्रासतिः ( ब्रृह० ४।३।७ ) इति । तत्रापि घीसंबन्धश्रवणात्‌। तथा चर स्मरन्ति-- 
इन्द्रियाणामुपरमे मनो5नुपरतं यदि । सेवते विषयानेव तद्विद्यात्स्वप्नद्शनम्‌ ॥ इति । 'कामादयरच 
सनसो वृत्तय:' इति श्रुतिः। ताश्थ स्वप्ने दश्यन्ते, तस्मात्समना एच स्वप्ने विहरति। 
# खिह(रोएपि च्व तत्रत्यो वाखनामय एवं नतु पारमाथिकोषस्ति। तथा च श्रुति 
रिवाकाराजुबद्धमेव स्वप्लव्यापारं वर्णयति--उतेव स्न्नीमिः सह मोदमानो जक्षदुतेवापि 
मयानि पश्यन! ( बृह० ४।३।१३ ) इति ! लछलोकिका अपि तथेव स्वप्न कथयन्ति-आरु 
क्षमिय गिरिश्टड़म, अद्राक्षमव वनराजिमिति | तथोपादाने5पि यद्यपि करणेषु कमंकरण- 
विभक्तिनिंदशः, तथापि तत्संपृक्तस्येवाव्मनः कतंत्व॑ द्रष्टन्यम्‌, केवले कतृंत्वासंभवस्य 





कृत कतृंत्वकों लेकर विधि शास्त्र प्रवृत्त होगा । कर्ता विज्ञानात्मा पुरुष: इसप्रकारका छास्त्र भी 
अनुवादरूप होनेसे यथाप्राप्त अविद्याकृत कतृत्वका ही अनुवाद करेगा। इससे विहार 8४ैर उपा- 
दानका परिहार हुंआ, क्योंकि वे भी अनुवादरूप हैं। परन्तु स्वप्नावस्थामें करणोंके प्रसुप्त होनेपर 


अपने शरीरमें यथेष्ट परिवर्तन करता है, इसप्रकार उपदेश किया हुआ विहार केवल शआत्मामें कतृंज्व 
को सिद्ध करता है, एवं उपादानमें मी तदेषां प्राणानां०” | वह बद्धिसे इन इन्द्रियोंकी शक्तिकी 


ग्रहण कर सोता हु. | इसप्रकार करणोंमें श्रूयमाण कम और करण विमक्ति केवल आत्माका कतुत्व 


ज्ञात कराती है । इसपर कहते हैं--स्वप्नावस्थामें आत्माका करणोंसे अत्यन्त विराम नहीं है, क्योंकि 
'सधीः स्वप्नो०? ( बुद्धि सहित स्वप्न होकर इस लोकका अतिक्रमण करता है ) इसप्रकार स्वप्नमें भी 


बुद्धिके साथ सम्बन्धका श्रवण है । जैसे कि 'इन्द्रियाणामुपरमे०' ( इन्द्रियोंके उपरत होनेपर यदि मन 
उपरत न होकर विषयोंका सेवन करता हैँ तो उसको स्वप्नदर्शन समझना चाहिए ) ऐसी स्मृति भी 


है, कामादयश्र मनसों वृत्तय:” ( काम आदि मनकी वत्तियाँ हैं ) ऐसी श्र ति है । वे वत्तियाँ स्वप्नमें 
देखी जाती हैं, इसलिए आत्मा स्वप्नमें मन सहित ही विहार करता है । और स्वप्नावस्थाका विहार 


मी वासनामय हो है प्रारमाथिक नहीं हे । इसप्रकार 'उतेव स्न्नीमिः०' ( स्त्रियोंके साथ आनन्द मानता 


हुआ, मित्रोंके साथ हंसता हुआ तथा व्याप्र आदिसे मय देखता हुआ रहता हे ) यह श्रुति 'इव' से 
अनुबद्ध ही स्वप्त व्यापारका वर्णन करती है । लोग भी उसी प्रकार स्वप्नका वर्णन करते हैं-- मानो 


मैं गिरिके शिखरपर चढा, मानों मैंने वनपंक्ति देखी । वसे ही उपादानमें मी यद्यपि करणोंमें दम 


. सत्यानन्दी-दीपिका 
# जसे 'योधा युध्यन्ते योध राजा युध्यते' यहाँ पहले योधाओंमें कतृ त्वकी विवक्षासे प्रथमा-त_तृ - 


विभक्ति है, पुनः उनमें करणत्वकी विवक्षासे 'योध:” तृतीया विभक्ति है। वसे ही 'विज्ञानं यज्ञ तनुते' 
यहाँ कतृ त्व विवक्षामें “विज्ञान पदमें प्रथमा है और “तदेषां प्राणानां विज्ञानेन विज्ञानमादाय” यहाँ 


करणत्वकी विवक्षासे विज्ञानपदसे तृतीया विभक्ति है, प्र॒वममें. विज्ञान जीव है, ऐसा अज्भीकार कर 


'विज्ञानं यज्ञ तनुते यह श्रुति कही गई है । अब उस श्रुतिसे उपाधि रहित आत्मामें कतृत्व प्राप्त होने 
पर यहाँ विज्ञानशब्द बुद्धिवाचक है, अतः उसमें कतृत्व है। आत्मामें तो बुद्धि उपाधिसे कतूंत्व 


है स्वत: नहीं । 'स एव वाचः० ( चित्तसे देवताका ध्यान कर वाणी द्वारा भन्‍त्र आदि उच्चारण किये 
जाते हैं और मजरोंसे यज्ञ शब्पद्ञ होता है, इसप्रकार चित्त और वाणीका पूर्वोत्तरमाव ही यज्ञ है )। 


अधि० १५० खसू० ४० |] भाषाजुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ५२१ 


दर्शितत्वात्‌। भवति च लोके5नेकप्रकारा विवक्षा-योधा युध्यन्ते, योथे राजा युध्यत 
इति । अपि चास्मिन्नुपादाने करणव्यापारोपरममात्र विवक्ष्यते, न स्वातन्त्रयं कस्य- 
चिदबुद्धिपूर्वकस्यापि स्वापे करणव्यापारोपरमस्य दरष्त्वात्‌ | यस्त्वयं व्यपदेशो दर्शितः 

विज्ञान यज्ञ तनुते' इति, स बुद्धरेव कतुृत्व॑ प्रापयति, विज्ञानशब्दस्य तत्र प्रसिद्धत्वात्‌, 
मनोननन्‍्तरं पाठाच्च। तस्य श्रद्धवव शिर: ( ते० २४ ) ईति च विज्ञानमयस्यात्मनः 
श्रद्धाइ्यययवत्वसंकीतनात्‌ , श्रद्धादीनां च बुद्धिधमत्वप्रसिंद्ें, विज्ञान देवाः सब ब्रह्म 
न्येष्मुपासते' ( तै० २७७१ ) इति चर वांक्यशेषात, ज्येष्टत्वस्थ च प्रथमजत्वस्य बुद्धो 
प्रसिद्धत्वात्‌ । 'स एप वाचश्रित्तरयोत्तरोत्तक्रमा यदज्ञ:' इति च श्रत्यन्तरें यश्षस्य वाग्बुद्धि- 
साध्यत्वावधारणात्‌। नच बुद्धेंः शक्तिविपर्ययः करणानां कतुत्वाभ्युपगमे भवति, 
सर्वेकारकाणामेव स्वस्वव्यापारेषु कतृत्वस्यावश्यंभावित्वात्‌। उपलब्ध्यपेक्ष॑ त्वेषां 
करणत्वम्‌ , सा चात्मनः | नच तस्यामप्यस्य -कतृत्वमस्ति, नित्योपलब्धिस्वरूपत्वात्‌। 
अहड्लारपूवंकमपि कतृत्व॑ नोपलब्चुभेवितुमहति, : अहड्भारस्याप्युपलभ्यमानत्वात्‌। न 
चेवं सति करणान्तरकव्पनाप्रसहूः, बुद्ध: करणत्वामभ्युपगमात्‌। समाध्यभावस्तु 
शास्त्राथवच्तवेनेव परिहतः, यथाप्राप्तमेव कठंत्वमुंपाद[य समाधिविधनात्‌ । तस्मात्कतृत्व- 
मप्यात्मन उपाधिनिमित्त मेवेति स्थितम ॥७०॥ 


विभक्ति और करण विभक्तिका निर्देश है, तो भी उनसे सम्बधित आत्माका ही कतृंत्व समझना 
चाहिए, क्‍योंकि केवल आत्मामें कतृत्वका असंभव * दिखलाया गया है। “योधा युद्ध करते हैं योधाओं 
द्वारा. राजा युद्ध करता है” इसतरह लोकमें अनेक प्रकारकी विवक्षा होती है ओर इस उपादानमें करण 
के व्यापारका विराममात्र विवज्लित है, किसीका ' स्वातन्त्य विवक्षित नहीं है, क्योंकि स्वप्नमें अबुद्धि- 
'पुवंक मी करणका व्यापार उपरम देखा जाता है ।- 'विज्ञानं यज्ञ तनुते' ( विज्ञान यज्ञका विस्तार 
करता है ) यह जो व्यपदेश दिखलाया गया है, वह बद्धिमें कतृत्व प्राप्त कराता है, क्योंकि विज्ञानशब्द 

उसमें प्रसिद्ध हे और मनके अनन्तर उसका पाठ है। “तस्य श्रद्धव शिरः' ( उसका श्रद्धा ही शिर है ) 


विज्ञानमय आत्माके श्रद्धा आदि अवयव कहे गये हैं ओर श्रद्धा आदि बद्धिके धमरूपसे प्रसिद्ध हैं । 
तथा “विज्ञान देवा:० (सब देव विज्ञानको ब्रह्मरूपसे, ज्येष्ठहूपसे छपासना करते हैं) ऐसा वाक्यशेष है। 


ज्येष्ठत्व और प्रथमजल्व बुद्धिमें प्रसिद्ध हैं, क्योंकि 'स वा एघ०” ( जो वाणी और चित्तका उत्तरोत्तर 
क्रम है, वही यह यज्ञ है ) इसप्रकार अन्य श्रतिमें यज्ञ वाणी और बद्धिसे साध्य अवधारित होता है । 
करणोंमें कतूंत्व स्वीकार करनेपर बुद्धिकी शक्तिका विपयंय नहीं होता, क्‍योंकि सब कारकोंका अपने 
अपने व्यापारमें कतृत्व अवव्यंगावी है। परन्तु उन करणोंमें करणत्व उपलब्धिकी अपेक्षासे है ओर 
वह उपलब्धि आत्माकी है। उसमें इसका कतृंत्व नहों है, क्योंकि वह नित्य उपलब्धि स्वरूप है। 
बहद्भार पूवंक कतृत्व भी उपलब्धाका नहों हो सकता, क्‍योंकि अहड्भार भी उपलबभ्यमान है। ऐसा 
होनेपर अन्य करणकी कल्पनाका प्रसद्भ भी नहीं है, क्योंकि बुद्धोको करणरूपसे स्वीकृत किया गया है। 
समाधिके अमावका तो शास्त्रार्थवत्त्से ही परिहार किया जा चुका है, क्योंकि यथा प्राप्त कतृत्वको 
लेकर ही समाधि ( निदिध्यासितव्यः ) का विधान है। इससे यह सिद्ध हुआ कि आत्मामें कतृत्व भी 
उपाधि निमित्तक ही है ॥| ४० ॥ 


सत्यानन्दी-दीपिका 
* अखण्ड साक्षी चंतन्य बुद्धि वृत्तियोंसे भिन्न होता हुआ विषयावच्छिन्नखू्पसे उत्पन्न होता है 


विषयावच्छिन्न चेतन्यको उपलब्धिमें बद्धि आदि करण हैं, इसलिए बुद्धि उपहित आत्मामें कतृंत्व है 
केवल आत्मामें नहों । इस प्रकार बद्धि विशिष्ट आत्मामें कतृंत्व माननेसे विशेषणीभत जड़ बद्धिमें 


(५३२ श्रह्मसूज्ञ-शाइूरभाष्य [ आअ० २ पा० हे 


( १६ परायत्ताधिकरणम । स्‌ू० ४१-७२ ) 
परात्तु तच्छूतेः ॥ ४१॥ 
पदच्छेदू--परात्‌, तु, तच्छ॒तेः । 

सूत्रार्थ--( तु ) शब्द शद्भुतकी निवृत्तिके लिए है, जीवका कतृंत्व आदि स्वभावतः नहीं है 
(परात्‌) परमात्मासे प्राप्त होता है, (तच्छते:) क्‍योंकि 'एष ह्येव' इत्यादि श्रुतिमें ऐसा प्रतिपादित है । 

यदि्द्मविद्यावस्थायामुपाधिनिबन्धनं कत्‌ त्व॑ं जोवस्याभिष्दितम्‌, तत्किमन- 
पेक्ष्येश्वरं भवत्याहोस्विदीश्वरापेक्षमेति भवति विचारणा। तत्न प्राप्त तावत्‌-नेश्वरम 
पेक्षते जीवः कतृत्व इति | कस्मात ? अपेक्षप्रयोजनाभावात्‌ । अयं हि. जीवः स्वयमेव 

गद्देषादिदोष प्रयुक्तः कारकान्तरसामग्रीसंपन्नः कतृत्वमनुभवितुं शकक्‍नोति। तस्य 

किमीश्वरः करिष्यति ? नच लोके प्रसिद्धिरस्ति कृष्यादिकास क्रियास्वनडुहादिवदी 
इवरो5परो5पेक्षितव्य इति। क्लेशात्मकेन च कतृत्वेन जन्तून्संसजत ईच्वरस्य 
नेघृण्यं प्रसज्येत, विषमफलं चेषां कठंत्व॑ं विद्धतो वेषम्यम्‌। ननु 'वषम्यनेघृण्ये-न 
सापेक्षत्वात्‌' ( ब्र० २५१३४ ) इत्युक्तम । सत्यमुक्तम , सति त्वीश्वरस्य सापेक्षत्वसंभवे 
सापेक्षत्व॑ चेच्वरस्य संभवति सतोज॑नन्‍्तूनां धर्माधमंयो), तयोइच सद्भावः सति 
जीवस्य कतुेत्वे । तदेव चेत्कतत्वमी ररापेक्षे स्वात्किविषयमीश्वरस्य सापेक्षत्वमुच्येत 
अक्ृताभ्यागमश्रेवं जीवस्य प्रसज्येत | तस्मात्स्वत एवास्य कठृ्‌त्वमिति। # एतां प्राप्ति तु 

अविद्या अवस्थामें जो यह उपाधि निमित्तक जीवमें कतृंत्व कहा गया है, क्या वह ईदवरकी 
अपेक्षाके विना होता है अथवा ईदबवरकी अपेक्षासे होता है, इस प्रकार विचार होता है । इसमें पृव॑पक्ष 
प्राप्त होता है--जीव अपने कतृंत्वमें ईश्वरकी अपेक्षा नहीं करता, किससे ? इससे कि अपेक्षाका प्रयो- 
जन नहीं है । यह जीव स्वयं ही राग्र, द्वेष आदि दोषोंसे प्रयुक्त होता हुआ कारक सामग्रीसे सम्पन्न होकर 
कतृ त्व अनुमव करनेमें समथथं होता है। उसका ईद्वर कया करेगा ? लोकमें ऐसी प्रसिद्धि नहीं है कि 
कृषि आदि क्रयाओंमें अनड्भुह (बेल) आदिके समान ईश्वर अपे क्षितव्य है । क्लेशात्मक कतृत्वसे जन्तुओंको 
उत्पन्न करनेवाले ईदवरमें नैध ण्य प्रसक्‍त होगा. और इन प्राणियोंके विषम फलवाले कतृत्वको उत्पन्न 


करनेवाले ईव्वरमें वंषम्य प्रसक्त होगा । परन्तु यह कहा जा चुका है कि “बेषम्यनेघृण्ये'न सापेक्षत्वात्‌ 
(प्राणियोंके कमंकी अपेक्षासे ईव्वरमें वषमभ्य और नेघ ण्य नहीं है) ठीक, ऐसा कहा जा चुका है। परन्तु 


ईद्वरमें सापेक्षत्व होनेपर ही यह उपपन्ने होगा । प्रांणियोंके धर्माच्म होनेपर ईश्वरमें सापेक्षत्व संभव है। 
जीवका कतृंत्व होनेपर उनका ( धर्मं और अधमंका ) सद्भाव है। यदि वही कतृंत्व ईश्वरकी अंपेक्षासे 
हो तो ईव्वरका -सापेक्षतव_ किस विषयका कहा जायगा । ऐसा होनेपर जीवको अक्ृताम्याभगम प्रसक्त 


संत्यानन्दी-दीपिका 
करणत्वकी उपपत्ति हो सकती है, अतः अन्य करणकी कल्पना युक्त नहीं है। हाँ, जो केवल बुद्धिको 


कर्न्ी मानते हैं, उनको तो अन्य करणकी कल्पना दुर्वार है। अत! आत्मामें ओपाधिक कतृंत्वको 
लेकर विधि आदि शास्त्र प्रवृत्त होते हैं। इसलिए “असदभत्व” प्रतिपादक श्रुतियोंके साथ विधिद्वारा 


कतृत्व प्रतिपांदक श्रुतियोंका कोई. विरोध नहीं है । पृवपक्ष में आत्माका स्वामाविक कतुंत्व है, सिद्धान्तमें 
ओपाधिक कतृत्व है ॥ ४० ॥ 


# जसे चन्दन आदि सामग्रीके होनेपर धर्मके अमावमें सुखके अभावका यद्यपि ज्ञान नहीं 
होता, तो भी 'पुण्यो व पुण्येन कमंणा सवति” ( बृह० ३।२।१३ ) (यह पुरुष पुण्य कमसे पुण्यशाली 
होता हू ) इत्यादि शास्त्र प्रमाणसे सुखके प्रति धर्में हेतुता सिद्ध होती है, वसे शास्त्रबलसे ईव्वर भी 
कारयिता सिद्ध होता है ॥ ४१ ॥ 


अधि० १६ खू० ७२ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासद्दित प्श्रे 


शब्देन व्यावत्यं प्रतिज्ञानीते-- परात्‌' इति । अविद्यावस्थायां कार्यकरणसंघाताविवेक- 
दशशिनो जीवस्याविद्यातिमिरान्धस्य सतः परस्पादात्मनः कर्माध्यक्षात्लवंभूताधिवासा 
त्साक्षिणइचेतयितुरी भ्वरात्तदलुश्ञया कठृत्वभोक्‍तृत्वलक्षणस्य खसंसारस्य सिद्धिः, तदलु 
गहहेतुकेनेव च विज्ञानेन मोक्षसिद्धिभवितुमहंति । कुतः ? तच्छुतेः। यद्यपि दोषप्रयुक्त 
सामग्रीसंपन्नश्च जीवः, यद्यपि च लोके कृष्यादिषु कमंसु नेश्व रकारणत्वं प्रसिद्धम, तथापि 
सर्वास्वेव प्रदृत्तिष्वीश्वरो हेतुकतति श्रुतेरवसीयते । तथा हि श्रतिमंवति-एष हां व साधु 
कम कारयति-तं यमेभ्यो छोकेभ्य उल्निनीषते । एप होवासाधु कम कारयति त॑ यमधो निनीषते ॥' ( कौषी ० 
३।८ ) इति । थ आस्मनि तिष्ठज्ञात्मानमन्तरो यमयति' इति चव॑ज्ञातीयका ॥ ४१ ॥ 


के 5 बा कक कारयित्त्वे सति वेषम्यनेघृण्ये स्यातामकृताभ्यागमश्च जीवस्येति 
त्युच्य न क 


कृतप्रयत्नापेक्षस्तु विहितप्रतिषिद्धावैयर्थ्यादिभ्य; ॥४२॥ 

पदच्छेद--#तप्रयत्नापेक्ष), तु, विहितप्रतिषिद्धावयर्थ्यादिभ्य: । 

सूत्नाथ---( तु ) शब्द पृवपक्षकी व्यावत्तिके लिए है, ( विहितश्रतिषिद्धाव यर्थ्यादिभ्यः ) वेदमें 
विहित और प्रतिषिद्ध कम व्यथ आदि न हों, इसलिए ईश्वर अपने कारयितृत्वमें ( कृतप्रयत्नापेक्षः ) 
जीव कृत प्रयत्नकी अपेक्षा करता है । 

तशब्द्श्रोदितदोषव्यावतंनाथ: । कृतो यः प्रयत्तो जीवस्य धर्माधमलक्षणस्तदपेक्ष 
एवेनमीश्वरः छारयति । ततडचते चोदिता दोषा न प्रसज्यन्ते | जीवकृतधर्मा धर्मवेषस्या 
पेक्ष एव तत्तत्कलानि विषम विभजे८्पर्जन्यवदीश्वरो निमित्तत्वमात्रेण । यथा लोके नाना- 
विधानां गुच्छगुल्मादीनां त्रीहियवादीनां चासाधारणेभ्यः स्वस्वबीजेभ्यों जायमानानां 
साधारण निमित्तं भचति पर्जन्यः । न छासखति पजन्ये रसपुष्पपलाशादिविषस्यं तेषां जायते, 
होगा, इससे जीवका स्वतः हो कतृंत्व है । इस पृव॑पक्षकी प्राप्तिको 'तु” श्ब्दसे निराकरण कर सूत्रकार 
प्रतिज्ञा करते हैं --'परात्‌” इत्यादि । अविद्यावस्थामें कार्यकरण संघातके साथ अभेददर्शी और अविद्या- 
रूप अन्धकारसे अन्ध होते हुए जीवके कतृंत्व, भोकतृत्वहप संसारकी सिद्धि कमोंके अध्यक्ष, सम्पूर्ण 
भूतोंके अधिष्ठान साक्षी, चेतयिता परमात्मा ईश्वरसे उसकी अनुज्ञाद्दारा है, उसके अनुग्रह हेतुक 
विज्ञानसे मोक्ष सिद्धि हो सकती है, किससे ? इससे कि उसकी श्रुति है। यद्यपि राग आदि दोषोंसे 
प्रयृकत एवं सामग्री सम्पन्न जीव है। यद्यपि लोकमें कृषि आदि कर्मोमें ईई्वर कारणरूपसे प्रसिद्ध नहीं 
है, तो मी सम्पूर्ण प्रवृत्तियोंमें ईइवर हेतु कर्ता ( प्रयोजककर्ता ) है, ऐसा श्रुतिसे निश्चित होता है । जैसे 
कि एप होव०' ( यही जिसको ऊपर ले जाना चाहता है उससे साधु कम कराता है और जिसको 
नीचे ले जाना चाहता है उससे यही अशुम कम कराता है ) और “य आत्मनि०” ( जो आत्मामें 
रहकर आत्माका नियमन करता है ) इस प्रकारकी श्रुतियाँ हैँ ॥४१॥ 


परन्तु इस प्रकार ईद्वरको कारयितृत्व होनेपर वेषम्य और नैधृण्य प्रसक्‍त होंगे और जीवको 
अकृभ्यागम प्रसक्‍त होगा । नहीं, ऐसा कहते हैं-- 


तु! छब्द शद्धित दोषोंकी व्यवत्तिके लिए है। जीवसे किया गया जो धर्मावमंरूप प्रयत्न है 

उसकी अपेक्षा करनेवाला ईववर उसको कराता है, उसप्ते वे शस्धित दोष प्रसकक्‍त नहीं होते । जीवकृत 

धर्माधमंके वषम्यको अपेक्षा करनेवाला ही ईश्वर मेंघके समान फेवल निमित्त रूपसे तत्‌, तत्‌ फलोंको 

विषमरूपसे विभक्त करता है। जसे लोकमें अपने-अपने असाधारण बीजोंसे जायमान अनेक प्रकारके 

गुच्छ, गुल्म ( छोटी लताएँ ) ब्रीहि, यव आदिके प्रति साधारण कारण पजंन्य होता है। पर्ेन्यके न 

होनेपर उनमें रस, पुष्प, फल, पत्र आदिका वैषम्य उत्पन्न नेहीं होता है। और अपने-अपने बीजोंके न 
हर 


५२४ श्रह्मसूत्-शाइू रभाष्य [ आ० २ पा० ३ 


नाप्यसत्स स्वस्वबीजेषु, एर्व जीवक्ृतप्रयत्नापेक्ष ईश्वरस्पेषां शुभाशुभ विदध्यादिति 
दिलष्यते | ननु कृतप्रयत्नापेक्षत्वमेव जोवस्य परायत्ते कठंत्वे नोपपयते, नेष दोषः । 
परायत्तेषपि हि कठतुत्वे करोत्येव जीवः, कुवेन्तं हि तमीस्वरः कारयति । अपि च पूर्व॑- 
प्रयत्नमपेक्ष्येदार्नी कारयति, पूर्वतरं च प्रयत्नमपेक्ष्य पू्वेम कारय दित्यनादित्वात्संसारस्ये- 
त्यनवयम्‌ । # कथं पुनरवगम्यते कृतप्रयत्नापेक्ष ईश्वर इति.? “विहितप्रतिषिद्धावेयर्थ्या- 
द्भ्य इत्याह | एवं हि (€्वगंकामो यजेत' 'ब्राह्मणो न हन्तव्यः” इत्येवंज(/तीयकस्य विहितस्य 
प्रतिबिद्धम्य चावेयथ्य भव॒ति, अन्यथा तदनथक स्यात्‌, ईश्वर एव विधिप्रतिषेधयोनियु- 
ज्येत्‌, अत्यन्तपरतन्तत्वाज्जीवस्यथ । तथा विहितकारिणमप्यनथन संरूजेत्प्रतिषिद्धकारि- 
णमप्यथन, ततदइच प्रामाण्यं बेदुस्यास्तमियात्‌ । ईइवरस्य चात्यन्तानपेक्षत्वे लोकिक- 
स्यापि पुरुषकार स्य वेयथ्यम, तथा देशकालनिमित्तानाम, पूर्वोक्तदोष प्रस ज्व्चेत्येबंजा- 
तीयकं दोषजातमादिय्रहणेन द्शयति ॥७४२॥ 
( १७ अंशाधिकरणम्‌ । खू० ४३-५३ ) 
अंश्ो नानाव्यपदेशादन्यथा चापि दाशक्रितवादित्वमधीयत एके ॥४३॥ 
पदच्छेद--अंश:, नानाव्यपदेशात्‌, अन्यथा, च, अपि, दाशकितवादित्वमू, अधीयते, एके । 
द सूत्रा्थं--( अंधः ) जीव ईइ्वरका कल्पित अंग है, ( नानाव्यपदेशात्‌ ) क्योंकि “य आत्मनि 
तिष्ठनु' इत्यादि श्रुतिमें दोनोंका भेद व्यपदेश है, ( अन्यथा चापि )-और उसी प्रकार अन्यथा-अभेदका 
मी व्यपदेश है, कारण कि ( एके ) एक शाखावाले (दाशकितवादित्वम्‌) ब्रह्म दाशा' इसप्रकार ब्रह्ममें 
दाशकितवत्व आदिका ( अधीयते ) पाठ करते हैं । ह न 
# जीवेइबरयोरुपकार्योपकारकभाव उक्तः। स लव संबद्धयोरेव लोके रष्टो यथा 


होनेपर भी वषम्य उत्पन्न नहीं होता, बसे ही जीव कृत प्रयत्नकी अपेक्षा करनेवाला ईश्वर उनके शुभ 
और अशुमका विधान करे, यह युक्त है। परन्तु जीवका परमेश्वर अधीन कतृंत्व होनेपर ईइवरमें जीव- 
कृत प्रयत्नकी अपेक्षा उपपन्न नहीं होती । यह दोष नहीं है, क्योंकि ईव्वरसे प्राप्त कतृंत्व होनेंपर भी 
जीव कश्ता ही है, करते हुए उसको ईव्वर कराता है। और पूव्व॑ प्रयत्नक्नी अपेक्षाकर इस समय उसे 
कराता है, और पृव॑तर प्रयत्नकी अपेक्षाकर पृव॑में कराया, इस प्रकार संसारके अनादि होनेसे दोष नहीं 
है । परन्तु यह कैसे अवगत हो कि ईश्वर जीव कृत प्रयत्नको अपेक्षा करनेवाला है ? 'विहितप्रतिषिद्धा- 
बेयथ्यदिभ्य:' ऐसा कहा है। ऐसा होनेपर 'स्वरगंकामों यजेत' (स्वगंकी कामना करनेवाला याग 
करे ) ब्राह्मणो न हत्तव्यः” ( ब्राह्ममका हनन नहीं करना चाहिए ) इसप्रकारके विहित और 
प्रतिषिद्ध व्यथे नहीं होते, अन्यथा वे निरथंक हो जायेंगे, ईइवर ही विधि और प्रतिषेधमें नियुक्त 
करे, क्योंकि जीव अल्यन्त परतन्त्र है। वसे [ वेद ] विहित कर्म करनेवालेका अन्थंके साथ और 
प्रतिषिद्ध करनेवालेका अथंके साथ सम्बन्ध होने छग जायगा तो उसे वेदका प्रामाण्य अस्त हो 


जायगा । ईव्वरकी अत्यन्त अनपेक्षा होनेपर लौकिक पुरुषा्थ भी व्यथ हो जायगा, व॑से ही देश, काल 
ओर निमित्तोंके पूर्वोक्त दोष प्रसद्भ इसप्रकारके दोष समुदाय आदिके ग्रहणत्रे दिखलाते हैं ॥४२॥ 
जीव और ईइ्वरका उपकारयं-उपकारक भाव कहा गया, और लोकमें वह सम्बद्धोंका ही देखा 


रे . खत्यानन्दी-दीपिका क हा 
# जीवोंको न किये कर्मोका फल भी भोगता पड़ेगा । ईइ्वरमें वषम्य और नैधु ण्य दोष प्रसक्त 


होगा, इसलिए जीवकृत शुभाशुभ कर्मोकी अपेक्षा करनेवाले ईदइवर में कारयित्व होनेसे 'एष हां व 


साधुकम कारयति' इत्यादि श्रुतिका 'स्वगंकामों यजेत” “ब्राह्मणों न हन्तव्यः” इत्यादि विधि-प्रतिषेध 
श्रुतियोंके साथ कोई विरोध नहीं है ॥४२॥ 


अधि० ९७ खू० ४३ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीकासद्दित ण्श्५ 


स्वामिभ्रत्ययोयंथा वाग्निविस्फुलिज्ञयोः | ततश्व जीवेश्वरयोरप्युपकार्योपकारकभावाभ्यु- 
पगमात्कि स्वामिश्र॒त्यवत्संबन्ध आहोस्विदग्निविस्फुलिज्ञवदित्यस्यां विचिकित्सायाम- 
नियमो वा प्राप्तोति । अथवा स्वामिश्रत्यप्रकारेष्वेवेशित्रीशितव्यभावस्य प्रसिद्धत्वात्त- 
द्विध एव संब॑न्ध इति प्राप्तोति । अतो ब्रवोति-अंश इति। जीव देश्वरस्यांशों भवितु- 
मह॑ंति, यथा5ग्नेविस्फुलिज्रः । अंश इवांशः, न हि निरवयधस्य मुख्यों5शः संभवति | 
कस्मात्पुननिरवयवत्वात्स एवं न भवति ? नानाव्यपदेशात्‌ । सोअ्न्वेष्न्यः स विजिज्ञासि- 
तब्य:' ( छा० ८4।७।१ ) 'एतमेव विदित्वा मुनिमंवति', 'य आत्मनि तिष्ठज्ञात्मानमन्तरों यमयति!' 
इति चेव॑ज्ञातीयकों भेदनिद शो नासति भेदे युज्यते | ननचु चाय नानाव्यपदेशः सुतरां 
स्वामिश्रत्यसारूप्ये युज्यते इत्यत आह--अन्यथा चापीति। नच नएनाव्यपदेशादेव 
केवलादं शत्वप्रतिपत्तिः । कि तहिं ? अन्यथा चापि व्यपदेशों भ्रवत्यनानात्वस्य प्रति- 
पादकः। तथा हिं--एके शाखिनो दाशकितवादिभावं ब्रह्मण आमनन्त्याथवंणिका 
ब्रह्मसूक्ते-- ब्रह्म दाशा ब्रह्म दासा ब्रह्मेवेमे कितवा:' इत्यादिना। दाशा य एते केवर्ता 
प्रसिद्धा', ये चामी दासाः स्वामिष्वात्मानमुपक्षपयन्ति, ये चान्‍ये कितवा यूतकृतरुते सब 
ब्रहों वेति हीनजन्तूदादहरणेन सवषामेव नामरूपकृतकायकरणसंघातप्रविष्टानां जीवानां 
ब्रह्मत्वमाह । तथान्यत्रापि ब्रह्मप्रक्रियायामेवायमर्थः प्रपत्च्यते--त्वं स्त्री त्व॑ पुमानसि 
त्व॑ कुमार उत वा कुमारी । त्वं जीणों दण्डेन वल्चसि त्वं जातो भवसि विश्वतोमुख:” ( इब्े० ४।३ ) 
जाता है, ज॑ंसे स्वामी और सेवकका अथवा जेसे अग्नि और विस्फुलिज्धका । उससे जोव और ईश्वरका 
भी उपकार्योपकफारकभाव स्वीकार होनेसे क्‍या वह स्वामी और सेवकके समान है अथवा अग्नि और 
विस्फुलिड्रके समान है ? इसप्रकार संशय होनेपर अनियम प्राप्त होता है। अथवा स्वामी और 
सेवकके प्रकारोंमें जिस प्रकारका ईशितू और ईशितव्यमाव प्रसिद्ध है उसी प्रकारका ही सम्बन्ध प्राप्त 
होता है। इससे कहते हैं-“अंशः” इत्यादि । जीव ईश्व रका अंश हो सकता है, जैसे अग्निका विस्फुलिज्ध । 
अंशके समान अंश है, कारण कि निरवयवका मुख्य अंश संभव नहीं है। परन्तु निरवयव होनेसे 
परमात्मा ही जीव क्‍यों नहीं होता है ? 'नानाब्यपदेशात्‌” ( भेंदका व्यपदेश है ) 'सोडन्वेश्व्य;०' 
( उसका अन्वेषण करना चाहिए और उसकी विश्येष. जिज्ञासा करनी चाहिए ) 'एतमेव ०” ( उसीको 
जानकर मुनि होता है ) “य आत्सनि०” ( जो आत्माके अन्तर रहकर आत्माका नियमन करता है ) 
इसप्रकारका भेदनिर्देश भेद न होनेपर नहीं घटता। परन्तु यह भेदव्यपदेश स्वामी और सेवकके 
साहव्यसे सुतरां घट सकता है। इसपर कहते हैं-'अन्यथा चापि! अन्य प्रकारसे मी। केवल भेंद- 
व्यपदेशसे ही अंशत्व ज्ञान नहीं होता, किन्तु अन्य प्रकारसे भी अभेद प्रतिपादक व्यपदेश है । जंसे 
एक आथवंण शाखावाले 'ब्रह्मदाशा०' ( ब्रह्म ही दाश-धीवर हैं, ब्रह्म ही दास हैं ब्रह्म ही ये कितव- 
जुआरी हैं ) इत्यादिसे ब्रह्मसृक्तमें ब्रह्के दाश और कितव आदि भावका कथन करते हैं । दाशा-जो ये 
कैवतरूपसे प्रसिद्ध हैं। ओर ये जो दास हैं--स्वामीके लिए अपनेको उपक्षय करते हैं। और जो अन्य 
कितव-चूत करनेवाले हैं, वे सब ब्रह्म ही हैं । इसप्रकार हीन जन्तुओंके उदाहरणसे नाम-रूपकृृत का्ये- 
करण संघातमें प्रविष्ट समी जीवोंको ब्रह्म कहा है । इसी प्रकार अन्यत्र ब्रह्म प्रकरणमें मी यही अर्थ 
विस्तृत किया जाता है--्वं स्त्री०' ( तृ स्त्री है, तू पुरुष है, तु कुमार है अथवा कुमारी है और 


. सत्यानन्दी-दीपिका 
न आत्मामें वित्यत्व, अकतृत्व आदि कहकर अब उसका ब्रह्मके साथ अमंद सिद्ध करते हैं 


इसप्रकार हेतुहेतुम-ड्राव संगतिसे इस अधिकरणका आरम्म है। पूव्॑पक्षमें प्रत्यकसे अभिन्न ब्रह्म असिद्ध 
है और रिद्धान्तमें सिद्ध है, इसप्रकार दोनोंमें मंद है ।॥ ४३ ॥ 


५श्द ब्रद्मयमत्न-शाइ र भाष्य [ आ० २ पा० ३ 


इति । 'सर्वाणि रूपाणि विचित्य धीरो नामानि कृत्वाउइमिवदन्यदास्ते! इति च। “नान्यो5तो5स्ति 
वृष्टा' ( बृह० ३७१२३ ) इत्यादिश्रुतिभ्यश्थास्यार्थस्य सिद्धिः | चेतन्यं चाविशिएग जीवेश्वर- 
योयंथा5ग्निविस्फुलिज्ञयोरोष्ण्यम । अतो भेदाभेदावगमाण्यामंशत्वावगमः ॥ ४३ ॥ 
कुतरचांशत्वावगमः ?-- 
मन्त्रवर्णाच | ४४ || 

पदच्छेद--मन्त्रवर्णात्‌, च । 

सूत्रार्थ--और 'पादोउस्य सर्वा भूतानि०” इस मन्त्रसे जीवमें अंशत्व अवगम होता है । 

% मन्त्रवर्णचेतमर्थभवगमयति-तावानस्य महिसा ततो ज्यायांद्च पूरुषः | पादो5स्य 
सर्वा भूतानि ज़िपादस्यास्॒त दिवि ॥! ( छा० ३)१२।६ ) इति। अज्न भूतशब्देन जीवप्रधानानि 
स्थावरजज्ञमानि निर्दिशति, 'अहिंसन्सवेभूतान्यन्यत्र तोथ्थेभ्य: इति प्रयोगात्‌ | अंशः पादो 
भाग इत्यनर्थान्तरम्‌। तस्मादष्यंशत्वाचगमः ॥ ४७ | 

कुतश्चां शत्वावगमः -- 

हे 
अपि च स्मयेते ॥ ४५ ॥ 
पदच्छेदू--अपि, च, स्मय॑ते । 
सूत्राथं--(अपिच) और (स्मयंत्ते) 'ममेवांशो ०” इस स्सृतिमें मी जीव ईश्वरका अंश कहा गया है । 
88 इंश्वरगीतास्व॒पि चेश्वरांशत्व जीवस्य स्मयंतें-ममैवांगो जीवलोके जीवभूत; सनातन: 
(गी० १५७) इ ति। तस्मादप्यंशत्वावगमः। यत्तक्तम-स्वामिशभ्र॒व्या[दिष्वेवेशित्री शितव्यमावो 


तू ही वृद्ध होकर दण्डके सहारे चलता है, तु ही [ प्रपचचरूपसे ] उत्पन्न होकर अनेकरूप हो जाता है ) 
ओर 'सर्वाणि रूपाणि०” (सत्र रूपोंका निर्माणकर नाम रखकर शब्द व्यवहार करता हुआ रहता है) 
'नान्‍्यो ० ( उससे अन्य द्रष्टा नहों है ) इत्यादि श्रुतियोंस उसी अर्थकी सिद्धि होती है। जसे अग्नि 
और विस्फुलिड्गरोंका औष्ण्य समान है, वंसे जीव और ईद्वरका चेतन्‍्य समान है। अतः भेद और 
अभेदके अवगमसे अंशत्वका अवगम होता है ॥ ४३ ॥ 

जीवमें अंशतवका अवगम किससे होता है ? 

“'तावानस्य०' ( उतनी ही इस ( गायत्रयाख्य ब्रह्म ) की महिमा है, तथा इससे मी निरविकार 
पुरुष उत्कृष्ट है। सम्पुणं भूत इसका एक पाद हैं और इसका त्रिपांद अमृत, प्रकाशमय स्वात्मामें 
स्थित है ) यह मन्त्रवर्ण उसी अथंका अवगम कराता है। यहाँ श्रुति भूतशब्दसे जीवप्रधान स्थावर 
और जज्जमोंका निर्देश करती है, क्योंकि 'अर्हिंसनू०” ( तीथों-झास्त्रोक्त कममोंसे अन्यत्र सब भूतोंकी 
अहिसा करता हुआ ) ऐसा प्रयोग है। अंश, पाद, भाग इनका अन्य अथ्थ नहीं है आर्थात्‌ एकाथ 
वाची शब्द हैं। इससे भी जीवमें अंशत्वका अवगभ होता है ॥॥ ४४ ॥ 

और जीवमें अंशत्वका अवगम किससे होता है ? 

'ममैवांशो ० (इस जीव लोक (देह) में यह सनातन जीवात्मा. मेरा अंश है) इसप्रकार भगवद्‌- 

सत्यानन्दी-दीपिका 

“तावानस्य०' इस मन्त्रमें भूतशब्दसे 'मवन्तीति भूतानि' इस व्युत्पत्तिसे कार्यमात्रका ग्रहण 
है, क्योंकि 'अर्हिंसन्‌ सवभूतान्यन्यन्नर इस मन्त्रमें भूतशब्द प्राणीमात्रका वाचक है। यद्य॑पि 
'पादो5स्थ सर्चा भूतानि! इस मन्त्रमें भूतोंकी पाद छब्दसे निर्देश किया ग़या है, तो भी कोई विरोध 
नहों है, क्योंकि अंश, पाद, माग एकाथ्थंवाची शब्द हैं, इसलिए जीव ईश्वरका अंश है ॥| ४४ ॥ 

९ अविद्यासे कल्पित मेंदको लेकर जीव ईश्वरका अंशांशिमाव है । इसप्रकार शास्त्र 


अधि० १७ सू० ४६ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ५२७ 


लोके प्रसिद्ध इति, यद्यप्यंषा लोके प्रसिद्धिस्तथापि शास्त्रात्त्वत्रां शां शित्वमी शित्री शितव्य- 
भावश्च निश्चीयते । निरतिशयोपाधिसंपन्नइचेश्वरो निहीनोपाधिसंपन्नाओीवान्प्रशास्तीति 
न किचिटद्ठिप्रतिषिध्यते ॥ ४५ ॥ 

अन्वाह--ननु जीवस्येश्वरांशत्वाभ्युपगम तदीयेन संसारदुःखोपभोगेनांशिन 
ईश्वरस्यापि दुःखित्व॑ं स्थातू, यथा लोके हस्तपादाद्यन्यतमाड़गतेन दुःखेनाड्िनों देवद- 
त्तस्य दुःखित्वं तद्वत्‌। ततश्र तत्पाप्तानां महत्तरं दुःखं प्राप्नुयात्‌ू, अतो वर पूर्वावस्थ 
संसार एवास्त्विति सम्यग्द्शंनानथंक्यप्रसहुः स्यादिति, अन्नोच्यते-- 

प्रकाशादिवन्ने वं पर! ॥ ४६॥ 

पदच्छेद--प्रकाशादिवत्‌, न, एवम्‌, परः । 

सूत्राथ--जसा जीवात्मा दुःखी होता है, ( एवम्‌ ) बसे ( परः ) परमात्मा (प्रकाशादिवत्‌) 
प्रकाश आदि समान ( न ) दुःखी नहीों होता । 

यथा जीवः संस(रदुःखमनुभवति, नेवं पर ईश्वरो5नुभवतोति प्रतिज्ञानीमहे। 
जीवों हाविद्यावेशवशाहे हाथात्ममावमिव गत्वा तत्कृतेन दुःखेन दुःख्यहमित्यविद्यया कृत 

खोपभोगमभिमन्यते, नैव॑ परमेश्वरस्य देहाद्यात्ममावों दुःखाभिमानो वा5स्ति । ज़ीव- 

स्याप्यविद्याकृतनामरूपनिर्द त्तद्हेन्द्रियाद्यपाध्यविवेकश्रमनिमित्त एवं दुःखाभिमानों 
नतु पारमाथिको5स्ति | यथा च स्वदेद्गतदाहंच्छेदादिनिमित्तं ढुःखं तदभिमानसश्रा- 


गीतामें मी जीवको ईश्वरका अंदर स्मरण किया जाता है। इससे मी अंशत्वका अवगम (ज्ञान ) 
होता है । जो यह कहा गया है कि स्वामी और सेवकमें ईशित्‌ और ईशितव्यमाव लोकमें प्रसिद्ध है । 
यद्यपि लोकमें ऐसी प्रसिद्धि है, तथापि यहाँ घास्त्रसे अंशांशित्व, ईशितू और ईशितव्यमाव निश्चय 
किया जाता है। निरतिशय उपाधि सम्पन्न ईश्वर हीन उपाधि सम्पन्न जीवोंपर शासन करता है, 
इसमें कुछ मी विरुद्ध नहीं है । ॥ ४५ ॥ 

यहाँ कहते हैं--जेसे लोकमें हाथ, पैर आदिमें से किसी एक अद्भुगत दुःखसे अड्भी देवदत्तको 
दुःख होता है, वंसे जीवको ईश्वरका अंश स्वीकार करनेपर उसके संसार दुःखके उपभोगसे अंशी 
ईद्वरकों भी दुःख होगा । उससे उसे ( ब्रह्मको ) प्राप्त हुए जनोंको महान्‌ दुःख ( समष्टि दुःख ) 
प्राप्त होगा । इसलिए पूर्वावस्था वाला संसार ही तो श्रेष्ठ है, इससे सम्यग्ज्ञानको निरथंक प्रसद्ध 
होगा । इसपर कहते हैं -- 

जसे जीव संसारदु:खका अनुभव करता है, वसे परमेश्वर अनुमव नहीं करता, ऐसी हम 
प्रतिज्ञा क ते हैं। जीव अविद्याके आवेशके बलसे देह आदिमें आत्ममाव-सा प्राप्त कर तत्कृत दुःखसे 
'मैं दुःखी हूँ” इस प्रकार अविद्याकृत दुःखके उपमोगका अभिमान करता है, बसे परमात्माको देह 
झादिमें श्ात्ममाव अथवा दुःखामिमान नहीं है । जीवका भी अविद्याकृत नाम रूपसे निवृ'त्त-संपादित 
देह, इन्द्रिय आदि उपाधिके अविवेक-भ्रमनिमित्तक ही दुःखाभिमान है पारम/थिक नहीं है। जैसे 
अपने देहगत दाह छेदन आदि निमित्तक दुःखका उस देहके आत्माभिमानकोी भ्रान्तिसि अनुमव करता 
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ओर शासक भाव भी औपाधिक ही है । इस विषयमें सुरेश्वाराचायेने भी कहा है--- 

ईशेशितव्यसम्वन्धः प्रत्यगज्ञानहेतुज: | सम्यग्ज्ञाने तमोध्वस्तावीरवराणामपीरवरः ॥ 
( ईश और ईशितव्यका सम्बन्ध प्रत्यगात्माफे अज्ञान हेतुसे उत्पन्न होता है। सम्यग्शञान होनेपर अज्ञान- 
तमके ध्वस्त होनेसे वह ईश्वरोंका भी ईश्वर है ) ॥ ४५. ॥ 


०२८ ब्रह्मसूत्र-शाइरभाष्य [ आ० ५ पा० ३ 


या 5 सुभवति, तथा पुत्रमित्रादिगोचर मपि दुःखं तदभिमान श्रान्त्येवानुभवत्यहमेच पुत्रो ५ 
हमेव मित्रमित्येवं स्नेहवशेन पुत्रमित्रादिष्यभिनिविशमान: । ततश्र निश्चितमेतद्वगस्यते- 
मिथ्याभिमानभ्रमनिमित्त एव ठुःखानुभव इति। व्यतिरेकदर्शनाक्षेवमवगम्यते, तथा 
हि-पुत्रमित्रादिमत्सु बहुषूपविष्ट षु तत्संबन्धाभिमानिष्वितरेषु च पुत्रों झ॒तो मित्र॑ सुतमित्येव- 
मायद्घोषिते येषामेव पुत्रमितआादिमत्वाभिमानस्तेषामेव तन्निमित्तं दुःखमुत्पयते, नाभि 
मानहीनानां परिवाजकादीन।म्‌। अतश्र लोकिकस्यापि पुंस* सम्यग्दरनाथंवत्त्वं दष्टम, 
किमुत विषयशुन्यादात्मनो5न्यद्वस्त्वन्तमपश्यतो  नित्यचेतन्यमात्रस्वरूपस्येति । 
तस्मान्नास्ति सम्यग्दशंनानथंक्य प्रसज्ृः। प्रकाशादिवदिति निदर्शानोपन्यासः--यथा 
प्रकाशः सोस्श्वान्द्रमसो वा वियद्व्याप्यावतिष्ठमानो5ह्ल्याद्यपाधिसंबन्धात्ते प्वूजुवका- 
दिभावं प्रतिपंचमानेषु तत्तद्धावमिव प्रतिपद्यममानो5पि न परमार्थतस्तद्भावं प्रतिपयते । 
यथा चाकाशो घटादिषु गच्छत्सु गच्छन्निव विभाव्यमानोपि न. परमाथतो गच्छति 
यथा चोदशरावादिकम्पनात्तद्गधते सूर्यप्रतिबिम्बे कम्पमानेषपि न- तद्घधान्सू्यं: कम्पते 
एवमविद्याप्रत्युपस्थापिते बुद्धयाद्यपहिते जीवाण्य5शे दु.खायमानेषपि न तद्बानीश्वरो 
दुःखायते । जीवस्यापि दुःखप्राप्तिरविद्यानिमित्तेवेत्युक्तम। तथा चाविद्यानिमित्तजीव- 
भावव्युदासेन त्रह्ममावमेव जीवस्य - प्रतिपादयन्ति वेदान्ताः-तत््वमसि' इृत्येबमादय:, 
तस्मान्नास्ति जेवेन ठु:खेन परमात्मनो दुःखित्वप्रसड़। ॥ ४६ ॥ 

स्मरन्ति च ॥ ४७॥ 
पदच्छेद--स्म रन्ति, च । 
सूत्रा्थं--और जीव दुःखसे परमेश्वर दुःखीं नहीं होता, इस विषयमें “तत्र या परमात्मा० 
यह स्पृति भी है । 
है, वसे “मैं ही पुत्र हैं “में ही मित्र हैँ! इस प्रकार स्नेहवश पुत्र, मित्र आदिमें अभिनिवेश करता 
हुआ पुत्र, मित्र आदि विषयक दुःखका भी उनके अभिमान अ्रान्तिसे अनुभव - करता है। उससे यह 
निश्चित अवगत होता कि मिथ्यामिमान भ्रम निमित्तक ही दुःखका अनुमव है और व्यतिरेक दशंनसे 


भी ऐसा अवगत होता है । जैसे कि पुत्र, मित्र आदि परिवारवाले उनमें सम्बन्धके अभिमानी और 
उस सम्बन्ध अभिमान रहित बहुतोंके बेठे रहनेपर वहाँ “पुत्र मरा, मित्र मरा' इत्यादि उद्घोषित 


होनेपर उन्हें ही तन्निमित्तक दुःख उत्पन्न होता है जिन्हें पुत्र, मित्र आदिमत्त्वका “ अमिमान है, उनके 
अभिमान रहित संन्यासी आदिको नही होता । इससे लौकिक पुरुषका भी सम्यर्दशंन साथंक देखा 
जाता है, तो विषय शुन्य आत्मासे भिन्न वस्तुको.न देखनेवाले, नित्य चेतन्यमात्र स्वरूपमें स्थित पुरुषके 
विषयमें कहना ही क्या है, इसलिए सम्यग्दशंनका अनथंक प्रसद्भ नहीं है। प्रकाश आदिके समान' 
यह दृशन्तका उपन्यास है-- जैसे सूयं अथवा चन्द्रमाका प्रकाश आकाशको व्याप्कर अवस्थित होतां 
हुआ अज़लि आदि उपाधिके सम्बन्धसे उनमें ऋजु, वक्रमाव प्राप्त होनेपर तत्‌ तत्‌ भाव-सा प्राप्त 
होता हुआ भी परमार्थंसे तद्भावको प्राप्त नहीं होता, अथवा जेसे घट आदिके चलते होनेपर चलता 
हुआ-सा प्रतीयमान भी आकाश परमा्थंसे नहीं चलता, अथवा जैसे जलपात्र आदिके कम्पनसे तद््‌गत 
सूय॑ प्रतिविभ्वके कॉपनेपर भी उस प्रतिविभ्ववाला सुयय नहीं काँपता है, वेसे भविद्यासे प्रत्युपस्थापित 
बुद्धि आदिसे उपहित जीव नामक अंशके दुःखित-सा होनेपर भी उस अंशवाला ईववर दुःखी नहीं 
होता । जीवकी दुःखप्राप्ति मी अविद्या निमित्तक ही है, ऐसा कहा जा चुका है। इस प्रकार 'तक्त्वमसि' 
इत्यादि बेदान्त अविद्यानिमित्तक जीवभावका निरसन कर जीवके ब्रह्ममावका ही प्रतिपादन करते 
हैं। इसलिए जीव सम्बन्धी दुःखसे परमात्मामें दुःखित्व प्रसद्ध नहीं है ॥ ४६ ॥ 


अधि० १७ खू० ४७ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासद्दित ७२९, 


8 स्मरन्ति च व्यासादयो-यथा जेवेन दुःखेन न परमात्मा दुःखायत इति। वत्र 
यः परमात्मा हि स नित्यो निगुण: स्मतः। न लिप्यते फलेश्रापि पद्मपत्रमिवाम्मसा ॥ कर्माष्मा 
स्वपरो योञसो मोक्षबन्धेः स युज्यते । स सप्तद्शकेनापि राशिना युज्यते पुन:॥' हृति | चशब्दात्स- 


मामनन्ति चेति वाक्यशेषः | 'तयोरन्यः पिप्पलं स्वाहत््यइनन्नन्यो अभिचाकशीति' (श्रे० ४६ ) 
इति । 'एकस्तथा सवभूतान्तरात्मा न लिप्यते लोकदुःखेन बाझाः: (कठ० ७५।११) इति।च ॥४७ ॥ 


अच्ाह--यदि तह्ोक एवं सवंधां भूतानामन्तरात्मा स्यात्कथमलुज्ञापरिहारो 
स्‍्थातां लोकिको वेदिकों चेति ? नन्नु चांशो जीव ईश्वरस्येत्युक्तम । तद्धे दाच्चानुज्ञापरि- 
हारो तदाश्रयावव्यतिकीर्णाबुपपे ते, किमत्र चोद्यत इति ? उच्यते-मेतदेवम्‌, अनंशत्व- 
मपि हि जीवस्याभेदवादिन्यः श्रतयः प्रतिपादयन्ति-यत्सृष्टा तदेवानुप्राविशत” (तै०- २।६।१), 
'ान्यो5तो5स्ति द्वष्टा' (बृह०३॥७।२३), 'रत्यो: स मत्युमाप्नोति य इह नानेव पश्यति' (बृह०४।७।- 
१९) 'तत्वमसि' (छा० ६4।७) अहं ब्रह्मास्मि' (बृह० १।४।१०) इत्येबंजातीयकाः । नन्नु भेदा- 
भेदावगमाशभ्यामंदत्वं सिद्धयतीत्युक्तम्‌ । स्यादेतदेवम-यचमावपि भेदाभेदो प्रतिपिपाद- 
यिषितों स्याठाम, अमेद एव त्वत्र प्रतिपिपादयिषित:, त्मात्मत्वप्रतिपत्तों पुरुषाथ सिद्ध: 
स्वभावप्राप्तस्तु भेदो5नूचते | नच निरवयवस्य ब्रह्मणो मुख्यो5शो जीवः संभवतीत्यु 
क्तम्‌। तस्मात्पर एवेकः सवंषां भूतानामन्तरात्मा जीवभावेनावस्थित इत्यतो वक्तव्या5- 
नुशापरिहारोपपत्तिः । तां ब्रूमः-- 

तन्न यः परमात्मा०” ( उन दोनोंमें जो परमात्मा है वह नित्य निगुण कहा गया है, जेसे 


कमलपत्र जलसे लिप्त नहीं होता, वसे यह कमफलोंसे लिप्त नहीं होता है। और जो अन्य कर्मात्मा 
( जीवांत्मा ) है वह बन्ध और मोक्षसे युक्त होता है, वह इस सतरह राशिसे पुनः युक्त होता है ) इस 


प्रकार व्यास आदि कहते हैं कि. जीव- सम्बन्धी दु:ःखसे परमात्मा दुःखी नहों होता है। “च” शब्दसे 
समामनन्ति' ( और श्रतियाँ कहती हैं ) ऐसा वाक्यशेष है। “तयोरन्यं:०” (उनमें एक उसके स्वादिष्ट 


फलोंको भोगता है ओर दूसरा उन्हें न भोगता हुआ देखता रहता है ) 'एकस्तथा०” ( उसीप्रकार 


सम्पूण भूतोंका एक ही अन्तरात्मा संसारके दु/खसे लिप्त नहीं होता, किन्तु उससे बाहर रहता है ) 
ऐसी श्रतियाँ हैं ॥ ४७ ॥ 


इसपर हम कहते हैं--यदि एक ही सब भतोंका अन्तरात्मा हो तो लौकिक और वेदिक विधि 


ओर निषेध कंसे होंगे ? परन्तु ऐसा कहा जा. चुका है कि जीव ईर्वरका अंश है। जीव और ईश्वरमें 
भेद होनेसे तदाभ्रय अनुज्ञा ( विधि ) और परिहार ( प्रतिषेध ) असंकर होकर उपपन्न होंगे, तो 


यहाँ शबद्धा किस प्रकार करते हो ? कहते हैं--यह ऐसा नहीं है, क्योंकि “तत्सृष्ठा० ( उसे उत्पन्न कर 
उसमें ही अनुप्रवेश किया ) 'नान्यो०” ( उससे अन्य द्रष्टा नहों है ) 'रत्यो: स०” ( जो इसमें नाना-सा 
देखता है वह मृत्युसे मृत्युको प्राप्त होता है ) 'तकत्तमसि' अहंब्रह्मास्मि' इसप्रकारकी अभेद प्रतिपादक 
श्रतियाँ जीवको अनंञ्य प्रतिपादित करती हैं। परन्तु भेद और अभेदके अवगमसे अंश्वत्व सिद्ध होता 


. है, ऐसा कहां गया है। यह ऐंसा होता यदि भेद और अभेद दोनोंका फ्रतिपादन करना दइष्ट होता, 
परन्तु अभेद ही यहाँ प्रतिंपांदित करना अमीष्ट है, क्योंकि ब्रह्मात्मत्व प्रतिपत्ति होनेपर पुरुषांथैकी सिद्धि 


है। अविद्याइृत भेदका तो केबल अनुवाद' किया जाता है और यह मी कहा जा चुका है कि निरवयव 
ब्रह्मका मुख्य अंध जीव नहों हो सकता । इसलिए एक परमात्मा ही सब भूतोंका अन्तरात्मा जीवरूपसे 
सत्यानन्दी-दीपिका 
बुद्धिकम निद्रयप्राणपञ्ककैमेनसा. घिया । शरीरं सप्तदशमिः सूध्ष्मं तलिड्रमुच्यते ॥ पद्षदशी$३-२३ । 
कः पाँच जानेन्द्रिय, पाँच कर्मेन्द्रिय, पाँच प्रणा, मन और बुद्धि इस सतरह तत्त्वोंके समुदायकों 


प्राप्त करना बन्ध है ओर ज्ञानद्वारा उनसे मुक्त होना मोक्ष है। यह जीवमें होता है, किन्तु नित्यमुक्त 
परमात्मामें नहों ॥ ४७ ॥ 


५३० ब्रह्मसुत्र-शाबूर भाष्य [ अ० २ पा० ३ 


अनुज्ञापरिहारों देहसंबन्धाज्ज्योतिरादिवत्‌ ॥ ४८ ॥ 
पदच्छेद्‌ू--अनुज्ञापरिहा रो, देहसम्बन्धात्‌, ज्योतिरादिवत्‌ । 

सून्नार्थ-- (अनुज्ञापरिहारौ) “मित्र सेव्यम्‌! “शत्रु: परिहतंव्य:” इस प्रकार अनुज्ञा और परिहार 
एक आत्मामें भी ( देहसम्बन्धात्‌ ) ) देहके साथ तादात्म्य सम्बन्धसे उपपन्न हैं, ( ज्योतिरादिवत्‌ ) 
ज॑से अग्निके एक होनेपर भी इ्मशानकी अग्नि परिहरणीय है अन्य नहीं । 

& “ऋतो भार्यामुपेयात्‌' इत्यनुज्ञा, 'गुवज्ञनां नोपगच्छेत्‌” इति परिहारः, तथा अग्नीषो 
मीय॑ पशु संक्षपयेत्‌' इत्यनुज्ञा, “न हिंस्यात्सर्वा भूतानि' इति परिह।रः, एवं लोके5पि मित्रम- 
पसेवितव्यमित्यनुशा, शत्रः परिहर्तव्व इति परिहार: एवंप्रकारावनुज्ञापरिहारावेकत्वे 
प्यात्मनो देहसंबन्धात्स्याताम्‌ । देहे: संबन्धों देहसंबन्धः । कः पुनद्‌ हसंबन्धः * देहादि 
रय॑ संघातो 5हमेवेत्यात्मनि विपरीतप्रत्ययोत्पत्तिः । दृष्टा च सा सर्वप्राणिनामहं गच्छा- 
म्यहमागच्छाम्यहमन्घो 5हमननन्‍्चो5हं मूढठो5हममूढ इतीत्येवमात्मिका । न हास्याः 
सम्यर्द्र्शनादन्यन्निवारकमसिति । प्राक्तु सम्यग्द्शनात्प्रततेषा भ्रान्तिः सर्वजन्तुषु । तदे 
वमविद्यानिमित्तदेहाद्रपाधिसंबन्धकृतादविशेषादेकात्म्या भ्युपगमे 5प्य नुज्ञापरि हा राववक- 
स्येते। सम्यग्द्शिनस्तहां नुशापरिहारानथथंकयं प्रात्म्‌ । न, तस्य कृताथ त्वान्नियोज्यत्वानु 
पपत्ते: | हेयोपादेययोहिं नियोज्यो नियोक्तव्यः स्यात्‌ । आत्मनस्त्वतिरिक्त हेयमुपादेयं॑ 

वा वस्त्वपश्यन्कर्थ नियुज्येत ? न चात्मात्मन्येव नियोज्यः स्यात्‌ | शरीरव्यतिरेकद्॒शिन 
अवस्थित है, इससे अनुज्ञा और परिहारकी उपपरत्ति कहनी चाहिए ? उसको हम कहते हैं--- 

“ऋतो भार्याम्ुपेयात्‌' (मासिक धर्मकी शुद्धिके अनन्तर स्त्रीके साथ गृहस्थ करना चाहिए )यह 
विधि है ओर “गुवद्गनां०' (गुरु पत्नीके साथ प्रसद्भ नहीं करना चाहिए) यह निषेध है । “अग्नीषोमीयं०' 
( अग्नीषोमीय पशुका वध करना चाहिए ) यह- विधि है ओर “न हिंस्यात्‌०” (किसी भी प्राणीकी हिसा 
नहीं करनी चाहिए ) यह निषेध है। इस प्रकार लोकमें मी 'मिन्नमुपसेवितव्यम्‌” ( मित्रका उपसेवन 
करना चाहिए ) यह विधि है ओर “शन्नःपरिहतव्य० (दत्रका त्याग करना चाहिए) यह निषेध है । 
इस प्रकारके विधि और प्रतिषेध आत्माके एक होनेपर भी देहके सम्बन्धसे होंगे । देहोंके साथ सम्बन्ध 
देह सम्बन्ध है । परन्तु .देहसम्बन्ध क्या है ? यह देहादि संघात "मैं ही हूँ इस प्रकार आत्मामें विपरीत 
प्रत्ययकी उत्पत्ति । वह “मैं जाता हूँ, मैं आता हूँ, मैं अन्ध हूँ, मैं अन्ध नहीं हैँ, मैं मृढ हूँ, मैं मूढ़ 
नहीं है, इस रूपसे सब प्राणियोंमें देखी जाती है । इसका सम्यग्ददांनसे भिन्न निवारक नहीं है। तत्त्व- 
ज्ञानके पूव यह भ्रान्ति सब प्राणियोंमें सन्‍तत ( निरन्तर ) है। इस कारण अविद्या निमित्त देह आदि 
उपाधिके सम्बन्धसे-किये गये विशेष ( भेद ) से एकात्मत्व स्वीकार करनेपर भी विधि ओर प्रतिषेंध 
दो सकते हैं। तब सम्यग्दर्शीके' विधि और प्रतिषेध व्यथ हो जायेंगे । नहीं, क्योंकि वह क्ृताथ॑ होनेसे 
नियोज्य नहीं हो सकता है, इसलिए हेव और उपादेयमें ही नियोज्य नियुक्त करने योग्य होता है । 
परन्तु आत्मासे भिन्न हेय ओर उपादेय वस्तुको न देखता हुआ वह कंसे नियुक्त होगा ? और आत्मा 
अपनेमें ही नियोज्य नहीं होता । यदि कहो कि शरीरसे पृथक अपनेको जाननेवाला ही नियोज्य है, 

सत्यानन्दी-दीपिका 
& यहाँ 'इदं मया कतंव्यम'(यह मुझे करना चाहिए)ऐसी बद्धि जिसमें हो वह नियोज्य कहा जाता 
है। भ्रान्तिके अमावकाल ( सुषुप्ति ) में जब अज्ञानी भी नियोज्य नहीं है, तब आत्मवित॒के विषयमें तो 
फिर जहना ही कया है। अनात्मामें आत्मामिमान ही तो प्रवतंक है, वह तत्त्ववित॒का आत्मज्ञानसे निवृत्त 
हो जाता है, अतः वह किससे भी प्रवृत्त्य नहीं है। जैंसे-क्रव्यात्‌-क्रव्यं मांसमत्ति इति क्रव्यात्‌ अग्निः' 
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एव नियोज्तत्वमिति चेत्‌-न, तत्संहतत्वाभिमानात्‌ | सत्यं व्यतिरेकद्शिनो नियोज्यत्वं 
तथापिव्योमादिवद्े हायसंहतत्वमपश्यत एवात्मनो नियोज्यत्वाभिमानः। नहि देहायसंह- 
तत्वद्शिनः कस्यचिदपि नियोगो दृष्ठः, किमुतेकाव्स्यद्शिनः । नच नियोगाभावात्सस्य ग्द 
शिनो यथेचेष्टाप्रसड़। । सर्वत्राभिमानस्येव प्रवर्तकत्वाद्भिमानाभावातच्च सम्यग्द्शिनः । 
तस्माद हसंवन्धादेवानुज्ञापरिहारो, ज्योतिशादिवत्‌। यथा ज्योतिष एणकत्वे5प्यग्निः 
क्रव्यात्परिहियते, नेतरः । यथा च प्रकाश एकस्यापि सवितुरमेष्यदेशसंबद्ध: परिहियते, 
नेतरः शुचिभूमिष्ठः। तथा भोमाः प्रदेशा वजवेडूर्यादय उपादोयन्ते, भोमा अपि सन्‍्तो 
नरकलेवरादयः परिहियन्ते। तथा मूत्रपुरीषं गवां पवित्रतया परिगशृद्यते तदेव जात्यन्तरे 
परिंवज्येते, तद्वत्‌ ॥४८॥ 
असंतर्तेश्चाव्यतिकरः ॥ ४९ || 

पदच्छेद--असन्तते:, च, अव्यतिकरः 

सूत्रा्थ--( च ) परन्तु ( असन्ततेः ) जीवात्माका सब दरीरोंके साथ सम्बन्ध न होनेसे 
( अव्यतिकर: ) कमफलका संकर नहीं होगा । 

& स्यातां नामनुज्ञापरिहारावेकस्थाप्यात्मनो देहविशेषयोगात्र्‌ । यरुत्यं क्मफल- 
संबन्धः स चेकात्स्याभ्युपगमे व्यतिकीयत स्वाम्येकत्वादिति चेतू-नेतदेवम्‌, असंततेः। 
नहि कतुर्मोक्‍्तुश्चात्मनः संततः सर्वेः शरीरे! संबन्धो5स्ति | उपाधितन्जो हि जीव 
इत्युक्तम्‌। उपाध्यसंतानाच्च नास्ति जीवसंतानः । ततश्व कमव्यतिकरः फलव्यतिकरो 
वा न मविष्यति ॥ ४९ ॥ ः 

तो यह युक्त नहीं है, क्योंकि देह आदि संघातमें .अभिमान वाला है। यद्यपि यह ठीक है कि देह 
आदि संधातसे भिन्न अपनेको जाननेवाला नियोज्य है, तथापि आकाश आदिके समान देह आदिसे 
असंहत अपनेको न जाननेवालेमें नियोज्यत्व अमिमान है। देह आदिसे असंहतत्व देखनेवाले किसी- 
का भी नियोग नहीं देखा गया है, तब आत्मेकत्वदर्शीके विषयमें तो कहना हो क्‍या है। नियोगके 
ने होनेसे सम्यग्दर्शीमें यथेष्ट चेष्टाका प्रस॒द्भ मी नहीं है, क्योंकि सत्र अभिमान हो प्रवतंक है सम्य- 
ग्दर्शीवें अभिमान नहों है । अत: देहके सम्बन्धसे ही ज्योति आदिके समान विधि और निषेध हैं । 
जैते ज्योति एक होनेपर मी क्रव्यात्‌ अग्ति ( इध्शानकी अग्नि ) का परिहार किया जाता है, अन्यका 


नहीं । अथवा ज४ एक सूयका भी अपवित्र देश सम्बद्ध प्रकाश परिहृत होता है अन्य पवित्र भूमिस्थ 
प्रकाश परिहृत नहों होता । और वजन, वड्ूयं आदि भूमि प्रदेशोंका उपादान (ग्रहण) होता है, परन्तु 


नरकलेवर आदि मौम होते हुए मी परिहत होते हैं। और जैसे गोका मृत्र ओर गोबर पवित्ररूपसे 
गृहीत होते हैं, वे हो अन्य जातिके त्याग किये जाते हैं । ऐसा यहाँ प्रकरणमें मी समझना चाहिए ।४८। 


आत्माके एक होनेपर मी देह विशेष सम्बन्धसे विधि और निषेध होंगे । परन्तु जो यह कर्मे- 

फल सम्बन्ध है उसका एक आत्माके स्वीकार करनेमें संकर हो जायगा, क्योंकि स्वामी एक है। ऐसा 

यदि कहो तो यह ऐसा नहीं हैं, क्योंकि असन्तति है। कर्ता भोक्ता आत्माका सब शरीरोंके साथ 

सन्तत सम्बन्ध नहीं है । यह कहा जा चुका है कि जीव उपाधिके अधीन है। उपाधिके सन्तत न 
सत्यानन्दी-दीपिका 

इ्मदान अग्निका परिहार किया जाता है अन्यका नहीं, वसे आत्मा एक होनेपर मी उपाधिके 


सम्बन्धसे अनुज्ञा और परिहारके योग्य होता है और उपाधि रहित होनेये वह अनुज्ञा और परिहारसे 
मुक्त हो जाता है ॥ ४८ ॥ 


#& तद्गुणसारत्वात्‌' (ब्र० सु० २।३३०) इस सूत्रत्ते बुद्धि उपहित आत्माको ही कर्ता भोक्ता 
स्थापित किया गधा है । देह भेदसे बुद्धि भेद, बुद्धि भेदसे कर्ता मोक्ताका मो भेद माना गया है। 
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आभास एवं च ॥ ५० | 

पदच्छेद--आभास:, एव, च । 

सूत्आञा्थ--( च ) और ( आमास एवं ) जीव परमात्माका अभास ही है, अतः कम अथवा 
कमंफलका संकर नहीं है । 

४ आभास एव चेष जीवः परस्यात्मनो जलूसूर्यकादिवत्प्रतिपत्तव्यः। न स एव 
साक्षात्‌ । नापि वस्त्वन्तरम । अतश्व यथा नेकस्मिञ्जअलूसूयके कम्पमाने जलखूयकान्तरं 
कम्पते,णवं ने कस्मिजीचे कर्मफल संबन्धिनि ज्ञीवान्तरस्य तत्संबन्धः | एवमप्यव्यतिकर एव 
करफलयो: । आभ्ासस्य चाविद्याकृतत्वात्तदाश्रयस्य संसारस्याविद्याकृतत्वोपपत्तिरिति, 
तद्व्युदासेन जल पारमाथिकस्य ब्रह्मात्ममावस्योपदेशोपपत्तिः | येषां तु बहव आत्मनस्ते च 
सब सर्वंगतास्तेषामेवेष व्यतिकरः प्राप्नोति। कथम ? बहदो विभवश्चात्मानश्वेतन्यमात्र- 
स्वरूपा निगु णा निरतिशयाश्व। तदथ्थ साधारणं प्रधान तन्निमित्तेषां भोगापवर्ग सिद्धिरिति 
सांख्याः। सति बहुत्वे विभुत्वे च घटकुड्यादिसमाना द्रव्यमात्रस्थरूपाः स्वतो5चेतना 
आत्मानस्तदुपकरणानि चाणूनि मां स्यचेतनानि | तत्रात्मद्रव्याणां मनोद्र॒व्याणां च संयो- 
गान्नवेच्छादयो वेशेंषिका आत्मगुणा उत्पचन्ते। ते चाव्यतिकरेण प्रत्येकमात्मसु समवयन्ति 
स संलारः। तेषां नवानामात्मगुणानामत्यन्तानुत्पादो मोक्ष इति काणादाः । तत्रसांख्यानां 


होनेसे जीव भी सन्तत नहीं है । उससे कम संकर अथवा फलसंकर नहीं होगा ॥ ४९॥ 

जल गत सूर्य प्रतिबिम्ब आदिके समान यह जीव परमात्माका आभास-प्रतिबिम्ब ही समझना 
चाहिए । वह साक्षात्‌ परमात्मा ही नहीं है और अन्य वस्तु मी नहीं है, इससे जंसे एक जलसूयंक 
( जलगत सूय प्रतिबिम्ब ) के कॉपनेपर अन्य जलूसूयंक नहीं काँपता है, वेसे ही एक जीव कमेफल 
सम्बन्धी होनेपर अन्य जीवका उस ( कमंफल ) के साथ सम्बन्ध नहीं होता । इस प्रकार मी कम 
ओर फलका असंकर ही है और आभास अविद्याकृत होनेसे उसके आश्रित संसारमें मी अविद्याकृतत्व 
उपपन्न है उसके निराकरणसे पारमा्थिक ब्रह्मात्ममावका उपदेश उपपन्न होता है। परन्तु जिनके 
मतमें आत्मा अनेक हैं और वे सब सवंगत ( व्यापक ) हैं उनके मतमें ही यह संकर प्राप्त होता है । 
किस प्रकार ? आत्मा बहुत, विश्व, चेतन्यमात्र स्वरूप, निगुण और निरतिशय हैं, उनके लिए प्रधान 
साधारण है, तन्निमित्तक उनका मोग और अपवग्ग सिद्ध होता है, ऐसा सांख्य मानते हैं। आत्मा 
अनेक और विभू होनेपर धट, कोठरी आदिके समान द्रव्यमात्र स्वूप, स्वतः आत्मा अचेतन है और 
उनके उपकरण मन अणु और अचेतन हैं। उनमें आत्मद्रव्य और मनोद्रव्यके संयोगसे इच्छा 
आदि नो आत्माके विशेष गुण उत्पन्न होते हैं। वे संकरके विना प्रत्येक आत्मामें समवायसम्बन्धसे 
रहते हैं वह संसार है, और उन नौ आत्मगरुणोंकी अत्यन्त अनुत्पत्ति मोक्ष है, ऐसा काणाद मनते हैं । 

सत्यानन्दी-दौपिका 
एक बुद्धिका दूसरे शरीरके साथ सम्बन्ध न होनेसे तदुपहितका भी सम्बन्ध नहीं है, अतः शरीर 
भेदसे जीवका भेद होनेपर कर्मों अथवा कम फलका संकर नहों होगा ॥| ४९ ॥ 

* जसे घटाकाश घट उपाधिसे महाकाशका अंश्-सा है, वसे जीव बुद्धि उपाधिसे परमात्माका 
अंश-सा है, यह कहा जा चुका है। परन्तु इस अवच्छेदवादमें अरुचि प्रदर्शित करनेके लिए एवं 
और “एकस्तथा सवभूतान्तरात्मा रूपं रूपं प्रतिरपो बहिइच ॥” ( क० २।२॥९) इत्यादि श्रुति सिद्ध 
प्रतिबिम्बवादकों सूचित करनेके लिए भगवात्र सृत्रकारने आमास एवं च' इस सूत्रमें आमास पद 
दिया है। अनुपहित परमात्मा जीव नहीं हो सकता है, क्योंकि उपाधिका अनुभव होता है और जीव 
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तावच्ेतन्यस्वरूपत्वात्सर्वात्मनां संनिधानायविशेषाचेकस्य सुखदुःखसंबन्धे सव षां सख- 
दुःखसंबन्धः प्राप्नोति। स्यादेतत्‌-प्रधानप्रव॒त्तेः पुरुषकेवल्याथंत्वाद्‌ व्यवस्था भविष्यति । 
अन्यथा हि स्वविभूतिख्यापनार्था प्रधानप्रवृत्तिः स्यात्‌। तथा चानिर्मोक्षः प्रसज्येतेति । 
नेतत्सारम, नह्मभिऊलूषितसिद्धिनिबन्धना व्यवस्था शक्या विज्ञातुम्‌। उपपच्त्या तु कया- 
चिद्व्यवस्थोच्येत । असत्यां पुनरुपपत्तों काम मा भूद भिलूदितं पुरुषकेवल्यम॑, प्राप्नोति तु 
व्यवस्थाहेत्वमावाद्व्यतिकरः | काणादानामपि यदकेनात्मना मनः संयुज्यते, तदा5 5स्मा- 
न्तरेरपि नानतरीयकः संयोगः स्यात्संनिधानायविशेषात्‌ । ततश्र हेत्वविशेषात्फलाविशेष 
इत्येकस्यात्मन: सखदुःखयोगे सर्वात्मनामपि समान सुखदुःखित्व॑ प्रसज्येत ॥ ५० ॥ 
स्यादेतत्‌ू--अदृश्निमित्तो नियमों भविष्यतीति। नेत्याह-- 


अदृशनियमात्‌ ॥ ५१॥ 

सूत्राथं--अदृश्के नियम न होनेसे क्मंफलका संकर ही है । 
बहुष्धात्मस्वाकादावत्सवगतेषु प्रतिशरी र॑ बाह्या भ्यन्तराविशेषेण संनि हितेषु मनो 
वाकायधंर्माचमलक्षणमदश्मुपाज्यते । खांख्याना तावत्तरनाव्मसमवायि प्रधानवर्ति 
उनमें सांख्योंके मतमें वतन्यस्वरूप होनेसे सब आत्माओंके संनिधान आदिके अविशेष होनेके कारण 
एक आत्माके सुख दुःखके साथ सम्बन्ध होनेपर सबको सुख दुःखका सम्बन्ध प्राप्त होवा है। ऐसा ही 
हो, परन्तु प्रधानकी प्रवृत्ति पुरुषके कैवल्यक्रे लिए होनेसे [ सुख-दुःखकी | व्यवस्था हो जायगो, अन्यथा 
प्रधानकी प्रवृत्ति अपनी विभूति प्रसिद्धिके लिए होगी, तो इससे मोक्षामाव प्रसक्त होगा । यह युक्त 
नहीं है, क्योंकि अमिलषित सिद्धिके अधीन व्यवस्था अवधत नहीं हो सकती, यदि कहो कि किसी 
उपपत्तिसे व्यवस्था हो जायंगी, तों उपपत्तिके न होनेपर यथेष्ट अभिलषित पुरुष कंवल्य नहों होगा, 
अपितु व्यवस्थाका हेतु न होनेस्वे संकर प्राप्त होता है। कणाद अनुयायियोंके मतमें मी जब एक 
आत्माके साथ मनका संयोग होता है, तब अन्य आत्माओंके साथ भी अवद्य संयोग होगा, क्‍योंकि 
संनिधान आदि समान हैं । उससे हेतु ( मन संयोग ) के अविशेष होनेसे फल मी अविशेष ( समान ) 
होगा, तो इस प्रकार एक आत्मामें सुख-दुःखका सम्बन्ध होनेपर सब आत्माओंमें मी समान सुख 
दुःख प्रसक्त होंगे ॥ ५० ॥ 

यह हो कि अद्ृष्ट निमित्तक नियम हो जायगा, इसपर कहते हैं कि ऐसा नहों--- 

आकाशथके समान सवगत प्रत्येक शरीरमें अन्तर बाहर समानरूपसे संनिहित अनेक आत्माओंमें 


मन, वाणी और दरीर द्वारा धर्मापमहूप अहृष्ट उपाजन किया जाता है। सांख्तोंके मतमें वह अदृष्ट 
अनात्मसमवायी प्रधानवतीं है । प्रधानके साधारण होनेसे प्रत्येक आत्मामें वह सुख दुःखके उपमोगका 


सत्यानन्दी-दीपिका 

परमात्मासे भिन्न भी नहीं है, क्योंकि 'स एव इह प्रविष्ट:ः ( बृहु० १।४५७ ) इत्यादि अभेद प्रतिपादक 
श्रुतिसि विरोध होता है, अतः अविद्या, तत्काये बुद्धिमें परमात्माका प्रतिबिम्ब ही जीव है। वेश्ेषिक 
मतमें आत्मा अनेक जड़ और द्रव्य हैं, और मन जड़ अनेक और द्रव्य हैं। उन दोनोंके संयोगसे 
आत्मामें बुद्धि (ज्ञान) इच्छा, प्रयत्न, सुख, दुःख, देष, धम, अधर्म और भावना नामका संस्कार ये नो 
विशेष गुण उत्पन्न होते हैं। इनसे आत्माकों संसार होता है। जब सब. पदार्थोंका. तत्त्वज्ञान होता है 
तो पुनः ये गुण उत्पन्न नहों होते यही आत्माका मोक्ष है अर्थात्‌ इनके मतमें श्रोत्र, त्वक्‌, चक्षु, रसना, 
प्राण और मन ये छः इन्दियाँ, छः उनके विषय, छ: विषयोंके ज्ञान, सुख, दुःख और शरीर, इस प्रकार 
इक्कीस दु:ःखोंका ध्वंसरूप मोक्ष है उनके मतमें भी आत्मा संगत होनेसे कमंफलका संकर 
प्राप्त होता है ॥५०॥॥ 


५३७ अह्मसुअ-शाडइू रभाष्य [ आ० २ पा०३ 


प्रधानसाथारण्याजन्न प्रत्यात्मं सुखदुःखोपभोगस्य नियामकमुपपते | काणादानामपि 
पूर्वंब॒त्साधार णेनाव्मम्नःसंयोगेन निर्वर्तितस्यादशस्याप्यस्येवात्मन दद्मदष्टमिति नियमे 
हेत्वभावादेष एव दोषः ॥ ५१ ॥ 

स्यादेतत-अहमिदं फल प्राप्नवानीदं परिहराणीत्थ॑ प्रयता इत्थं करवाणीत्येवंविधा अभि- 
संध्यादयः प्रत्यात्म॑ प्रचत॑माना अदृष्टस्यात्मनां च स्वस्वामिभावं नियंस्यन्तीति। नेत्याह- 


अमिसंध्यादिष्वपि चेवम्‌ ॥ १२॥ 
पदच्छेदू-- अभिसन्ध्यादिषु, च, एवम्‌ । 
सूत्रार्थ--( अभिसन्ध्यादिष्वपि ) संकल्प आदिमें मी ( चेवम्‌ ) अधहृष्टका नियामकत्व नहों 
है, अत: पूर्वोक्त दोष बसे ही है । द 
अभिसंध्यादीनामपि साधारणेनेवात्ममनः संयोगेन सर्वात्मसंनिधों क्रियमाणानां 
नियमहेतुत्वानुपपत्ते रुक्तदीषानुषज्ञ एंव ॥ ५२ ॥ 
प्रदेशादिति चेन्नान्तर्मावात्‌ ॥ ५३॥ 
पद्च्छेद--प्रदेशात्‌, इति, चेत्‌, न, अन्तर्भावात्‌ । द 
सूत्राथं--( प्रदेशात्‌ ) आत्माओंके विभु होनेपर मी शरोरावच्छिन्न आत्मप्रदेशमें मन संयोग 
हो, उसी आत्मप्रदेशसे संकल्य आदिका निथम होगा, ( इति चेन्न ) ऐसा नहीं, ( अन्तर्मावात्‌ ) क्योंकि 
सब दरीरोंमें उन आत्माओंका अन्तर्भाव है, अतः उक्त दोष ज्योंका त्यों है । 
अथोच्येत-विभुत्वे पप्यात्मनः शरीर प्रतिष्ठेन मनसा संयोगः शरीरावच्छिन्न एवात्मप्रदेशे 
भविष्यति, अतः प्रदे शक्॒ता व्यवस्था5मिसंध्यादीनामदश्स्य सुखदुःखयोश्व भविष्यतीति। 
तद॒पि नोपपद्मयते, कस्मातू ! अन्तर्मावात्‌ । विभुध्वाविशेषाद्धि सब एवात्मानः सवशरीरेष्व- 
न्‍्तर्भंवन्ति | तत्न न वेशेषिकेः शरी रावच्छिन्नो ५ प्वाव्मनः प्रदेशः कल्पयितुं दक्यः | कल्प्यमा- 
नो5प्ययं निष्प्रदे शस्थात्मनः प्रदेशः काल्‍्पनिकत्वाद व न पारमाथिक काय नियन्तुं शकनो- 
ति। दशारीरभपि सर्थास्मसंनिधाबुत्पद्यममानमस्येवात्मनो नेतरेषामिति न नियन्तुं शक्‍ष्यम्‌ । 
नियामक उपपन्न नहीं होता । काणादोंके मतमें भी पृवके समान साधारण आत्मा और मनके संयोगसे 
संपादित अहृष्टके 'यह अद्ृष्ट इसी आत्माका है! इस नियममें हेतुके न होनेसे यही दोष है ॥ ५१ ॥ 
ऐसा हो परन्तु मैं इस फलको प्राप्त करूँ, इसका परिहार करू, इसप्रकार प्रयत्नकर ऐसा करूँ 
इसप्रकारके संकल्प आदि प्रत्येकमें प्रवतंमान होते हुए अहृष्ट और आत्माके स्वस्वमिभावका नियमन 
करंगे । नहीं, ऐसा कहते हैं--- 
साधारण आत्ममन संयोगसे सम्पूर्ण आत्माक्षोंकी संनिधिमें उत्पन्न किये हुए संकल्प आदियें 
भी नियमका हेतुत्व नहीं हो सकता, अतः उक्त-अनियम दोष तदवस्थ ही है ॥| ५२ ॥ 
यदि ऐसा कहा जाय कि आत्माके विभू होनेपर भी शरीरमें स्थित मनके साथ उसका संयोग 
शरीरावच्छिन्न आत्मप्रदेश्में ही होगा, इससे संकल्य आदिकी, अहृश्की, सुख दुःखको प्रदेशकृत व्यवस्था 
होगी, वह भी उपपन्न नहीं है, किससे ? इससे कि उनका अन्तर्माव है । सब आत्माओंका विभूत्व समान 
होनेसे सब शरीरोंमें अन्तर्माव है। इसप्रकार सब आत्माओंका समस्त शरीरोंमें अन्तर्भाव होनेपर वेशे- 
षिक लोग दरीरावच्छिन्न प्रदेशकी मी आत्मामें कल्पना नहीं कर सकते । निष्प्रदेश-निरवयव आंत्मामें 
कल्पित किया हुआ यह प्रदेश भी काल्पनिक होनेसे पारमाथिक कार्यके नियमन करनेमें समर्थ नहीं हो 
संकता । सब आत्माओंकी संनिधिमें उत्पन्न हुआ शरीर भी इसी आत्माका है अन्योंका नहीं है, ऐसा नियम 
नहीं किया जा सकता प्रदेश विशेष स्वीकार करनेपर भी समान सुख. दुःखके भागी दो आत्माओंका 
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७ को 


प्रदेशविशेषाभ्युपगमे5पि च द्वयोरात्मनोः समानसुखदुःखभाजो! कदाचिदेकेनेव ताव 
च्छरी रेणोपभोगसिद्धिः स्यात्‌, समानप्रदेशस्यापि द्वयोरात्मनोरदश्स्य संभावत्‌। तथा 
हि-देवदत्तो यस्मिन्प्रदेशे सुंखदुःखमन्वभूत्तस्मात्प्रदेशादपक्रान्त तच्छरीरे यज्ञवत्त- 
शरीरे च त॑ प्रदेशमनुप्राप्ते तस्यापीतरेण समानः सुखदुःखानुभवो दश्यते, स न स्यायदि 
देवदत्तयज्ञदत्तयोः समानप्रदेशमदष्ट न स्यात्‌ | & स्वर्गायनुपभोग प्रसहृश्य प्रदेशवादिन 
स्थात्‌, ब्राह्मणादिशरीरप्रदेशेष्वटशनिष्पत्ते: प्रदेशान्तरवतित्वात्य स्वर्गाद्यपभोगस्य, 
सर्वगतत्वानुपपत्तिश्व बहनामात्मनां दृष्शन्ताभावात्‌ । बद तावर्तवं के बहवः समान 
प्रदेशाश्रेति । रूपादय इति चेत-न, तेषामपि धम्यशेनाभेदालक्षणभेदात्च। नतु बहूना- 
मात्मनां लक्षणभेदो ५स्ति । अन्त्यविशेषवश्ञाद्वे दोपपत्तिरिति चेत-न, भेदकब्पनाया 
अन्त्यविशेषकल्पनायाश्रेत रेतराश्रयत्वात्‌ । आकाशादीनामपि विशरुत्व॑ ब्रह्मवादिनो5सि्धं 
कार्यत्वाभ्युपगमात्‌ , तस्मादात्मेकत्वपक्ष एवं सर्वदोषाभाव इति सिद्धम्‌ ॥ ५३ ॥ 

द्र्ति श्रीमच्छड्डर मगवर्पूज्य पादकृतौ शारीरकमीमांस भाष्ये द्वितीयाध्यायस्य तृतीयः पादः समाप्त: ॥ ३॥ 


उपभोग कदाचित्‌ एक ही शरीरसे सिद्ध हो जायगा, क्‍योंकि दो आत्माओंका अदृष्ट एक प्रदेशमें भी 
संमव है। जेसे कि जिस प्रदेशमें देवदत्तने सुख दुःखका अनुभव किया उसका शरीर उस प्रदेशसे 
दूर हो और यज्ञदत्तका शरीर उस प्रदेश्यमें प्राप्त हो, तो उसको भी दूसरेके समान सुख दु:ःखका अनु- 
मव देखा जाता है, वह अनुमव यदि देवदत्त ओर यज्ञदत्तका अदृष्ट समान प्रदेश वाला न हो तो नहीं 
होगा । और प्रदेशवादीको स्वर्ग आदिके अनुपमोगका प्रसद्भ आ जायगा, क्‍योंकि ब्राह्मण आदि घरीर 
प्रदेशोंमें अहृष्ट निष्पन्न होता है और स्वगग ब्लादि उपभोग प्रदेशान्तरवर्ती है। अनेक आत्माओंका 
सवंगत होना युक्त नहीं है, कारण कि इसमें हृश्ान्त नहीं है ! तुम कहो तो बहुत और समान प्रदेशवाले 
कौन-से पदार्थ हैं ? यदि कहो कि रूप आदि हैं, तो युक्त नहीं है, क्योंकि उनका भी धर्मीके अंशरूपसे 
अभेद और लक्षणमें भेद है। परन्तु बहुत आत्माओंमें छक्षण भेद नहीं है। यदि कहो कि अन्त्य- 
विशेषके बलसे भेदकी उपपत्ति है तो यह ठीक नहीं है, कारण कि भेद कल्पना और अन्त्यविशेषकी 
कल्पनामें अन्योन्याश्रय है । ब्रह्मवादीके मतमें आकाश आदिका भी विशभुत्व असिद्ध है, क्‍योंकि उनमें 
कार्यत्व स्वीकार है । इससे यह सिद्ध हुआ कि आत्माके एकत्व पक्षमें हो सब दोषोंका अमाव है ॥५३॥ 
स्वामी सत्यानन्द सरस्वती कृत शाइरभाष्य-माषानुवादुके द्वितीयाध्यायका तृतीयपाद समाप्त ॥३॥ 


सत्यान॑नदी-दीपिका 

# यदि कहो कि रूप आदि अनेक समान प्रदेशवाले हैं? कारण कि घट आदिमें सब विद्यमान 
हैं, तो यह भी ठीक नहीं है, क्योंकि यह दृधान्त हमें सम्मत नहों है। रूप तेजोमात्र है, रस जलमात्र 
है ओर गन्ध प्रथिवीमात्र है, इस प्रकार तत्‌ तत्‌ गुण स्व स्व धर्मके अंशरूपसे धर्मीसे अभिन्न हैं 
अतः तेज आदि धर्मासे भिन्न घटका अमाव है। इस प्रकार आत्मामें लक्षण भेद न होनेसे भेद नहीं 
है । अत: 'देवदत्तात्मा यज्ञदृत्तातव्मनो न भिन्नः, आत्मत्वात्‌ यज्ञदत्तात्मवत्‌' ( देवदत्तका आत्मा 
यज्ञवत्तात्मासे भिन्न नहीं है, क्योंकि आत्मा है, जैसे यज्ञदत्तका आत्मा ) यद्यपि आत्माओंमें लक्षण 
भेद न होनेसे भेद सिद्ध नहीं होता, तो भी अन्त्यविशेषके भेदसे भेद सिद्ध हो जायगा । यह मी युक्त 
नहीं है, कारण कि आत्माका भेद सिद्ध हो तो विशेष सिद्ध हो, विशेष सिद्ध हो तो आत्मभेद सिद्ध हो, 
इस प्रकार अन्योन्याश्रय दोष है, इसलिए आत्मामें भेद असिद्ध है। यदि अनेक आत्माओंके विभु 
होनेमें आकाश, दिक्‌ आदिका दृष्टान्त उपस्थित करो तो वेदान्तसिद्धान्तमें सम्मत नहीं है, कारण कि 
आत्मन आकाशः संभूतः” इत्यादि श्रुतिमें आकाश आदिकी उत्पत्ति कही ग्रई है। कार्य अनित्य और 
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द्वितीयाध्याये चतुर्थ: पादः । 
[ अन्न पादे लिब्नशरीरश्रुतीनां विरोधपरिहारः ] 
'इस पांदमें लिज्भशरीर श्रतियोंके विरोधका परिहार है' 
( १ प्राणोत्पत्यधिकरणम्‌। खू० १-७ ) 
तथा प्राणा। ॥ १॥। 
पदच्छेद--तथा, प्राणा: । 

ख्ञाथ--एतस्माज्जायते प्राण: इत्यादि श्रुतिमें जिस प्रकार आकाश आदिकी उत्पत्ति है, 
(तथा) उसो अकार (प्राणाः) प्राण-इन्द्रियोंकी उत्पत्ति भी कही गई है। अतः इन्द्रियाँ उत्पन्न होती हैं । 
& वियदादिविषयः श्रुतिविप्रतिषेघस्तृतीयेन पादेन परिहतः । चतुथनेदानीं प्राण- 
विषयः परिहियते । तन्न तावत्‌-तत्तेजो5रुजत' (छान्दो० ६२३) इति, 'तस्माद्वा एतस्मादात्मन 
आकाश: संभूत:' (तैत्ति- २१।१) इति चेवमादिषूत्पत्तिप्रकरणेषु प्राणानामुत्पत्तिर्नाम्नायते | 
कचिआालुत्पत्तिरेवेषामाम्नायते, 'असद्वा इदमग्र आधीत्‌' ( तै० २७ ) “तदाहुः कि तदसदासी- 
द्त्यूषयों गाव ते5ग्रेउसदासीत्‌ । तदाहुः के ते. ऋषय इति। प्राणा वाव ऋषयः” इत्यन्न प्रागुत्पत्तें: 
प्राणानां सद्भावश्रवणात्‌ । अन्यत्र तु प्राणानामप्युत्पक्तिः पख्यते--यथाअग्नेज्वंछतः छुद्रा 
विस्फुलिड्ञा च्युचरन्त्येवमेयेतस्मादात्मनः सब प्राणा:' इति, 'एतस्माज्वायते प्राणो मनः सब्रन्द्रियाणि 
च' ( आुण्ड० २१।३ ) सप्त प्राणा: प्रभवन्ति तस्मात्‌' ( मु० २१।८ ) इति, 'स प्राणमसूजत 


आकाश आदि भूतविषयक श्रुतियोंके परस्पर विरोधका परिहार तृतीय पादसे किया गया । 
अब चतुथथं पादसे इन्द्रिय ( उत्पत्ति, संख्या, स्वरूप ) विषयक श्रुतियोंके विरोधका परिहार किया 
जाता है। उसमें “'तत्तेजो5्सुजत' ( उसने तेजकी शस्ृष्टिकी ) 'तस्माद्वा एतस्मादात्मन-' ( उस पर- 
मात्मासे आकाश उत्पन्न हुआ ) इत्यादि उत्पत्ति प्रकरणोंमें प्राणोंकी उत्पत्ति नहीं कही गई है । और 
कहोंपर इनकी अनुत्पत्ति सुनी जाती है, क्योंकि 'असद्दा इद्मग्र ०” (पहले यह असत्‌-अव्याकृत हो था) 
“तदाहुः०” ( वे कहते हैं---वह असत्‌ क्‍या था, [ इसप्रकार विचार करने लगे ] उत्पत्तिके पूव॑ वे 
ऋषि ही असत्‌ थे, वे कहते हैं--वे ऋषि कोन हैं ? प्राण ही ऋषि थे ) इसप्रकार उत्पत्तिके पूर्व 
प्राणोंके सज्भावकों श्रति है। और अन्यत्र 'यथा<्ग्नेज्वछतः:०” ( जैसे जलती हुई अग्निसे छोटे-छोटे 
विस्फुलिड्र निकलते हैं वंसे ही इस आत्मासे सम्पूर्ण प्राण निकलते हैं ) 'एतस्माज्जायते०” ( इससे 
प्राण, मत और सब इन्द्रियाँ उत्पन्न होती हैं ) 'सप्तः प्राणाः०” ( उससे सात प्राण उत्पन्न होते हैं ) 
'स प्राणमसुजत०' ( उस पुरुषने प्राण-हिरण्यगरमंक्ों उत्पन्न किया, फिर प्राणसे श्रद्धा, आकाश, वायु, 
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परिच्छिन्न होता है. विभरु वहीं, अतः आत्माको एक ओर विभू स्वीकृत करनेसे उक्त दोष नहीं होंगे, 


क्योंकि बुद्धि आदि उपाधिसे ये सब व्यवहार उपपन्न होते हैं, इस प्रकार भूत और भोवतृत्व आदि 
श्रुतियोंका विरोध न होनेपर अद्वितीय ब्रह्ममें समन्वय सिद्ध होता है ॥ ५३ ॥ 


स्वामी सत्यानन्द सरस्वती कृत “सत्यानन्दी-दीएिका' के द्वितीयाध्यायका तृतीय पाद समाप्त ॥३॥ 
& भूत और भोक्ताके विचारके अनन्तर मौतिक प्राणोंका उत्पत्तिविषषक विचार है, अतः 
दोनों पादोंकी हेतुहेतुम:ड्राव संग्रति है। यद्यपि प्राणोंकी उत्पत्ति न माननेसे 'एक विज्ञानसे सव्वे- 
विज्ञानकी प्रतिज्ञा सिद्ध नहीं होती! इसलिए वियदधिकरण न्यायसें प्राणोंकी उत्पत्ति सिद्ध होती है, तो 
भी प्रलयमें प्राणोंके सम्द्राव प्रतिपादक श्रुतकी गति कहनेके लिए यह अधिकरण है, इसलिए पुन- 
रुक्ति नहीं है। इस अधिकरणका। विषय प्राण है । प्रवपक्षमें उक्त श्रुतियोंमें अप्रामाण्य है। यहाँ 
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प्राणाच्छुद्धां खं बायुउ्यों तिराप: प्रथिवीन्द्रियं मनोउन्नम्‌' ( प्र० ६।४ ) इति अवमादिप्रदेशेषु । तत्र 
तत्र अ्रतिविप्रतिषेधादन्यतरनिर्धारणकारणानिरूपणाच्चाप्रतिपत्तिः प्राप्नोति। अथवा 
प्राशुत्पक्तें!ः सद्धावश्रवणाह्नोणी प्राणानामुत्पत्तिश्रतिरिति प्राप्नोति। $& अत उत्तरमिदं 
पठति- तथा प्राणा: इति। कंथं पुनरत्र तथेत्यक्षरानुलोम्यम्‌ ? प्रकृतोपमानाभावात्‌ । 
सर्वंगतात्मबहुत्ववादिदूषणमतीतानन्तरपादान्ते प्रक्रम, तत्तावज्नोपमान संभवति, साह- 
इयाभावात्‌ | साइश्ये हि सत्युपमानं स्यातू-यथा सिहस्तथा बलवमंति | अदृष्टसास्यप्रति 
पादनाथंगिति यद्यच्येत, यथा5दश्टस्य सर्वाव्मसंनिधावुत्पद्ममानस्यानियतत्वमेचं प्राणा- 
नामपि सर्वात्मनः प्रव्यनियतत्वमिति तद्पि देहानियमेनेवोक्तत्वात्पुनरुक्त भवेत्‌। नच 
जीवेन प्राणा उपमीयेरन, सिद्धान्तविरोधात्‌ | जीवस्य हालजुत्पत्तिराख्याता। प्राणानां 
तूत्पत्तिव्याचिख्यासिता । तस्मात्तथेत्यसंबद्धमिच प्रतिभाति । न उदाहरणोपात्तेनाप्युप- 
मानेन संबन्धोपपत्ते: । अत्र प्राणोत्पत्तिवादिवाक्यजातमुदाहरण म्‌--एतस्मादात्मनः सव 
प्राणा; सब छोकाः सब देवा: सर्वाणि भूतानि व्युच्चरन्ति' ( बृह० २।१।२० ) इत्येबंजातीयकम्‌ । 
तत्र यथा लोकादयः परस्मादन्नह्मण उत्पद्यन्ते तथा प्राणा अपीत्यथे: | तथा-- एतस्माजा- 
यते प्राणो मनः सवन्द्रियाणि च | खं वायुज्योंतिरापः एथिवी विश्वस्य धारिणी' ( मुण्ड० २।१।३ ) 
इत्येवमादिष्वपि खादिवित्प्राणानामुत्पत्तिरिति द्रष्टव्यम्‌। * अथवा ानव्यापच्च॒तद्वत्‌ 


तेज, जल, प्रथिवी, इन्द्रिय, मन और अन्नको उत्पन्न किया ) इत्यादि स्थलोंमें प्राणोंकी उत्पत्ति पढ़ी 
जाती है । पूवपक्षी--तत्‌, तत्‌ स्थलोंमें श्रतियोंके परस्पर विरोध होनेगश्ने ओर दोनोंमें एकपक्षके 


निर्धाण कारणके अनिरूपित होनेसे अप्रितपत्ति प्राप्त होती है अथवा उठ्पत्तिके पुर्व॑ इन्द्रियोंके 
'सदभावकी श्रुति होनेसे प्राणोंकी उत्पत्ति श्रुति गोणी है, ऐसा प्राप्त होता है। सिद्धान्ती--इससे यह 


उत्तर कहते हैं--'तथा प्राणा:” परन्तु इस सूत्रमें तथा” यह अक्षर किस प्रकार श्नुकुल होगा ? क्‍योंकि 
प्रकृत उपमानका अभाव है। सवंगत अनेक आत्मा हैं, ऐसा माननेवालेका दूषण गत पादके 
अन्तमें प्रकरत है, परन्तु साहश्यके न होनेसे वह दूषण प्राणका उपमान नहीं हो सकता । जेसा सिंह 


है वसा बलवर्मा, इसप्रकार साहश्य होनेपर ही उपमान होता है । जसे सब आत्माओंकी संनिधिमें 


उत्पन्न हुआ अद्ृष्ट अनियत है, वसे प्राण भी सब आत्माओंके प्रति अनियत हैं । इसप्रकार यदि कहो 
कि अदृष्टके साथ साम्य प्रतिपादन करनेके लिए प्राणका उपमान है, तो वह भी देहके अनियमसे 


ही उक्त होनेसे पुनरुक्त हो जायगा। सिद्धान्तके साथ विरोध होनेके कारण जीवके साथ भी प्राण 
उपमित्त नहीं किये जायंगे, कारण कि जीवकी अतुरत्पत्ति कही गई है और प्राणोंकी उत्पत्ति कहनेकी 
इच्छा है। इसलिए “तथा” यह असम्बद्ध सा प्रतीत होता है। परन्तु यह आशक्षेप युक्त नहीं है, क्योंकि 
उदाहरण में गृहीत .उपमानसे सम्बन्ध उपपन्न होता है । इस विषयमें 'एतस्मादात्मनः०” ( इस आत्मासे 
सब प्राण, सब लोक, सब देव और सब भूत विविधरूपसे निकलते हैं--उत्पन्न होते हैं ) इसप्रकारका 


प्राणोत्पत्तिवादी वाक्यसमुदाय उदाहरण है। उसमें जंसे लोक आदि परत्रह्मसे उत्पन्न होते हैं, बसे 
प्राण मो परत्रह्मसे उत्पन्न होते हैं यह अथ है। उसप्रकार-'एतस्माज्जायते प्राणो०” (इससे प्राण उत्पन्न 


होता है, मन, सम्पुण इन्द्रियाँ, आकाश, वायु, अग्नि, जल और विश्वकों धारण करनेवाली पृथिवी उत्पन्न 
होती है ) इत्यादि श्रुतियोंमें मी आकाश आदिके समान प्राणोंकी उर्ल्पात्त है, ऐसा समझना चाहिए 
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गोणीवादी कहते है कि प्रलूयमें प्राणोंकी अस्तित्व बोधक श्रुति निरवकाश होनेसे विशेष बलूवती 
है । इसलिए प्राणोंकी उत्पत्ति श्रुति जीवोत्पत्ति श्रतिके समान गौणी है, इसप्रकार इनका अविरोध है । 


#& तथा शब्द उपमानका द्योतक होता है अर्थात्‌ वह यथाका आकर्षण करता है। परन्तु 
यहाँ उपमान नहीं है। क्या अव्यवहित पुर्वमें प्रतिपादित परपक्ष दुषण प्राणका उपमान है, अथवा 
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(जै० अ० ३।४।१५) इत्येबमादिषु व्यवहितोपमानसंबन्धस्याप्याश्रितत्वात्‌ । यथा5तींता- 
ननन्‍्तरपादादावुक्ता वियदादयः परस्य ब्रह्मणो विकाराः समधिगतास्तथा प्राणा अपि 
परस्य ब्रह्मणो विकारा इति योजयितव्यम्‌ | कः पुनः प्राणानां विकारत्वे हेतुः? श्रुतंत्व- 
मेव | ननु केषुचित्प्रदेशेषु प्राणानामुत्पकत्तिः श्रुयत इत्युक्तम--तद्युक्तम, प्रदेशान्तरषु 
श्रवणात्‌। नहि क्चिदश्रवणमन्यत्र श्रुतं सिवारयितुमुत्सहते। तस्माच्छूतत्वाविशेषा- 
दाकाशादिवत्प्राणा अप्युत्पद्यन्त इति सूक्तम ॥ १ ॥ द 

अथवा 'पानव्यापच्च तद्॒त्‌' ( और सोमपान करनेसे व्यापत्‌-वमन हो, तो उसके समान ) इत्यादि 
स्थलोमें व्यवहित उपमानके सम्बन्धका मी आश्रयण किया गया है। जेसे गत पादके आरम्भमें उक्त 
आकाश आदि परब्रह्मके विकार निद्िचत हैं, वसे प्राण मी परत्रह्मके विकार हैं, ऐसी योजना करनी 
चाहिए । पुनः प्राणोंके विकारत्वमें हेतु कौन है ? विकारत्व प्रतिपादक श्र॒ति ही हेतु है। परन्तु जो 
यह कहा गया है कि कई स्थलोंमें प्राणोंकी उत्पत्ति नहीं सुनी जाती, तो वह अयुक्त है, क्‍योंकि अन्य 
स्थलोंमें उनकी उत्पत्तिका श्रवण है | कहींपर अश्रवण अन्यत्र श्रुतका निवारण करनेमें उत्साह नहीं 
करता, इसलिंए यह कथन सुसंगत है कि श्रवण (श्र्‌ ति)के समान होनेग्वे आकाश आदिके समान प्राण 


भी उत्पन्न हं।ते हैं ॥ १ ॥ 

सत्यानन्दी-दीपिका 
अद्ृष्ट वा जीव है ? इन तीनों विकल्पोंका क्ररश॥ समाधान भाष्यमें स्पष्ट है। जैसे आकाश आदि 
परब्रह्मसे उत्पन्न होते हैं, वेसे प्राण मी परब्रह्मण्े उत्पन्न होते हैं, इसप्रकार उपमानोपमेय सिद्ध होता 
है, अत) तथा असम्बद्ध नहीं है । 

# दार्शन्तिकका निकटवर्ती दृश्न्त होना चाहिए ? परन्तु ऐसा कोई नियम नहीं, क्योंकि 
जमिनि मुनिने व्यवहित हृष्टान्तका भी ग्रहण किया है । जैसे पूवंमीमांसाके तृतीय अध्यायमें अश्वप्रति- 
ग्रहेश्टि भधिकरण है । उसका यह विषय वाक्य है-यावतो$श्वान्प्रतिगरह्लीयात्तावतो वारुणांश्रतुष्कपाला- 
ज्रिवपेत' ( जितने अध्वदान करे उतने ही वरुणके लिए चनुष्कपालोंमें निष्पन्न पुरोडाश होम करे ) 
इसके उत्तर अधिकरणमें यह वारुणीधश्टि अधव दाताको करनी चाहिए कि प्रतिग्रहीतको ? ऐसा संशय 
होनेपर पूवपक्षमें प्रतिगुह्लीयात” इस श्रुतिके बलसे दान लेनेवालेको करनी चाहिए। सिद्धान्तमें: 
दाताको करनी चाहिए, ऐसा निर्णय किया गया है। वहाँ 'प्रतिग्रह्लीयात्‌'-प्रतिग्राह्मत्‌ (दद्यात्‌) (दान 
देनेवाला ) ऐसा अंथ करना चाहिए। इसप्रकार निर्णय होनेपर पुनः सन्देह होता है कि इष्टिका 
विधान वंदिक अश्वदानमें है अथवा लोकिक अश्वदानमें ? “न केसरिणो दुदाति' ( अश्वोंका दान नहीं 
करना चाहिए ) इस स्मृतिके अनुसार लौकिक अश्वदानमें इष्टि करनी चाहिए इसका समथथंन करते 
हुए 'दोषाच्विष्टिकोंकिके स्थात्‌! ( जै० सू० ३।४।२८ ) यह सूत्र कहा गया है। सिद्धान्ती--अन्न हि 
वरुणो वा एत॑ं गुह्लाति यो5श्वं प्रतिग्रह्माति' ( जो अश्वका दान करता है उसको जलोदर रोग्र होता 
है ) इससे सम्बन्ध होनेके कारण वंदिक अद्वदानमें इस वारुणीष्टिका विधान है लोकमें नहीं, अतः 
यज्ञ सम्बन्धी अश्वदानमें यह इष्टि है ऐसा विचार किया गया है। आगे वमनाधिकरणमें “पानब्यापच्च 
तद्बत' ( जे० सूृ० ३।४॥३२ ) ( यदि सोमपानसे वमन हो, तो 'एतं सौमेम्द्रं इयामाक चरुं निवपेत्‌ 
( सोम ओर इन्द्र सम्बन्धी द्यामक चरुका होम करे ) इसप्रकार सोमंपान निर्मित्त वन होनेपर 
चरुका विधान किया गया है। यहाँपर सन्देह होता है कि क्या इस चरुका विधान वेदिक सोमपान 
निमित्त वमनेमें है अथवा लौकिक . सोमपान निर्मित्त वमनमें ? पृव॑पक्ष-- 'पानव्यापत्च तद्॒त' उक्त 
चरुका विधान लोकिक सोमपान निमित्त वमनमें होना चाहिए। "तद्वत' 'उसी प्रकार' अर्थात्‌ दोषा- 
च्विश्लिंकिके स्यात' ( दोष होनेसे लोकिक अश्वदानमें इष्टि करनी चाहिए ) इस सृत्रमें कहे हुएके 


अधि० १ रू० २ ] भाषालुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासटद्दित ५३५९, 


गोण्यसंभवात्‌ ॥ २॥ 

सूत्रार्थ--इन्द्रियोंकी उत्पत्ति प्रतिपादक श्रुति गौणी नहीं हो सकती, अतः इन्द्रियां उत्पन्न 
होती हैं । 

& यत्पुनरुक्तम--प्रागुत्पत्तेः सद्भावश्रवणाद्‌गोणी प्राणानामुत्पत्तिश्नतिरिति। 
तत्प्रत्याह-गोण्यसंभवादिति । गोण्या असंभवो गोण्यसंभवः । नहि प्राणान।मुत्पत्तिश्न ति- 
गोणी संभवति, प्रतिज्ञाहानिप्रसज्ञात्‌। 'कस्मिन्नु भगवो विज्ञाते सवंमिदं विज्ञातं भवति 
(मुण्ड०१।१।३) इति छोकविजशानेन स्वविज्ञानं प्रतिज्ञाय तत्साधनायेद्माम्नायते-'एतस्मा- 
जायते प्राण:” ( म्ुण्ड० २॥१।३ ) इत्यादि। सा च प्रतिज्ञा प्राणादे! समस्तस्य जगतो ब्रह्म- 
विकारत्वे खति प्रक्ृतिव्यतिरेकेण विकाराभावात्सिध्यति। गोण्यां तु प्राणानामत्पत्तिश्रतो 
प्रतिज्षेयं हीयेत । तथा च प्रतिज्ञाताथमपसंहरति-'पुरुष एवेदं विश्व कम तपो बह्म पराम्टतम्‌ 
(मुण्ड० ०।१।१०) इति “ब्रह्मवेदं विश्वमिदं वरिष्ठम' (मुण्ड० २।२।११) इति च । तथा आत्मनो 
वा अरे दशनेन श्रवणेन मत्या विज्ञानेनेदं सब विद्तम' इत्येवंजातीयकास श्रतिष्वेषेव प्रतिज्ञा 
योजयितव्या । # कथ्थ॑ पुनः प्रागुत्पत्तेः प्राणानां सद्भा[वश्नवणम्‌ ? नेतन्मूलप्रकृतिविषयम, 
“अप्राणो द्यमनाः झुओ्नो झाक्षरात्परत: परः' ( मुण्ड० २।१।२ ) इति मूलप्रकृतेः प्राणादिसमस्त- 


जो यह कहा गया है कि उत्पत्तिके पूव प्राणोंके सख्भावके श्रवणसे प्राणोंकी उत्पत्ति श्र्‌ति गौणो 
है । उसपर कहते हैं--“गोण्यसंमवात्‌' गौणीका असंमव-वह गौण्पसंभव है। प्राणोंकी उत्पत्ति श्रुति 
गोणी नहों हो सकती, क्योंकि प्रतिज्ञाकी हानिका प्रसद्भ आता है। 'कस्मिन्नु०' ( हे मंगवन्‌ ! किसके 
विज्ञात होनेपर यह सब विज्ञात होता है ) इस प्रकार एकके विज्ञानसे सबके विंज्ञानकी प्रतिन्नाकर 
उसके साधनके लिए “एतस्माज्ञायते०' ( उससे प्राण उत्पन्न होता है ) इत्यादि श्रुति है। वह प्रतिज्ञा 
प्राण आदि समस्त जगत्‌ ब्रह्मका विकार होनेपर प्रकृतिसे व्यतिरिक्त विक्रारके अमावसे सिद्ध होतो है । 
परन्तु प्राणोंकी उत्पत्ति श्रुति गौणी होनेपर तो यह प्रतिज्ञा बाधित होगी । इस प्रकार 'पुरुष एवेदं ०” 
( यह समस्त जग्रतू, कम और तप-श्ञान पुरुष ही है, वह पर और अमृतरूप ब्रह्म है ) और बद्योवेदं०” 
(यह समस्त जगत्‌ वरिष्ठ ब्रह्म ही है) यह श्रुति प्रतिज्ञात अथंका उपसंहार कंरती है । और इस तरह 
आत्मनो वा अरे०' ( हे मैत्रेयी ! आत्माके दर्शन, श्रवण, मनन और विज्ञानसे यह सब विदित होता 
है ) इस प्रकारकी श्र तियोंमें ही इस प्रतिज्ञाकी योजना करनी चाहिए | तो पुनः उत्पत्तिके पृ प्राणोंके 
सद्भावकी श्र्‌ति किस प्रकार है ? यह मुल प्रकृति-विषयक नहीं है, क्योंकि “अप्राणो द्यमनाः०? (अप्राण, 
मनोहीन, विशुद्ध एवं श्रेष्ठ अक्षरसे मी उत्कृष्ट है) इस प्रकार मुलप्रकृति प्राण आदि समस्त विद्वेषोंसे 
सत्यानन्दी-दीपिका 
समान । ज॑से यहाँ 'तद्बत्‌०” (जै० सू०३।४॥३२) के द्वारा व्यवहित 'दोषात्त' (जे०सू०३।४॥२८) इत्यादि 
से उपमान दिया गया है। उसीप्रकार यहाँ व्यवहित उपमानका सम्बन्ध उपपन्न है अर्थात्‌ गत पादके 
आरम्ममें जैसे आकाश आदि परब्रह्मसे उत्पन्न होते हैं, वंसे प्राण भी परब्रह्मतरे उत्पन्न होते हैं । १ ॥ 
# यदि कहो कि उत्पत्ति श्र्‌तिके समान प्रतिज्ञा मी गोण हो, तो यह ठीक नहीं है, क्‍योंकि 
उपक्रम और उपसंहारका पर्यालोचन करनेसे विवक्षित अद्वितीयत्वकी प्रतिज्ञाके अनुसार प्राणोत्पत्ति 
मुख्य ही है। मुण्डकोपनिषद्के समान श्रन्य उपनिषदोंमें भी प्रतिज्ञा देखी जाती है, इसलिए यह 
प्रतिज्ञा मुख्य ही है। प्राणोंकी उत्पत्तिके मुख्य होनेमें यह प्रतिज्ञा हेतुरूपसे समझनी चाहिए । 
९ अब प्रलयमें प्राणोंके अस्तित्व विषयक विचार किया जाता है-ऋषयो वाव ते अग्ने$सदा- 
सोत्‌” 'प्राणा बाव ऋषय:' यह वाक्य परकारण ब्रह्म विषयक नहीं है, क्योंकि 'अप्राणो हममनाः' इत्यादि 


(५४० ब्रंह्मसूत्र-शाइू रभाष्ये [ अ० ५ पा० ४ 


विशेषरहितत्वावधारणात्‌ । अवान्तरप्रकृतिविषयं त्वेतत्स्वविकारापेक्षंप्रागुत्पत्तेः प्राणा- 
नां सदभावावधारणमिति द्रष्टव्यम्‌, व्याकृतविषयाणामपि भूयसीनामवस्थानां श्रुति- 
स्मृत्यो: प्रकृतिविकारभावप्रसिद्धेः । वियद्धिकरणे हि. 'गौण्यसंमवात्‌' इति पूर्वपक्षसूजत्वा- 
दूगोणी जन्मश्रुतिरंसंभवादिति व्याख्यातम्‌ । प्रतिज्ञाहान्या च तत्र सिद्धान्तो5मिहितः । 
इह् तु सिद्धान्तसूजत्वादूगौण्या जन्मश्रुतेरसं भवादिति व्याख्यातम्‌ । तदनुरोघेन त्विहापि 
गौणी जन्मश्रुतिरसंभवादिति व्याचक्षाणेः प्रतिज्ञाहानिरुपेक्षिता स्यात्‌ ॥ २ ॥ 


तत्पाकश्रतेश्व ॥ रे ॥ 

पदच्छेद--तत्आाक॒श्रुतेः, च । 

सूत्रार्थ--'जायते” यह जन्म वाचक पद आकाश्य आदिकी अपेक्षासे प्राणोंमें श्रुत होनेसे 
प्राणोंकी उत्पत्ति मुख्य है । 

इतश्चकाशादीनामिव प्राणानामपि मुख्येव जन्मश्रुतिः। यत्‌ 'जायते' इत्येक॑ जन्म- 
वाचिपदं प्राणेषु प्राकश्रतं सदुत्तरेष्वप्याकाशादिष्वनुवर्तते-(एकस्माज्जायते प्राण: (सु०२११।३) 
इत्यत्र,आकाशादिषु मुख्य जन्मेति प्रतिष्ठापितं तत्सामान्यात्प्राणेष्वपि मुब्यमेव जन्म भवितु- 
महंति। नद्येकस्मिन्प्रकरण एकस्मिश्व वाक्य एकः शब्दः सकदुचरितो बहुमि. संबध्यमानः 
रहित अवधारित होती है । उत्पत्तिके पहले प्राणोंके सड्रावका अवधारण यह स्वविकारकी अपेक्षासे 
अवान्तर प्रकृति विषयक है, ऐसा समझना चाहिए । कारण कि व्याकृत विषयक बहुत सी अवस्थाओंका 
भी प्रकृति-विकारमाव श्रुति और स्मृतिमें प्रसिद्ध है। वियदधिकरणमें गौण्यसंमवात्‌' इसके पृवपक्ष 
सूत्र होनेसे जन्म श्रुति मौणी है, क्योंकि मुख्यका असंभव है, इस प्रकार व्याख्यान किया गयां है और 
प्रतिज्ञाकी हानि होनेसे वहाँ सिद्धान्त कहा गया है। यहाँ तो सिद्धान्त सूत्र होनेसे 'गौणी जन्म श्रतिका 
असंभव होनेसे' ऐसा व्याख्यान किया है । परन्तु उसके अनुसार यहाँ भी “जन्म श्रुति गौणी है, असंभव 
होनेसे' ऐसा व्याख्यान करनेवालोंसे प्रतिज्ञा हानिकी उपेक्षाकी जायगी ॥ २ ॥ । 

और इससे आकाद्य आदिके समान प्राणोंकी भी जन्मश्रुति मुख्य ही है; क्योंकि 'जायते” ऐसा 
एक उत्पत्ति वाचक पद प्राणोंमें पहले श्रुत है, उसकी उत्तर आकाश आदियमें भी एतस्माज्ायते प्राणः' 
यहाँपर अनुवृत्ति होती है। आकाश आदिका जन्म मुख्य है, ऐसा “प्रतिष्ठाप्ति किया जा चुका है, 
उसके साहश्कसे प्राणोंका भी जन्म मुख्य ही हो सकता है । कारण कि एक प्रकरणमभें और एक वाक्यमें 
एक वार उच्चरित और बहुतोंसे सम्बद्ध हुआ एक शब्द कहीं मुख्य और कहीं गौण है, ऐसा 

सत्यानन्दी-दीपिका 

श्रतिसे वह तो प्राण आदि सब विशेषोंसे रहित निद्चित होता है। परन्तु प्राणके सजद्भाव प्रतिपादक 
_ वाक्य अवान्तर प्रकृति-हिरण्यगमे विषयक है, कारण कि अपने कार्यकी उत्पत्तिके पूव॑ हिरण्यगर्भका 
सद्भाव निदिचत है। यह प्राण-हिरण्यग्रभंका सख्भाव अवान्तर प्र लूयमें सिद्ध होता है, उसके सखड्भावकी 
श्रति है। कारण कि 'एतस्माज्वायते प्राणः०” (इससे प्राण उत्पन्न होता है) 'हिरण्यगर्म:ः समवतताशं' 
(पुर्वमें हिरण्यगर्भ हुआ) इक्ष्यादि श्रुति हिरण्यगर्भकी उत्पत्ति कहती हैं। और “आदिकर्ता स भूतानाम! 
( वह भूतोंका आदि कर्ता है ) इक््यादि स्मृतिमें हिरण्यगरभंको स्थुठझ जग़तृका कारण कहा गया है । 
इस प्रकार परब्रह्मकी अपेक्षासे हिरण्यगभ कार्य और अपने कायंकी अपेक्षा कारणरूपसे श्रुति और 
स्मृतिमें प्रसिद्ध है, अतः अवान्तर प्रकृति विषयक प्राणके अस्तिंत्वकी श्रुति है। और यहाँ वियदधि- 
करणके अनुसार सूत्रकी व्याख्या नहों करनी चाहिए, क्योंकि ऐसा करनेसे प्रतिज्ञाका बाध हो जायमा, 
इसलिए 'एठस्माजायते प्राण:” इत्यादि श्रुति प्रतिपादित प्राणोत्पत्ति मुख्य ही है.॥ २ ॥ 


अंधि० रै खू० ४ ] भाषानुवाद-सत्यानन्‍्दी-दीपिक(सहित प्छ१ 


क्चिन्मुख्यः कचिद्नोण इत्यध्यवसातुं शक्यम, वेरूप्यप्रसलज्ञात्‌। तथा 'स प्राणमसजत 
प्राणाच्छद्धाम्‌' (प्रइन० ६।४) इत्यत्रापि प्राणेषु श्रुतः रजतिः परेष्वप्युत्पत्तिमत्सु भ्रद्धादि- 
प्वनुषज्यते। यत्रापि पश्चाच्छुत उत्पत्तिवचनः शाब्दः पूर्वः संबध्यते तत्राप्येष एव 
न्‍्यायः। यथा "सर्वाणि भूतानि ब्युचरन्ति' इंत्ययमन्ते पठितों व्युच्चरन्तिद्वब्दः पूर्वेरपि 
प्राणादिभिः संबध्यते ॥ ३ ॥ हे द 

| तत्पूवंकत्वाद्ाचः ॥ ४ ॥ 

पदच्छेद--तत्यूवंकत्वात्‌, वाचः । 

सूत्रार्थ--( वाच: ) 'अन्नमयं हि सोम्य०' इल्यादिसि मन और प्राण सहित वाणीमें (तत्पुव॑- 
कत्वात्‌ ) ब्रह्मप्रकृतिक तेज, जल और अन्न पूवकत्व कथन है, अतः इन्द्रियोंकी उत्पत्ति श्रुति है। 

४8 यद्यपि तत्तेजोडसजत' ( छा० ६।२।३ ) इत्येतस्मिन्प्रकरणे प्राणानासुत्पत्तिर्न 
पव्यते, तेजोबन्नानामेव च त्रयाणां भूतानामुत्पत्तिश्रथणात्‌ । तथापि ब्रह्मप्रकृतिकतेजो- 
बन्नपूर्वकत्वाभिधानाद्वावप्राणमनखां तत्सामान्याउ्व सवषामेव प्राणानां ब्रह्मप्रभवरत्वं 
सिद्ध सवति । तथा हि--अस्मिन्नेव प्रकरणे तेजोबन्नपूर्वकत्व॑ वाक्प्राणमनसामाम्ना- 
यते-- अन्नमयं हि सोम्य मन आपोमय:ः प्राणस्तेजोमयी वाक' ( छा० ६।५।४ ) इति। तन्न यदि 
तावन्मुख्यमेवैषामन्नादिमयत्वं ततो वर्तत एवं ब्रह्मप्रभवत्वम्‌। अथ भाक्तं--तथापि 
ब्रह्मकठेकार्यां नामरूपव्याक्रियायां श्रवणात्‌, येनाश्रुतं श्रुत॑ सवति' ( छा० ६।१।३ ) इति 
चोपक्रमात्‌ ऐतदास्म्यमिदं सर्व! ( छा० ६८७ ) इति चोपसंहाराच्छुत्यन्तरप्रसिद्धश्व 
ब्रह्मकार्य॑त्वप्रपश्चननाथंमेव मनआदीनामन्नादिमयत्ववचनमिति गम्यते। तस्मादपि 
प्राणानां ब्रह्मविकारत्वसिद्धिः ॥ ४ ॥ 


निश्चित नहीं किया जा सकता, क्योंकि ऐसा माननेसे वाक्य विरूप ( भेद ) प्रसड्भ हो जायगा। इस 
प्रकार 'स प्राणमस्रजत ०” (उसने प्राणको उत्पन्न किया, प्राणसे श्रद्धाको) यहाँ भी प्राणोंमें श्रुत 'खज' 
धातु अनन्तर उत्पन्न होनेवाले अन्य श्रद्धा आदियें अनुवृत्त होता है। जहाँ भी पश्चात्‌ श्रुत उत्पत्ति वाचक 
शब्द पूर्वोके साथ सम्बन्धित होता है वहाँ मी यही न्याय है । ज॑से 'सर्वाणि भूतानि०” (सत्र भूत निकलते 
हैं) इस प्रकार यह अन्तमें पठित “ब्युचरन्ति' शब्द पूर्व प्राण आदिसे भी सम्बन्धित होता है ॥ ३ ॥ 

यद्यपि तत्तेजो5रुजत' इस प्रकरणमें प्राणोंकी उत्पत्ति पठित नहीं है, कारण कि तेज, जल 
ओर अन्न इन दीन भूतोंकी उत्पत्तिका ही श्रवण है, तथापि वाक्‌, प्राण और मनका ब्रह्म प्रकृतिक 
तेज, जल और अज्ञ पूर्वक अभिधान होनेसे और उनके साहद्यसे सब इन्द्रियोंमें ब्रह्म प्रभवत्व सिद्ध 
होता है। जैसे कि 'अन्नमयं हि सोम्य०' ( हे सोम्य ! मन श्रन्नमय, प्राण जलमय और वाणी तेजो- 
मयी है ) इसी प्रकरणमें वाणी, प्राण और मन तेज जल और अन्नपुृवंक कहे गये हैं । उसमें यदि 
उनके अन्नमयत्व आदि सुखुय ही हैं तो उससे उनमें ब्रह्म जन्यत्व हो है, और यदि उनमें अन्नमयत्व 
आदि गोण हों, तो भी ब्रह्म कतूंक नाम, रूपके व्यकरण ( अभिव्यक्ति ) में श्रवण होनेसे 'येनाश्रुत॑ 
श्रुवं मवति' ( जिससे अश्रुत श्रुत होता है ) इसश्रकार उपक्रम होनेसे 'ऐतदालम्यमिदं सर्वर” ( एतद्रप- 
आत्मरूप ही यह सब है ) ऐसा उपसंहार होनेसे ओर अन्य श्रतिमें प्रसिद्ध होनेसे मन आदिमें अनन- 
मयत्व आदि वचन ब्रह्म कायत्व विस्तारके लिए ही है, ऐसा ज्ञात होता है। इससे भी प्राण ब्रह्मके 
विकार हैं, यह सिद्ध होता है ॥ ४ ॥* द 

क्‍ सत्यानन्दी-दीपिका 

& यहाँ वाणी प्राण और मनका उपलक्षण है, इसक्तिए सूत्रस्थ वाणी पदसे प्राण झौर 
मनका भी ग्रहण करना चाहिए । यहाँ प्राणोत्वत्ति श्रुतियोंका सृष्टिके पूर्व प्राणोंके सद्भाव प्रतिपादक 
श्रतिके साथ कोई विरोध नहीं है, अतः कारण ब्रह्ममें समन्वय सिद्ध है ॥ ४ ॥ 


५७२ ब्रंद्यासूत्र-शाइू रभाष्य [ आ० २. पा० ४ 


( २ सप्तगत्यघधिकरणम्‌ । स्‌० ५-६ ) 


सप्त गतेविशेषितत्वाच्च ॥ ५॥ 
पदच्छेदु--सप्त, गते।, विशेषितद्वात्‌, च । 
सूत्राथं--(सप्त) इन्द्रियाँ सात हैं, (गतेः) क्योंकि श्रुतिसे उनके सप्तत्वका ज्ञान होता है, (च) 
ओर ( विशेषितत्वात्‌ ) सप्त वे शीष॑ण्याः प्राणाः” इस शास्त्रसे श्ीष॑ण्यत्वसे वे इन्द्रियाँ विशेषित हैं । 
& उत्पत्तिविषयः श्रतिविप्रतिषेधः प्राणानां परिहतः । खंख्याविषय इदानीं परि 
हियते । तत्र मुख्य प्राणमुपरिष्टाह्न क्ष्यति । संप्रति तु कतीतरे प्राणा इति संप्रधारयति। 
श्रुतिविप्रतिपत्ते श्चात्र विशयः। कचित्सप्त प्राणाः संकीत्य॑न्ते-सप्त प्राणाः प्रभवन्ति तस्मात्‌ 
(मुण्ड० २।१।८) इति। क्चिच्चाष्टों प्राणा ग्रहत्वेन गुणेन संकीत्येन्ते--अष्टी प्रहा अष्टावति 
ग्रहा:' (वृह्०३।२।१) इति । कचिन्नव--सप्त बे शीष॑ण्याः प्राणा द्वाववाज्लो' (तैे०्सं० ५।१।७।१) 
इति | कचिदृशा--नव वे पुरुषे प्राणा नामिदेशमी' इति। क्चिदेकादश--दशेमे पुरुषे प्राणा 
आस्मकादशः” (बृह० ३।९।४) इति। कचिद्द्वादश-सर्वेषां स्पर्शानां व्वगेकायनम' (बृह०२।७४११) 
इत्यत्र | कचित्जयोददर 'चक्षश्र द्ृष्टच्यं च' (बृह०४।८) इत्यन्न । एवं हि विप्रतिपन्‍नाः प्राणेयत्तां 
प्रति श्र॒तयः । कि तावत्पाप्तम ? सप्तेव प्राणा इति। कुतः? गतेः। यतस्तावन्तोष्व 
गस्यन्ते-- सप्त प्राणाः प्रभवन्ति तस्मात्‌' ( मुण्डन २१८ ) इत्येवंविधासु श्रुतिषु। 





प्राणोंकी उत्पत्ति विषयक श्रुतियोंके परस्पर विरोधका परिहार किया गया । अब संख्याविषयक 
श्रुति विरोधका परिहार किया जाता है। उनमें मुख्य प्राणकों सूननकार आगे कहेंगे । अमी तो अन्य 
प्राण ( इन्द्रिय ) कितने हैं, यह निणंय करते हैं। और श्रुति विरोधसे यहाँ संशय है । 'सप्त प्राणा;०! 
( उससे सात प्राण उत्पन्न होते हैं ) इस तरह कहों पर सात प्राण कहे जाते हैं, और “अटष्टो अहा०” 
( आठ ग्रह ओर आठ अतिग्रह ) इस प्रकार कहीं आलाठ प्राण ग्रहत्व गुणसे वर्णित हैं। और 'सप्त 
ने शीषण्याः०” ( सात श्ीषंण्य प्राण हैं और दो नोचेके हैं) इस तरह कहीं नौ प्राण कहे जाते हैं, 
ओर कहीं “नव ने पुरुषे०” ( पुरुष-देहमें नौ प्राण हैं और दसवों नाभि है ) इसप्रकार दस प्राण 
पठित हैं, और 'दशेमे पुरुषे०” ( देहमें दस प्राण हैं और ग्यारहवाँ मन है ) कहीं एकादश हैं, और 
'सर्वेषां स्पर्शानां०” ( समस्त स्पर्शोका त्वक्‌ एक अयन-स्थान है ) इस तरह कहीं द्वादश हैं, और कहीं 
“चक्ष॒र्त्र द्ृषन्यं च' ( चक्षु और द्रष्टव्य ) इस तरह तेरह हैं। इसप्रकार प्राणोंकी इयत्ताके प्रति 
[ संख्याविषयक ] श्रुतियाँ परस्पर विरुद्ध हैं। तब क्या प्राप्त हुआ ? पृवपक्ष--प्राण सात हैं, किससे ? 
अवगतिसे, क्योंकि 'सप्त प्राणाः०” ( उससे सात प्राण उत्पन्न होते हैं ) इसप्रकारकी श्रुतियोंमें 
उतने ही क्षवगत होते हैं, और 'सप्त ने शीषण्याः०” ( शिरमें रहनेवाले प्राण सात हैं ) इस श्रतिमें 

सत्यानन्दी-दी पिका 

# आकाश आदिकी उत्पत्तिके समान प्राणोंकी मी उत्पत्ति कही गई। बे प्राण कितने हैं, 
अब उनका संख्या विषयक विचार किया जाता है, इसप्रकार आभश्रयाश्रयिभाव संगतिसे कहते हैं । 
परन्तु इस विषयमें श्रुतियोंका परस्पर विरोध होनेय्वे संशय होनेपर पृव॑पक्ष दिखलाते हैं-कहीं सात- 
नेत्र, श्रोत्र, श्राण, रसना, त्वक ये पाँच ज्ञानेन्द्रिय वाणी और मन ये सात प्राण हैं। नेत्र आदि 
सात और हस्त-कमें न्द्रिय, इसप्रकार आठ हैं, ये बन्धनके हेतु होनेसे ग्रह हैं, और इनके रूप आंदि 
विषय अतिग्रह हैं । विषय इन्द्रियोंसे स्वतन्त्र और इनको आकर्षित करते हैं, इससे इन्द्रियाँ विषयके 
अधीन होती हैं। दो नेत्र, दो श्रोत्र, दो नासिकाएँ और वाणी ये सात शिरमें रहनेवाले प्राण हैं, 
गुदिया और लिज़ेन्द्रिय ये दो नीचेके, इसप्रकार मिलकर नौ होते हैं। अथवा कहीं उक्त नौ प्राण 


अधि० २ सू० ६ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दौपिकासद्दित ५७३ 


विशेषिताइचेते 'सप्त बे शीषण्याः प्राणाः' इत्यत्र । ननु॒ प्राणा गुहाशया निहिताः सप्त सप्त! 
( मुण्ड०२।१॥८ ) इति बीप्सा श्रुयते, सा सप्तभ्यो5तिरिक्तान्प्राणान्गमयतीति । नेष दोष, 
पुरुषभेदाभिप्रायेयं वीप्सा प्रतिपुरुषं सप्त सप्त प्राणा इति, न तत्त्वभेदाभिप्राया सप्त 
सप्तान्येषन्ये प्राणा इति। नन्‍्वष्टत्वादिकापि संख्या प्राणेष्दाह्म॒ता, क्थं सप्तेव स्युः ! 
सत्यमुदाह्ता, विरोधात्त्वन्यतमा संख्याधध्यवसातव्या। तत्र स्तोककल्पनाजुरोधात्सप्त- 
संख्याध्यवसानम | वृत्तिसेदापेक्षे च संख्यान्तरश्रवणमिति मन्यते ॥५॥ 

अनत्ोच्यते--- द हि 

हस्तादयस्तु स्थितेज्तो नेबम्‌ ॥| ६॥ 

पदच्छेद--हस्तादय:, तु, स्थिते, अतः, न, एवम्‌ । 

सूृत्रार्थं--( तु ) पृव॑पक्ष निरासाथ है, ( हस्तादयः ) 'हस्तौ व ग्रह: इत्यादि श्रुतिमें हाथ 
आदि भी अ्रधिक प्राण प्रतिपांदित हैं, ( स्थिते ) इससे सातसे अधिक प्राणोंके होनेपर ( अतः ) 
इस कारण ( नवम्‌ ) सात ही प्राण नहीं हो सकते । 

हस्तादयस्त्वपरे सप्तभ्यो5तिरिक्ताः प्राणाः श्रुयन्ते--'हस्तो बे ग्रह: स कमेणा$ति 

दहेण गृहीतो हस्ताभ्यां हि कर्म करोति' ( बृह० ३।२।८ ) दृत्येवमाद्यासु अ्रतिषु | स्थिते च 

सप्तत्वातिरेके सप्तत्वमन्तर्भावाच्छक्यते संभाषयितुम। द्वदीनाधिकसंख्याविप्रतिपत्तो 
हाधिका संख्या संग्राह्मा भवति, तस्यां हीनाउन्तमंवति, नतु हीनायामधिका। 
अतश्र नेवं मन्तव्यं स्तोककल्पनाजुरोधात्सप्तेव प्राणाः स्युरिति। उत्तरसंख्यानुरोधात्वे 
कादशोव ते प्राणाः स्युः। तथा चोदाहता श्रतिः---दशेमे पुरुषे प्राणा आत्मैकादश:” ( बह० 


ये विशेषित हैं। परन्तु 'प्राणां गुहाशया निहिताः०? ( हृदयमें स्थित प्राण अपने स्थानमें सात-सात 
स्थापित हैं ) इसप्रकार वीप्सा सुनी जाती है, वह सातसे अधिक प्राणोंका बोध कराती है। यह दोष 
नहीं है, क्योंकि यह वोप्सा प्रत्येक पुरुषमें सात सात प्राण हैं, इसप्रकार पुरुष भेदके अभिप्रायसे है । 
सात सात अन्य अन्य प्राण हैं, इस तरह तत्त्वभेदके अभिप्रायसे नहीं है। परन्तु आठ आदि संख्या 
भी प्राणोंमें उदाहत है, तो पुन: सात ही किस प्रकार होंगे ? यह ठीक है, उदाह्ृत है । परन्तु संख्या 
विषयक श्रुति विरोध होनेसे किसी एक संख्याका निर्वचय करना चाहिए.। उसमें अल्प कल्पनाकै 
अनुसार सात संख्याका निश्चय है, और अन्य संख्याका श्रवण ( प्राणोंकी ) वृत्ति भेदकी अपेक्षासे 
ही है, ऐसा मानते हैं ॥ ५ ॥ 
सिद्धान्ती---इस पर कहते हैं--- 

परन्तु 'हस्तो वे ग्रहः०' ( हस्त ही ग्रह हैं, वे कमंरूप अतिग्रहसे ग्रृहीत हैं, क्योंकि प्राणी हस्तोंसे 
ही कर्म करता है ) इत्यादि श्रुतियोंमें अन्य हस्त आदि सातोंसे अतिरिक्त प्राण सुने जाते हैं । प्राण 
सातसे अतिरिक्त निश्चित होनेपर उनमें सातके अन्‍्तर्मावकी संभावना की जा सकती है, क्योंकि न्यून 
और अधिक संख्याकी विप्रतिपत्ति होनेपर अधिक संख्या ही ग्राह्म होती है, कारण कि उसमें न्यूनका 
अन्तर्माव होता है, परन्तु न्यूनमें अधिक संख्याका अन्तर्माव नहों होता । इससे अल्प कल्पनाके अनुसार 
सात ही प्राण होंगे, ऐसा नहों मानना चाहिए । किन्तु उत्तर संख्याके अनुरोधसे तो एकादश ही वे 
प्राण होंगे जंसे कि दक्षेमे पुरुषे०” ( देहमें ये दस प्राण हैं और मन एकादश है ) इस प्रकार श्रति 

.._ सत्यानन्दी-दीपिका क्‍ 

ओर दसवों नाभि, इसप्रकार दस प्राण हैं । पाँच ज्ञानेन्द्रिय, पाँच कमन्द्रिय और मन यह एकादश 


हैं। ये बुद्धिक साथ मिलकर बारह प्राण होते हैं और अहंकारके साथ तेरह हैं। इसप्रकार प्राणोंकी 
संख्या विषयक श्रतियोंका परस्पर विरोध है ॥ ५॥ | 


५३७ प्रह्मसूत्र-शाइरभाष्य [ अ० २ पा० ४ 


३॥९।४ ) हति | आत्मशब्दन चात्रान्तःकरण परि गृह्यते, करणाधिकारात्‌ । नन्‍्वेकादशत्वा- 
दप्यधिके दष्दशत्रयोदशत्वे उदाह॒ते। सत्यमुदाहते, न त्वेकादशभ्यः कायजातेभ्यो 5 थिक 
कार्यजातमस्ति यदर्थमधिकं करणं कव्प्येत | शब्दस्पश रूपरसगन्धविषयाः पश्च ब॒ुद्धि- 
भेदास्तदर्थानि पश्च वद्धीन्द्रियाणि। वचनादशनविहरणोत्सर्गाननन्‍दाः पश्च कमंभेदास्त- 
दर्थानि च पञ्च कमन्द्रियाणि। सर्वार्थविषयं जेकाल्यवृत्ति मनस्त्वेकमनेकजृत्तिकम , 
तदेव वृत्तिभेद!त्‌ कचिद्धिन्नवद्व्यपदिश्यते--मनो बुद्धिरिहंकारश्विंत्त च' इति । तथा च श्रति 
कामाया नाना विधा वृत्तीरनुक्रस्याह-एतत्सवं मन एवं (बृह० १।॥५।३) इति | # अपि च 
सप्तेव शीर्षण्यान्प्राणानभिमन्यमानस्य चत्वार एव प्राणा अश्निमताः स्युः । स्थानभेदाद्ध थे ते 

चत्वारः सन्‍्तः सप्त गण्यन्ते- दे श्रोत्रे हे चक्कुषी हे नासिके एका वाक्‌' इति | नच तावतामेव 
चृत्तिभेदा इतरे प्राणा इति शक्‍यते वक्‍तुं, दस्तादिवृत्तीनामत्यन्तविजातीयत्वात्‌ । तथा 
'नव बे पुरुषे प्राणा नाभिदंशमी' इत्यत्नापि देहच्छिद्वमेदाभिप्रायेणेव दा प्राणा उच्यन्ते, 
न प्राणतत्त्वभेदाभिप्रायेण, 'नामिदंशमीति' वचनात्‌। नहि नाभिर्नाम कश्चित्पाणः 
प्रसिद्धोएस्ति | मुख्यस्य तु प्राणस्य भवति नाभिरप्येक॑ विशेषायतनमित्यतो नाभि- 
दशमीत्युच्यते। कचिदुपासनाथ कतिचित्प्राणा गण्यन्ते, क्रचित्प्रद्शनाथंम । तदेवं 
विचित्रे प्राणेयत्तास्नाने सति कक किपरमास्नानमिति विवेक्तव्यम। कायज्ञातवशा्वेकाद- 
शत्वास्नानं प्राणविषयं॑ प्रमाणमिति स्थितम्‌ । इयमपरा सूत्रद्यययोजना-सप्तेव प्राणाः 


उदाहृत है। यहाँ आत्मशब्दसे अन्तःकरणका ग्रहण किया जाता है, क्‍योंकि करणका प्रकरण है। 

परन्तु एकादशसे अधिक द्वादश, त्रयोदश्य उदाहत हैं ? ठीक उदाहत हैं। परन्तु एकादश काय॑ समुदायसे 
अधिक काय॑ नहीं है, जिसके लिए अधिक करणकी कल्पनाकी जाय । शब्द, स्पर्श, रूप, रस और गन्ध 
विषयक पांच प्रकारकी बुद्धि है, उसके लिए पाँच ज्ञानेन्द्रिय हैं। वचन, आदान-ग्र हण, विहृरण 
(थलना) उत्सग (मलादिका त्याग) आनन्द (विषय जन्य-सुख अनुमव) ये पाँच कमके भेद हैं, उनके 
लिए पाँच कमन्द्रिय हैं। सब पदार्थोको विषय करनेवाला, तथा त्रिकाछ विषयक वत्तिवाला मन एक 
है ओर वह अनेक वृत्तियोंवाला है । उसका ही 'मनोबुद्धिरहंकारश्रित्त च' (मन, बद्धि, अहद्धार और 
चित्त ) इस प्रकार वृत्तिके भेदसे कहींपर भिन्नके समान व्यपदेश किया जाता है। उसी प्रकार श्रुति 
अनेक॑ प्रकारकी काम आदि वृत्तियोंका अनुक्रम कर कहती है---'एतत्सव मन एुव०? (यह सब मन हा! 
है )। और सात ही शीष॑ण्य प्राणोंके माननेवालेको चार ही प्राण अभिमत होंगे, ये चार होते हुए 
स्थानभेदसे सात गिने जाते हैं ( दो श्रोत्र, दो नेत्र, दो नासिका, एक वाणी ) तब अन्य प्राण उनके 
वृत्ति भेद हैं, ऐसा नहीं कहा जा सकता, क्योंकि ह॒८त आदिकी वृत्तियाँ अत्यन्त विजातीय हैं । इसप्रकार 
“लव बे पुरुषे०” ( देहमें नौ ही प्राण हैं और दसवीं नाभि है ) यहाँ भी देहके छिद्र भेदके अभिश्रायसे 
दस प्राण कहे जाते हैं, :%रणतत्त्वके भेदके अभिप्रायसे नहीं, कारण कि नाभि दसवीं है” ऐसा वचन 
है। नांभि नामका कोई प्राण प्रसिद्ध नहीं है, किन्तु मुख्य प्राणका नामि भी एक विशेष स्थान है, 
अत; “नाभि दसवीं” ऐसा कहा जाता है.। कहीं उपासनाके लिए कई प्राण गिने जाते हैं और कहों 


प्रदानके लिए । इसप्रकार प्राणोंकी संख्याविषयक भिन्न-मिन्न श्रतियोंक होनेपर किस स्थलमें किस अथ 
विषयक यह श्रुति है, ऐसा विचार करना चाहिए। काय-समुदायके बलसे प्राण विषयक एकादशत्व 


सत्यानन्दी-दीपिका 


न £ हस्त आदिकी अदान. आदि वत्तियाँ श्रोत्र आदिसे अत्यन्त विलक्षण हैं। यदि वे श्रोत्र 
आदिकी वृत्ति हों, तो अन्ध, बधिर आदिसे आदान-प्रदान आदि नहीं होंगे। इसलिए “सप्त प्राणाः 
प्रभवन्ति' यह उपासनाके लिए है और '“अष्टो ग्रहा:” यह उपलक्षणाथं है, कारण कि पायु, उपस्थ 


अधि० २ सू० ६ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीकासद्दित ५छण 


स्य॒ुय॑तः सप्तानामेव गतिः भ्रयते 'तमुत्कामन्तं प्राणोअनूकक्रामति प्राणमनूत्कामन्त सब प्राणा 
अनूत्क्रामन्ति! ( बृह० ४७७२ ) इत्यत्र। नन्ु सवशब्दो5प्यतच्च पठचयते, तत्कथं सप्तानामेव 
गतिः प्रतिज्ञायत इति ? विशेषितत्वादित्याह-सप्तेव हि प्राणाश्चक्षुरादयस्त्वक्पयन्‍्ता 
विशेषिता इह प्रकृता: 'स यत्रेष चाक्षुषः पुरुष: पराडपर्यावतंते3थारूपज्ञो मवति' (बरृह० ४४।१) 
'एकी मतव्रति न पह्यतीत्याहु:” (ब्रृह० ४।४।२) इत्येवमादिना5नुक्रमणेन । प्रक्तगामी च सर्व॑- 
शब्दों भवति-यथा सच ब्राह्मणा भोजयितव्या दृति, ये निमन्चत्रिताः प्रकृता ब्राह्मणास्त एव 
सर्वशब्देनोच्यन्ते नान्‍ये। एवमिहापि ये प्रकृताः सप्त प्राणास्त एवं सद॑ंशब्दनोच्यन्ते, 
नान्‍य दइति | नन्‍्वत्र विज्ञानमश्ममनुक्रान्तम्‌, कथं सप्तानामेवालुक्रमणम्‌ ? नैष दोषः, 
मनोविज्ञानयोस्तत्त्वाभेदाद्वृत्तिभेदें ईपि. सप्तत्वोषपत्तेः। तस्मात्ससेव प्राणा इति। 
# एवं प्राप्ते त्रूम--हस्तादयस्त्वपरे सप्तभ्यो5तिरिक्ताः प्राणाः प्रतीयन्ते--हस्तौ व॑ ग्रह: 
( बृह० ३।२।८ ) इत्यादिश्रुतिषु | ग्रहत्वं च बन्धचनभावः, गृह्मयते बध्यते क्षेत्रशी नेन ग्रह- 
संशकेन बन्धनेनेति, स च क्षेत्रश्ञो नेकस्मिन्नेव शरीरे बध्यते, शरीरान्तरेष्वपि तुल्यत्वा- 
दन्चनस्य । तस्माच्छरीरान्तरसंचारीदं ग्रहसंजशञक॑ बन्धनमित्यर्थादक्तं भवति | तथा च 
स्मृति:--'पुयंष्टकेन लिड्जेन प्राणाद्रेन स युज्यते । तेन बद्धस्थ वे बन्धो मोक्षो सुक्तस्य तेन च ॥' 
इति प्राडःमोक्षादअहसंशकेनानेन बन्धनेनावियोगं दर्शायति । आथर्वणे च विषयेन्द्रिया- 





प्रतिपादक श्रुति प्रमाण है, यह निश्चित होता है । दोनों सूत्रोंकी यह दूसरी योजना है--प्राण सात ही 
होंगे, क्योंकि “तमुत्कामन्तं०' ( उस जीवके शरीरसे उत्क्रमण करनेपर उसके अनन्तर ही प्राण उत्क्रमण 
करता है, प्राणके पीछे उत्क्रमण करनेपर अनन्तर सम्पूर्ण प्राण (इन्द्रियवर्ग) उत्क्रमण करते हैं) इस श्र॒तिमें 
पातकी गति सुनी जाती है । परन्तु इस श्रुतिमें सव॑ शब्द भी पठित है, तो सातकी ही गतिकी किस प्रकार 
प्रतिज्ञा की जाती है? विशेषित होनेसे, ऐसा कहते हैं, क्योंकि 'स यत्रेष०' (जिस समय यह धाक्षुष पुरुष 
सर्व ओरसे व्यावत्त होता है, उस समय मुमूर्ष रूपज्ञान हीन हो जाता है) (चक्षु इन्द्रिय लिज्भात्मासे 
एक रूप हो जाती है, तो छोग “नहीं देखता” ऐसा कहते हैं) इक्यादि अनुक्रमणसे चक्ष्‌ आदिसे त्वक 
पर्यंन्त सात हो विद्येषित प्राण यहाँ प्रकृत हैं । सब प्राणाः” यहाँपर सवंशब्द प्रक्तगामी होता है भर्थात्‌ 
सात इन्द्रियोंको विषय करता है। जेसे “सब ब्राह्मगोंकी मोजन कराना चाहिए” यहाँ जो निमन्त्रित 
प्रकृत ब्राह्मण हैं वे ही सब शब्दसे कहे जाते हैं अन्य नहीं। वसे ही यहाँ भी जो प्रकृत सात प्राण हैं वे 
ही सवंशब्दसे कहे जाते हैं अन्य नहीं, परन्तु यहाँ आठवें विज्ञानका अनुक्रमण भी है, तो सातका. ही 
अनुक्रमण कैसे कहते हो ? यह दोष नहीं है, क्योंकि मन और विज्ञानका अभेद होनेसे वृत्ति भेद 
होनेपर भी सप्तत्वकी उपपत्ति होतो है, इसलिए सात ही प्राण हैं। ऐसा प्राप्त होनेषर हम कहते 
हैं-- हस्त व॑ ग्रहः | #म5 ही ग्रह है ) इत्यादि श्रुतियोंमें दुसरे हस्त आदि सातसे अतिरिक्त प्राण 
प्रतीत होते हैं, ग्रहत्वतें हन्धनभाव ग्रहीत होता है। क्षेत्रझ-जीव इस ग्रह नामक बन्धनसे बांधा 
जाता है और वह ५४०+# एक ही शरीरमें नहीं बाँधा जाता है, क्योंकि अन्य दरीरोंमें भी बन्धन 
तुल्य है, इससे यह ग्रह संज्ञक बन्धन अन्य शरीरमें संचारशोल है, ऐसा अथंसे उक्त होता है। 
जैसे कि 'पुयंष्टकेन लिज्लेन ०” ( वह प्राण आदि पुयंश्क लिड्से युक्त होते हैं। उससे बद्धका बन्धन 
और उससे मुक्तका मोक्ष होता है ) यह स्सृति मोक्षके पूर्व इस ग्रह संज्ञक बन्धनसे अवियोग 
सत्यानन्दी-दीपिका 
और पाद ये भी समानरूपसे बंधक हैं। अतः एकादश काये हैं, तदतुसार 'दशेमे पुरुषे प्राणा आत्से- 
कादशः” यह .एकादद्य इन्द्रिय प्रतिपादक श्रुति प्रमाण है । 
# वागादिपज्ञ श्रवणादिपज्ञ प्राणादिपज्चाअ्रमुखानि पश्च। 
बुद्धययाविद्यापि च कासकमणी पुयश्टक सूक्ष्मशरीमाहुः ॥” ( वि० चू० ) 


५४६ ब्रह्मसूत्न-शाइुरभाष्य [आअ० २ पा० ४ 


नुक्तमणे “चल्नश्न द्रष्टन्यं च' इत्यत्न तुल्यवद्धस्तादीनीन्द्रियाणि सविषयाण्यनुक्रामति-- 
हस्तो चादातव्यं चोपस्थश्रानन्दयितव्यं च पायुइंच विसजयितब्यं च पादो च गन्तब्यं च! ( प्र० 


४।८ ) इति | तथा 'दशेमे पुरुषे प्राणा आत्मेकादशस्ते यदा<स्माच्छरीरान्मर्व्यादुत्क्रामन्त्यथ रोद- 
यन्ति' ( बृह० ३॥९।४ ) इत्येकादशानां प्राणानामत्कान्ति दुशयति | # सर्वशब्दोषपि चर 
प्राणशब्देन संबध्यमानो5शेषान्प्राणानभिद्धानो न प्रकरणवशेन सप्तस्वेवावस्थापयितु 
शक्यते, प्रकरणाच्छब्द्स्य बलीयस्त्वात्‌। सब ब्राह्मणा भोजयितव्या इत्यत्रापि सर्वेषा- 
मेवावनिवर्तिनां आह्मणानां प्रहणं न्‍्याय्यम्‌, सवशब्द्सामर्थ्यात्‌। सर्वभोजनासंभवात्त 
तत्र निरमन्त्रितमात्रविषया रर््बशब्दस्य वृत्तिराश्रिता, इद तु न किचित्सर्वशब्दाथसड्ी 
चने कारणमसर्ति । तस्मात्सवशब्दे नात्राशेषाणां प्राणनां परिग्रहः । प्रदशनाथ च सप्ता- 
नामनुक्रमणमित्यनवद्यम्‌ । तस्मादकादशोेव प्राणाः-शब्दतः कायतश्रंति सिद्धम्‌ ॥६॥ 


( रे प्राणाणुत्वाधिकरणम्‌ । सू० ७ ) 
| अणवथ ॥ ७॥ 

पदच्छेदू--अणव), च । 

सूत्ना्थ--ओर प्राण (इन्द्रियाँ) अणु सूक्ष्म हैं, क्योंकि वे इन्द्रियोंसे अग्राह्म हैं । 

& अचुना प्राणानामेव स्वभावान्तरमभ्युच्वचिनोति। अणवश्चेते प्रक्रृताः प्राणाः प्रति- 
दिखलाती है, और आधथवंणमें विषय और इन्द्रियके अनुक्रमणमें “चल्लुश् द्ृष्टच्यं च' ( चक्षु और 
द्रष्ट्य ) इसमें समानरूपसे सविषय हस्त आदि इन्द्रियोंकी 'हस्तो चादतब्यं०” ( हस्त और. ग्रहण 
करनेयोग्य वस्तु, उपस्थ और आनन्दयितव्य, पायु और विसजनीय, पाद और गनन्‍्तव्य स्थान ) इस 
प्रकार ग्रिनाते हैं। इसप्रकार 'दशेमे पुरुषे०' ( देहमें ये दश प्राण हैं और मन ग्यारहाँ है ये जिस 
समय इस मक््ये दरीरसे उत्क्रमण करते हैं उस समय अपने सम्बन्धियोंको रोदन कराते हैं इसलिए 
रुद्र कहलाते हैं ) यह श्रुति एकादश प्राणोंकी उत्क्रान्ति दिखलाती है। सव शब्द भी प्राणशब्दके 
साथ सम्बन्धित होता हुआ शअशेष प्राणोंका अभिधान करता हुआ प्रकरणके बलसे सातमें ही अव- 
स्थापित नहीं किया जा सकता, क्‍योंकि प्रकरणसे श्रति बलवती है। 'सब ब्राह्मणोंको मोजन कराना 
चाहिए! यहाँपर भी पृथिवीपर रहनेवाले समस्त ब्राह्मणोंका ही ग्रहण न्याय है, कारण कि सव दब्दकी 
सामथ्यं है। परन्तु सबके मोजनका संभव न होनेसे वहाँ सवंशब्दकी वृत्ति निमन्त्रित ब्राह्मणमात्र 
विषयक ग्रहण की जाती है। परन्तु यहाँ तो स्वशब्दके अथंके संकोचमें कोई मी कारण नहीं है, इस- 
लिए यहाँ स्ंशब्दसे समस्त प्राणोंका परिग्रह है और प्रदर्शनके लिए सातोंका अनुक्र मण है, यह भी 
दोषरहित है, अतः शेंब्द ( श्रुति ) से और कार्यसे एकादश ही प्राण हैं, यह सिद्ध हुआ ॥ ६, ॥ 

अब सृत्रकार प्राणोंके-इन्द्रियोंके ही अन्य स्वमावका समुच्चय कहते हैं। ये प्रंकृत प्राण अणु 

सत्यानन्दी-दीपिका 

(वाभादि पाँच-कम निद्रियाँ, श्रवणादि पाँच-न्ञानेन्द्रियाँ, प्राण, अपान, उदान, व्यान और समान 
ये पाँच प्राण, आकाश आदि पाँच सुक्ष्ममृत, अन्त:करण चतुश्य, अविद्या, काम और कम इनको पुयश्क 
अथवा लिड्भवशरीर कहते हैं, क्‍योंकि आत्माके ज्ञापक हैं) मरण समय ये सब जीवके साथ रहते हैं 
जबतक जीव इनसे मुक्त नहीं होता तबतक उसका मोक्ष नहीं होता हैं॥ 


# इसप्रकार संख्या विषयक श्र्‌ तियोंकां परस्पर विरोध न होनेपर एकांदश इन्द्रियोंके कारण- 
मत ब्रह्ममें श्र तियोंका समन्वय सिद्ध है॥ ६ ॥ 


# 'प्राणाः सव अनन्ताः” (सब प्राण अनन्त हैं) यह श्र्‌ति इन्द्रियोंको विभु कहती है । सांख्य- 


अधि० ४ सू० ८] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ५४७ 


पत्तव्या:। अणुत्व॑ चेषां सोध्म्यपरिच्छेदो न परमाणुतुल्यत्वम, रूत्स्नदेहव्यापिकार्यालुप- 
पत्तिप्रसड़ात्‌ । सूक्ष्मा एने प्राणाः, स्थूलाश्रेत्स्युमरणकाले शरोराज्निगच्छन्तो बिलादहिरिं 
वोपलब्पेरन्घ्रियमाणस्य पादवस्थेः। परिच्छिन्नाइचेते प्राणाः, सर्वगताइचेत्स्युरुत्कान्तिग॒त्य- 
गतिश्रतिव्याकोपः स्यात्‌। तद्गुणसारत्वं च जीवस्य न लिध्येत्‌। सर्वगतानामपि चृत्ति 
लाभः शरीरदेशे स्यादिति चेत--न, वृत्तिमात्रस्य करणत्वोपपत्तेः । यदेव हापलब्धिसा- 
धन वृत्तिरन्यद्वा तस्येव नः करणत्वम, संज्ञामात्रे विवाद इति करणानांनव्यापित्वकव्पना 
निर्रथका । तस्मात्सूक्ष्मा: परिच्छिन्नाश्व प्राणा इत्यध्यवस्यामः ॥ ७ ॥ 
(४ प्र(णश्र छद्याघिकरणम्‌ । स्ू० ८ ) 
श्रेष्ठ ॥ ८ ॥ 

पदच्छेद--श्रेष्ठः, 'च । 

सूत्राथं--और मुख्य प्राण भी इन्द्रियोंके समान ब्रह्मसे उत्पन्न होता है। 

मुख्यश्र प्राण इतरप्राणवद्त्रह्म विकार इत्यतिद्शिति । तच्चाविशेषेणेव स्व॑प्राणानां 
ब्रह्मतविकारत्वमाख्यातम्‌, 'एठस्माज्जायते प्राणो मनः सवन्द्रियाणिच' ( मुण्ड० २।१॥३ ) इति 
सेन्द्रियमनोव्यतिरेकेण प्राणस्योत्पत्तिश्रवणात्‌ । 'स प्राणमसजत' (प्र० ६।४) इत्यादिश्रव्णे 
भ्यश्व | किमर्थः पुनरतिदेश, ! अधिकाशज्ला5पाकरणाथः। नासदासीये हि ब्रह्मप्रधाने सूक्त 
समझने चांहिए। इन प्राणोंकी अणुता-सूक्ष्ता और परिच्छिन्नता है, परमाणु तुल्यता नहीं है, 
क्योंकि ऐसा माननेपर समस्त देह व्यापी का्यंकी अनुपपत्तिका. प्रसद्भ होगा। ये प्राण सूक्ष्म हैं, यदि 


स्थल होते, तो मरण कालमें बिलसे निकले हुए सपके समान भस्रियमाण पुरुषके शरीरसे निकलते हुए 
वे पाश्वस्थ लोगोंसे उपलब्ध होते और ये प्राण परिच्छिन्न हैं। यदि सबंगत हों, तो उत्क्रान्ति, गति 


ओर आगति श्र्‌तिका विरोध होगा और जीवमें अन्त:ःकरण गुण प्रधानत्व सिद्ध नहीं होगा । यदि कहो 
कि सवंगतोंका भी छरीर प्रदेशमें वृत्तिकाम हो जायगा, तो यह युक्त नहीं है, क्योंकि वृत्तिमात्रमें 
क्रणत्व हो सकता है । वृत्ति हो अथवा अन्य हो जो उपलब्धिका साधन है वही हमारे मतमें करण 
है। संज्ञामात्रमें विवाद है, अत: करणोंमें व्यापित्व कल्पता निथक है, इससे हम ऐसा निरचय करते 
हैं कि इन्द्रिय सूक्म ओर परिच्छन्न हैं॥ ७ ॥ 

मुख्य प्राण भी अन्य प्राणोंके समान ब्रह्मका विकार है, इस प्रकार सुत्रकार अतिदेश करते 
हैं । वह ब्रह्मविकारत्व सब प्राणोंका समानरूपसे ही कहा गया है। 'एत्तस्माज्जायते०” ( इससे प्राण 
मन और सब इन्द्रियाँ उत्पन्न होती हैं) औ९ “स प्राणमसजत' ( उसके प्राणको उत्पन्न किया ) 
इत्यादि श्र तियोंसे भी इन्द्रिय सहित मनसे अतिरिक्त प्राणक्री उत्पत्तिका श्रवण होता है ।. ठो पुनः यह 

सत्यानन्दी-दीपिका 

मतमें अहड्भार जगत्‌ व्यापी है, अतः इन्द्रियाँ उसका काय होनेसे वे भी व्यापक सिंद्ध होती हैं, किन्तु 
तत्‌ तत्‌ देहमें उनकी अभिव्यक्तिरूप प्रदेश वृत्तियाँ हैं ॥ विभु होनेसे इन्द्रियोंकी उत्क्रान्ति आदि नहीं 
होते, इसप्रकार आक्षेप संगतिसे सांख्योंका पूव॑पक्ष है। इसप्रकार प्राणके परिमाणविषयक सन्देह होनेपर 
सिद्धान्त कहते हैं--इन्द्रियाँ सृक्ष्म हैं विभु नहीं, क्योंकि अनुद्भूतरूप और स्पशवाली हैं। यदि इन्द्रियाँ 
व्यापक हों, ठो दूर और समीपस्थ सब पदाथथोंका ज्ञान प्रसक्त होगा और उत्कान्ति आदि प्रतिपादक 
श्रतियोंका बाध होगा । यदि बुद्धि व्यापक हो तो आत्मामें बुद्धिष्प उपाधिसे 'एषोरणुरात्मा' इस 
प्रकार अण॒त्व सिद्ध नहीं होगा और जीवमें 'तद्युणसारत्व” न्‍्यायका बाध होगा। इसलिए “प्राणा 


सव अनन्ताः” इस प्रकार श्रतिसे इन्द्रियोंमें प्रतिपादित अनन्तत्व उपासनाके लिए है, अत। उसका 
उत्क्रान्ति आदि श्रतिके साथ कोई विरोध नहीं है ।| ७ ॥। 
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मन्जवर्णों. मवति “न रूत्युरासीदम्गत न तहिं न राच्या अहृआसी सव्पकेत: । आनीदवातं स्वधया तदेक 
तस्माद्धान्यज्ञ परः किंचनास' (ऋ० सं० 4।७॥१७ ) इति। आनीदिति प्राणकर्मो पादाना (प्रा गु- 
त्पत्तेः सन्‍्तमिव प्राणं सूचयति । तस्मादज: प्राण इति जायते कस्यचिन्मतिः । तामतिदेशे- 
नापनुदति । आनीच्छब्दो५पि न प्रागुत्पत्त : प्राणसद्भावं सूचयति, अवातमिति विशेषणात्‌, 
'अप्राणो छामनाः झुश्नः इतिच मूलप्रकृतेः प्रणादिसमस्तविशेषरहितत्वस्य दश्शितत्वात्‌ । 
तस्मत्कारणसद्भवप्रदर्शनार्थ एवायमानीच्छब्द इति । # श्रेष्ठ इति च मुख्य प्राणमभिद्‌- 
चाति, 'प्राणो वाव ज्येष्टश्व श्रेष्ठ्न (छा०५।१।१) इति श्रतिनिद शात्‌ । ज्यंप्नश्व प्राण:, शुक्रनिषेक- 
कालादार भ्य तस्य वृत्तिलाभात्‌। न चेत्तस्य तदानीं वृक्तिलाभ. स्याद्योनों निषिक्तं शुक्र पूरयेत, 
न संभोद्वा! श्रोत्रादीनां तु कर्ण शष्कुल्यादिस्थानविभागनिष्पत्तों वृत्तिलाभान्नज्येष्ठत्वम्‌। 
श्रेष्ठश्न प्राणः, गुणाधिक्यात्‌ , 'न वे शध्ष्यामस्त्वदते जीवितुम' (चृह०६।१।१३) इति श्र॒तेः ॥८॥ 
( ५ वायुक्रियाधिकरणम्‌ सू० ९-१२ ) 


न वायुक्रिये पृथगुपदेशात्‌ ॥ ९॥ 

पदच्छेदू--न, वायुक्रिये, पृथगुपदेशात्‌ । 

सूत्राथ--( न वायुक्रिये ) मुख्य प्राण न वायु है और न इच्द्रियोंका व्यापार, किन्तु वायु 
विशेष है। ( प्रथगुपदेशात्‌ ) क्‍योंकि 'स वायुना ज्योतिषा' एतस्माज्जायते प्राण: इत्यादि श्रुतिमें 
उसका पृथक उपदेश है । द 
& स्‌ पुनर्मुख्यः प्राणः किस्वरूप इतीदार्नी जिज्ञास्यते | तत्र प्राप्त तावत-श्रुतेर्बायुः 
अतिदेश किस लिए है? अधिक शड्भुके परिहारके लिए है। क्योंकि नासदासीय नामक ब्रह्म प्रधान 
सूक्तमें “न रूत्युरासीदस्टत ( महाप्रलयकालमें मृत्यु नहीं थी और अमृत भी नहीं था, रात्रि तथा 
दिवसके चिह्न भूत चन्द्र और सूर्य नहीं थे, स्वधाके साथ अर्थात्‌ पितृदेव भी नहीं था, वह अकेला 
व्यापार रहित [ ब्रह्म ] था, उससे पर अन्य कुछ नहीं था ) यह मन्त्रवर्ण है। “आनीत्‌” ( वह चेश 
युक्त है ) यह शब्द प्राणकमंका ग्रहण होनेसे उत्पत्तिके पूर्व प्राणको विद्यमानकी माँति सूचित करता 
है इससे प्राण उत्पत्ति रहित है, इस प्रकार किसीको बुद्धि उत्पन्न हो सकती है, उसका अतिदेश्वसे 
निराकरण करते हैं। “आनीत” शब्द मी उत्पत्तिके पुृव प्राणके सम्भावकों सूचित नहों करता, क्योंकि 
अवातम्‌” ( वात रहित ) यह विशेषण है और “अप्राणो०' ( वह अप्राग, मन रहित और शुद्ध है ) 
इस प्रकार मुलप्रकृति प्राण आदि समस्ठ विशेषोंसे रहित दिखलाई गई है। इसलिएं यह “आनोीत' 
शब्द कारणके सद्भाव प्रदर्शनके लिए ही है। 'प्राणो वा०! (प्राण ही ज्येष्ठ ओर श्रेष्ठ है ) इस श्रुतिके 
निर्देशसे श्रेष्ठ” यह शब्द मुख्य प्राणका अभिधान करता है । प्राण ज्येष्ठ है, क्योंकि बीय॑ निषेककाल 
(गर्माधान काल) से लेकर उसका वृत्तिलाभ होता है। यदि उस सम्॒य उसका वृत्तिलाभ न हो तो गर्मा- 
शयमें निषिक्त शुक्र दूषित हो जाता अथवा उसका संभव न होता। श्रोत्र आदि तो ज्येष्ठ नहीं है, क्योंकि 
कर्ण-दशष्कुलि आदि स्थान विभाग निष्पन्न होनेपर उनका वृत्तिताभ होता है, ओर गुणोंके आधिक्यसे 
प्राण श्रेष्ठ है, क्योंकि 'न ब०! (तुम्हारे विना हम जीवित रहनेमें समर्थ नहीं हैं) ऐसी श्र्‌ति है ॥८॥ 

उस मुख्य प्राणका क्‍या स्वरूप है, इसप्रकारकी अब जिज्ञासा होती है। श्र तिसे ऐसा प्राप्त 

सत्यानन्दी-दीपिका क्‍ 

# वाणी आदिके जीवनका हेतुत्व प्राणका गुण है, इस गुणके आधिक्यसे प्राण श्रेष्ठ दै। 
इसप्रकार 'आनीत्‌ इस श्र्‌ तिके साथ विरोध न होनेसे प्राणोत्पत्ति श्र्‌ तिका ब्रह्ममें समन्वय है । अतः 
मख्य प्राण भी अन्य इन्द्रियोंके समान ब्रह्मसे उत्पन्न होता है ॥ ८॥ 
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प्राण इति | एवं हि. श्रूयते--यः प्राणः स वायु: स एप वायुः पश्मविधः प्राणोअपानो व्यान 
उदानः समानः इति । अथवा तन्‍त्रान्तरीयाभिप्रायात्समस्तकरणपदृत्तिः प्राण इति प्राप्तम । 
एवं हि तन्‍त्रान्तरीया आचक्षते--सामान्या करणकृत्तिः प्राणाद्या वायवः पञब्चे' ति। अच्नो- 
च्यते-न वायु: प्राणो नापि करणव्यापारः | कुतः ? पृथगुपदेशात्‌ | वायोस्तावत्प्राणस्य 
पृथगुपदेशों भवति-'प्राण एव बह्मणश्रतुर्थेंः पादः स वायुना ज्योतिषा भाति च तपति च! (छान्दो० 
३।१८।४ ) इति | नहि वायुरेव सन्‌ वायोः पृथगुपद्श्यित। तथा करणवृत्तेरपि पृथगु 
पदेशों भवति, वागादीनि करणान्यनुक्रम्य तत्र तत्न पृथक्प्राणस्यानुक्रमणात्‌, वृत्तिवृत्ति- 
मतोश्वाभेदात्‌ । नहि करणव्यापार एवं सन्‌ करणेभ्यः पृथगुपद्इियेत । के तथा “एतस्मा- 
जञायते प्राणो मनः सवन्द्रियाणि च । खं वायु: ( मु० ३॥१।३ ) इत्येबमादयो5पि वायोः कर- 
णेभ्यश्व प्राणश्य पृथगुपदेशा अनुसतंव्याः। नच समसस्‍्तानां करणानामेका वृत्ति 


होता है कि प्राण वायु है, क्‍योंकि “यः प्राण: स वायुः०' ( जो प्राण है वह वायु है वह वायु प्राण, 
अपान, व्यान, उदान और समान भेदसे पाँच प्रकारका है ) ऐसी श्रुति है । . अथवा अन्‍य ( सांख्य ) 
धास्त्रके अभिप्रायसे प्राण समस्त करणोंकी वृत्ति है, ऐसा प्राप्त होता है। क्योंकि “इन्द्रियोंकी सामान्य 
वृत्ति प्राण आदि पाँच वायु है” अन्य तनन्‍्त्रवाले ऐसा कहते हैं । इसपर कहते हैं--प्राण वायु नहीं है 
ओर उसी प्रकार करणोंका व्यापार भी नहों है। किससे ? इससे कि उसका पृथगुपदेश है। “प्राण 
एव०/ ( प्राण ही मनोमय ब्रह्मका चतुथंपाद है, वह वायुरूप ज्योतिसे प्रकाशित होता और तपता है ) 
इसप्रकार प्राणका वायुसे पृथक उपदेश है। प्राण वायु होता हुआ वायुसे पृथक उपदिष्ट नहीं होना 
चाहिए । इसीग्रकार प्राणका इन्द्रिय व्यापारते भी पृथक्‌ उपदेश है, कारण कि वाणी आदि इन्द्रियोंका 
अनुक्रम कर तत्‌-तत्‌ प्रकरणमें प्राणका पृथक अनुक्रम है और वृत्ति और वृत्तिमानुका अभेंद है, 
करणोंका व्यापार होता हुआ उसका करणोंसे पृथक उपदेश नहीं होना चाहिए। उसीप्रकार 'एत- 
स्माजवायते०” ( इससे प्राण, मन तथा सब इन्द्रियाँ, आकाश और वायु उत्पन्न होते हैं ) इत्यादि श्रुति- 
योंका जिनमें प्राणका वायु ओर इन्द्रियोंप्ते थक उपदेश है उनका मी अनुसरण करना चाहिए । समस्त 
सत्यानन्दी-दीपिका 

# दृर्द्रियोंका विचार कर उनके व्यापारसे प्राणकों पृथक करनेके लिए प्राणकी उत्पत्तिका 
अतिदेश किया गया है। अब प्राणकी उत्पत्तिके अनन्तर प्रसंग संगतिसे उसके स्वरूपका विचार किया 
जाता है। क्या मुख्य प्राण वायुमात्र है वा इन्द्रियोंका साधारण व्यापार है अथवा अन्य तत्त्व है ? 
इसप्रकार वायु और प्राणमें भेद और अभेद श्रुतियोंका परस्पर विरोध होनेसे संशय होनेपर “तत्न! 
इत्यादिसे पू्वपक्ष दिखलाते हैं॥ सिद्धास्ती--'अत्रोच्यते” इत्यादिसे कहते हैं । किश्च' मनोमय ब्रह्मके 
बाक्‌, प्राण, नेत्र ओर श्रोत्र ये चार पाद श्र्‌ तिमें कहे गये हैं। प्राणं अधिदेविक वायुद्वारा अभिव्यक्त 
होकर अपने व्यापार करनेमें समर्थ होता है, इसलिए श्रुतियोंमें प्राण और वागादि इन्द्रियोंके 
परस्पर संवादरूप लिड्भसे और पृथक उत्पत्तिहप लिड्भसे प्राण इन्द्रिय ओर उनके व्यापारसे पृथक है। 

$ प्राण प्रत्येक इन्द्रियका व्यापार है अथवा समुदायका ? प्रथम पक्ष युक्त नहीं है, क्योंकि जो 
व्यापार नेत्र इन्द्रियसे साध्य है वह श्रोत्र इन्द्रियसे साध्य नहीं है। नेत्रका व्यापार रूप आदिका ग्रहण 
है, श्रोत्रका व्यापार शब्द ग्रहण है। प्रत्येक इन्द्रियका भिन्न-भिन्न व्यापार है। इनमें किसीका भी प्राणन 
व्यापार नहीं है । द्वितीय पक्ष भी ठीक नहीं है, क्योंकि उस समुदायमेंस्रे एक, दो, तीन अथवा चार 
इन्द्रियोंके न होनेसे प्राणन कार्य नहीं होगा । अतः प्राणन व्यापार श्रोत्र आदिके श्रवण आदि व्यापारसे 
अत्यन्त भिन्न है । । ह 
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संभवति, प्रत्येकमेकेकवृत्तित्वात्समुदायय्य चाकारकत्वात्‌। नन्ु पण्जरचालनम्यायेनै- 
तद्धविष्यति-यथेकपजञ्जरवतिन एकादशपक्षिणः प्रत्येक॑ प्रतिनियतव्यापाराः सनन्‍्तः सं 
भूयक पञरं चालयन्ति, एवमेकशरीरवतिन एकादश प्राणाः धत्येक॑प्रतिनियतवृत्तय 
सनन्‍तः संभयकां प्राणाख्यां वृत्ति प्रतिलप्स्यन्त इति। नेत्युव्यते-युक्त तत्र प्रत्येकवत्तिप्रि- 
श्वान्तरव्यापारः पञ्चरचालनानुरूपरेवोपेताः पश्षिणः संभूयेक॑ पत्जरं चालयेयुरिति 
तथा रृश्त्वात्‌। इह तु श्रवणाद्वान्तरव्यापारोपेताः प्राणा न संभूय प्राण्युरिति युक्तम, 
प्रमाणाभावात्‌, अत्यन्तविज्ञातीयत्वाच् श्रवणादिभ्यः प्राणनस्यथ । #% तथा प्राणस्य श्रेष्ठ- 
त्वाद्युद्घोषणं, गुणभावोपगमश्च त॑ प्रति वागादीनाम, न करणवृत्तिमात्रे प्राणेबबकल्पते । 
तस्मादन्यों वायुक्रियाभ्यां प्राण: | कथं तहाँय॑ श्रुतिः यः प्राण: स वायु: इति ? उच्यते- 
वायुरेवायमध्यात्ममापन्नः पश्चव्यूहो विशेषात्मनावतिष्ठटमानः प्राणो नाम भण्यते 
तत्त्वान्तरं नापि वायुमात्रम्‌। अतश्योभे अपि भेदासेद्श्र॒ती न विरुष्येते ॥ ९ ॥ 
देतत्‌-प्राणोपि तहि जीववदस्मिज्शरी रे स्वातन्त््यं प्राप्नोति, श्रेष्ठत्वाद्शुण- 
भावोपगमाच त॑ प्रति वागादीनामिन्द्रियाणम्‌ । तथा छनेकविध! विभूतिः प्राणस्य भ्राव्यते- 
'सुप्तेषु वागादिषु प्राण एचेको हि जागति प्राण एको मत्युनाउनाप्तः' प्राण: संवर्गों वागादीन्संबूडम्क्ते प्राण 
इतरान्प्राणान्रक्षति मातेव पुत्रान इति | तस्मात्पाणस्यापि जीववन्स्वातन्ज्य प्रस कु: । तं परिहरति- 


करणोंकी एक वत्ति नहीं हो सकती, क्योंकि प्रत्येक इन्द्रियकी पृथक एक एक वृत्ति है और समुदाय 
कारक नहों है । परन्तु पञ्जर चालन न्यायसे यह हो जायभा-जसे एक पिजरामें वतमान एकादश पक्षी 
प्रत्येक प्रतिनियत व्यापारवाले होते हुए भी मिलकर एक पिजराको चलाते हैं, वसे ही एक शरोीरवर्ती 
एकादश आण प्रत्येक प्रतिनियत व्यापारवाले होते हुए भी मिलकर एक प्राण नामक वृत्तिको प्राप्त 
करेंगे। नहीं, ऐसा कहते हैं--प्रत्येकमें रहनेवाले पिजरा संचालूनके अनुरूप अवान्तर व्यापारोंसे युक्त 
पक्षी मिलकर एक पिजराको हिलावें उसमें तो यह युक्त है, क्योंकि वसा देखानेमें आता है । यहाँ तो 
श्रवण आदि अवान्तर व्यापारोंसे युक्त इन्द्रियाँ मिलकर प्राणन व्यापार करें यह युक्त नहीं है, कारण 
कि प्रमाण नहीं है और प्राणन व्यापार श्रवण आदिसे अत्यन्त विलक्षण है । इसीप्रकार प्राण में श्र ष्ठत्व 
आदि उद्घोष और उसके प्रति वाक्‌ आदिका गुणमाव स्वीकार यह करणवृत्तिमात्र प्राणमें नहीं हो. 
सकता, इसलिए प्राण वायु और इन्द्रियोंके व्यापारसे भिन्न है। तो 'यः प्राणः स वायु: ( जो प्राण है 
वह वायु है ) यह श्र्॒‌ति कैसे उपपन्न होगी ? कहते हैं--यह वायु ही अध्यात्ममावापन्न पाँच प्रकारका 
होकर विशेषरूपसे अवस्थित होता हुआ प्राण नामसे कहा जाता है, वह न अन्य तत्त्व है और न वायु- 
मात्र है, इसलिए भेद श्रृति और अभेद श्र्‌ ति दोनों भी विरुद्ध नहों हैं ॥। ९ ॥ 
ऐसा हो, परन्तु तब प्राणको भी इस दरीरमें जोवके समान स्नातन्‍्त्र्य प्राप्त होता है, क्योंकि 
वह श्रेष्ठ है और वाणी आदि इन्द्रियाँ उसके अद्भरूपसे स्वीकार हैं। इसीप्रकार 'सुप्तेषु० ( वाक्‌ 
आदि इन्द्रियोंके सुप्त होनेपर अकेला प्राण ही जागता है, अकेला प्राण ही मृत्युसे व्याप्त नहीं होता, 
वाक्‌ आदिका अपनेमें संहरण करता है, अतः प्राण संवर्ग है, जैसे माता पुत्रोंकी रक्षा करती है, वेसे 
प्राण अन्य प्राणों-इन्द्रियोंकी रक्षा करता है ) इसप्रकार प्राणकी अनेक प्रकारकी विभूति सुनी जाती 
है । इसलिए प्राणमें भी जीवके समान स्वातन्त्र्य प्रसंग है। उसका परिहार करते हैं--- 
सत्यानन्दी-दीपिका 
# यदि प्राणको इन्द्रियोंका व्यापार मानें, तो वाणी आदि ही प्रधान होंगे, तब श्रतिगत प्राण 


और इन्द्रिय संवादसे विरोध होगा, इसलिए प्राण वाय और इन्द्रियोंके व्यापारसे भिन्‍न है, अतः देहमें 
प्राप्त प्राण आदि पाँच भेदवाला विकाररूपसे स्थित वाय्‌ ही प्राण है, .यह अभेद श्रुतिका भाव है ॥९॥ 


अधि० ५ सू० १०-११ ] भाषालुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ५५१ 


चक्षुरादिवत्त तत्सहशिष्टया दिभ्यः | १०॥ 

पदच्छेद--चक्षरादिवत्‌, तु, तत्सहशिश्यादिशष्य: । 

सूत्राथ--( तु )-शब्द पृवपक्षकी व्यावत्तिके लिए है। प्राण जीवात्माके समात स्वतन्त्र नहीं 
है, किन्तु ( चक्ष॒रादिवत्‌ ) चक्षु आदिके समान पराधीन है, क्योंकि प्राणोंके संवाद प्रकरणमें ( तत्सह- 
शिष्टायादिभ्य: ) चक्ष आदिके साथ प्राणका उपदेश है और उसमें अचेतनत्व आदिका प्रतिपादन है 

. #$ तुशब्दः प्राणस्य जीववत्स्वातन्त्र्यं व्यावतयति | यथा चश्लुरादीनि राजप्रकृति 

वजी वस्य कठंत्वं भोक्तत्वं च प्रत्युयकरणानि न स्व॒तन्त्राणि, तथा मुख्योषपि प्राणो 
राजमन्त्रिवज्ञीवस्य सर्वाथकरत्वेनोपकरणभूतो ने स्वतन्त्ः। कुतः ? तत्सहशिष्टया- 
दिभ्यः | तेइचक्षुरादिभिः सहेव प्राणंः शिष्यते प्राणसंवादादिषु ॥ समानधर्मणां च सह 
शासन युक्त बृहद्र॒थंतरादिवत्‌ । आदिशब्देन संहतत्वाचेतनत्वादीन्प्राणस्य स्वातन्त््य- 
निराकरणहेतून्द्शयति ॥ १० ॥ 

स्यादेतत्‌-यदि चश्षुराद्वित्याणस्थ जीव॑ प्रति करणभावोषभ्युपगम्येत, विष- 
यान्तरं रूपादिवत्प्रसज्येत । रूपायालोचना दिभिदृक्तिभियंथास्वं॑ चश्लुरादीनां जीवं प्रति 
करणभावो भवति। अपि चकादशेव कार्यजातानि रूपालोचनादीनि परिगणितानि 
यदर्थमेकादश प्राणाः संग्रहीता), नतु द्वादशमपरं कायजातमधिगस्यते यदर्थमयं 
द्वादशाः प्राणः प्रतिज्ञायेतेति । अत उत्तर पठति-- 


हि अकरंणत्वाच्च न दोपस्तथा हि दशेयति ॥ ११॥ 
पदच्छेद--अक रणत्वात्‌, च, न, दोष:, तथा, हि, दशयति । 


ु शब्द जीवके समान प्राणकी स्वतन्त्रताकी व्यावत्ति करता है। जसे चक्ष आदि इन्द्रियाँ 
राजसेवकके समान जीवके कतृत्व, भोक्त॒त्वके प्रति उपकरण हैं स्वतन्त्र नहीं हैं, वे ही मुख्य प्राण 
भी राजमन्त्रीके समान जीवका सर्वार्थं साधक होनेसे उपकरण भत है स्वतन्त्र नहीं है। किससे ? 


, इससे कि उनके साथ इनका उपदेश आदि है। प्राणसंवाद आदिमें उन चक्ष आदिके साथ ही प्राणका 
शधासन ( उपदेश ) किया जाता है ओर समान धमवालोंका बृहत्‌ ( बृहदादित्ये प्रोतम्‌ छा०२।१४७।१ ) 
रथान्तर ( रथन्तरमझौ प्रोतम्‌ छा० २।१२।१ ) आदिके समान एक' साथ शासन युक्त है। भगवान्‌ 


सूत्रकार सूत्रस्थ आदि दाब्दसे संहतत्व, अचेतनत्व श्रादि प्राणके स्वातन्त्य निवारक हेतुओंको 
दिखलाते हैं ॥ १० ॥ 
ऐसा हो, यदि प्राणका नेत्र आदिके समान जीवके प्रति करणमाव स्वीकार किया जाय, तो 


उसके भी रूप आदिके समान अन्य विषय प्रसक्त होगा । रूप आदिके आऑलोचन आदि अपनी वत्तियों 
द्वारा चक्षु आदिका जीवके प्रति करणभाव हीता है। और रूप अलोचन आदि एकादश कार्य समु- 
दायकी ही गणना की गई है, जिनके लिए एकादश इन्द्रियोंका संग्रह किया गया है, किन्तु बारहवाँ 


अन्य काय समुदाय अधिगत नहीं होता, जिसके लिए इस बारहवें प्राणकी प्रतिज्ञाका जाय । अतः 


इसका उत्तर कहते हैं-- 
. सत्यानन्दी-दीपिका 
# यदि प्राणको इन्द्रियोंका व्यापार न मानें, तो वह जीवके समान इस शरीमें स्वतन्त्र कर्ता 
मोक्ता होगा ? 'प्राणो न भोक्ता भोगोपकरणत्वात, चप्लुरादिवत्‌' (प्राण भोक्ता नहों है, क्योंकि 


मोगका साधन है जसे चक्षु आदि ) जसे बृहत्‌ और स्थान्तर नामवाले सामविशेषका सत्र 
साथ प्रयोग है अथवा सामत्व होनेके कारण दोनोंमें साहर्॑य होनेसे साथ पाठ है, वसे ही उपकरण 


रूपसे प्राणका इन्द्रियोंके साथ साहरुय होनेसे उनके साथ पाठ है। 'प्राणो न. भोक्ता सावयवत्वात्‌ 


जड़त्वात्‌ मोतिकत्बाच्च देहवंत्‌' ( प्राण मोक्ता नहीं है, क्योंकि वह देहके समान- सावयव, जड़ और 
भौतिक है ) इसलिए प्राण इन्द्रियोंके समान उपकरण होनेसे इस शरोरमें स्वतन्त्र भोक्ता नहीं है ॥१०॥॥ 
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सूत्राथं--( अकरणत्वाच्च ) प्राणको ज्ञानमें करण न होनेसे ( न दोष: ) चक्ष आविके समान 
अन्य विषय प्रसज्भका दोष नहीं है, ( ही ) क्योंकि ( तथा ) उसीप्रकार (ान्वरिष्ठ:” इत्यादि श्रति 
शरीर और इन्द्रियोंका धारणरूप काय  प्राणमें ( दर्शयति ) दिखलाती है। 

& न तावद्विषयान्तर प्रसज्गो दोष:, अकरणत्वात्प्राणस्य | नहि चश्नुरादिवत्पाणस्य 
विषयपरिच्छेरदेन करणत्वमभ्युपगम्यते | न चास्येतावता कार्याभाव एवं | कस्मात्‌ ? 
तथा हि श्रतिः प्राणन्तरेष्वसंभाव्यमानं मुख्यप्राणस्य वेशेषिकं कार्य दर्शायति प्राण- 
संवादादिषु--अथ ह प्राणा अहंश्रेयसि व्यूदिरे' इत्युपक्रम्य यस्सिन्व उत्कान्ते शरोरं पापिष्ठतर- 
मिव दृश्यते स वः श्रेष्ठ/ (छा० ५।१।६,७) इति चोपन्यस्य प्रत्येक वागाद्रत्कमणेन तद्वृत्ति 
मात्रहीन यथापूव जीवन दरशंयित्वा, प्राणोच्विक्रमिषायां वागादिशेथिल्यापत्ति शरीरपात- 
प्रसक़ु च दरदांयन्ती भ्रतिः प्राणनिमित्तां शरीरेन्द्रियस्थिति दशयति । तान्वरिष्ठः प्राण 
उबाच मा मोहमापद्यथाहमेबेतत्पश्नधात्मान प्रविमज््यतद्वाणमवष्टभ्य विधारयामि' इति चेतमेवार्थ 
भ्रतिराह-- प्राणेन रक्षज्नवरं कुकायम्‌' ( बृह० ७।३।१२ ) इति च॑ सुप्तेषु चश्लुरा दिषु प्राण- 
निर्मित्तां शरीररक्षां दर्शायति। “यस्मात्कस्माचाड्ााआ्राण उत्क्रामति तदैव तच्छुष्यति' (बृह० 
१।३।१९) । 'तेन यदरनाति यत्पिबति तेनेतरान्प्राणान॒वति! इति चर प्राणनिमित्तां शरीरेन्द्रिय- 
पुष्टि द्शायति । “कस्सिन्‍्न्वहमुत्कान्त उत्क्रान्तो भविष्यामि कस्मिन्वो प्रतिष्ठिते प्रतिष्ठास्यामि 
इति, 'स प्राणमजस्जत' इति च प्राणनिमित्ते जोवस्योत/्क्रान्तिप्रतिष्ठे द्शयति ॥ ११ ॥ 


यहाँ अन्य विषय प्रसद्भुदोष नहीं है, क्योंकि प्राण अकरण द्वै। प्राणका चक्ष आदिके समान 
विषय परिच्छेद-निश्चयसे करणल्व स्वीकार नहीं किया जाता। इतने मात्रसे इसका कार्यमाव नहीं है, 
क्योंकि श्रुति अन्य प्राणोंमें न होनेवाला मुख्य प्राणका विशेषकाय प्राणसंवाद आदिपें दिखलाती है-- 
अ्थ ह प्राणा० ( अनन्तर प्राणोंने अपनी श्रेष्ठठाके लिए विवाद किया ) इसप्रकार आरम्मकर 
यस्मिन्‌ व०' (प्रजापति--तुममेंसे जिसके उत्क्रान्त होनेपर शरीर अत्यन्त पापिष्ठ-सा दिखाई देने लगे 
वही तुममें श्रेष्ठ है ) ऐसा उपन्यास कर प्रत्येक वाक्‌ आदिके उत्क्रमणसे केवल उसकी वृत्तिमात्र हीन 
- पूवेके समान जीवन दिखलाकर प्राणके उत्क्रमणकी इच्छा होनेपर वाक्‌ आदिकी शोयल्यप्राप्ति और 
शरीरपात प्रसड्रको दिखलाठी हुई श्रुति प्राण निमित्तक शरीर और इन्द्रियोंकी स्थिति दिखलाती है। 
'तान्वरिष्ठः प्राण उबाच०' ( उनसे मुख्यप्राणने कहा--मोहको मत प्राप्ठ हो, मैं ही अपनेको पाँच 
प्रकारसे विभक्तकर इस कार्य-ऋरण संघातरूप शरीरको अवलम्बन कर धारण करता हूँ ) यह 
श्रुति भी इसी अर्थंकों कहती है। 'प्राणेन०” (इस निक्ृष्ट शरीर नामक गरृहकी प्राणसे रक्षा करता हुआ) 
इसप्रकार यह श्र ति [ सुषुप्तिमें | चक्ष आदिके सुप्त होनेपर प्राण निमित्तक शरोरकी रक्षा दिखलाती 
है । “यस्मात्कस्माच्चाज्ञात०' ( जिस किसी अद्भसे प्राण उत्कमण करता है, वह ( रस ) उसी जगह 
सूख जाता है ) और 'तेन यद॒इनाति०” ( उस प्राणद्वारा जीव जो खाता है ओर जो पीता है उससे 
अन्य प्राणोंका रक्षण करता है ) इसप्रकार श्र्‌ति प्राण निभित्तक शरीर ओर इन्द्रियोंकी पुष्टि दिखलाती 
है। 'कस्मिन्न्वहमुत्कानत०” ( किसके देहसे उत्क्रान्त होनेपर मैं उत्कान्त होऊगा और किसके 
देहमें प्रतिष्ठित होनेपर मैं प्रतिष्ठित होऊगा ) यह विचार कर 'स प्राणमसजत०!” ( उसने प्राणकों 
उत्पन्न किया ) इसप्रकार श्र्‌ति जीवकी उत्क्रान्ति और प्रतिष्ठा प्राण निमित्तक दिखलाती है ॥ ११॥ 

यानन्दी-दीपिका 
९ यज्ञोगकरणं तत्‌ सविषयं दुष्टम्‌' इस व्याप्तिका शरीरमें व्यभिचार है, क्योंकि शरीर एवं 


इन्द्रियोंका धारण ओर उत्क्मण आदि प्राणके असांधारण काय हैं, अतः प्राणके निविषय होनेपर 
भी धरीश ह|पिक सशाश उसमे उपकरणत्व अवश्यंमावी है ॥ ११.॥ 


अधि० ५ खू० १२ |] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित णण्प्‌ 


पश्चवृत्तिमनोबद्॒यपदिश्यते ॥ १२॥ 

पदच्छेद--पचचव्‌ त्ति', मनोवत्‌, व्यपदिश्यते । 

सूत्रा्थ--प्राणको 'प्राणोई्पानो ०” इत्यादि श्रुतिसे ( मनोवत्‌ ) मनके समान ( पद्चवृत्ति: ) 
पाँच वृत्तिवाला ( व्यपदिश्यते ) कहा जाता है । 

# इतश्रास्ति मुख्यस्य प्राणस्य वेशेषिक॑ कार्यम्‌, यत्कारणं पश्चवृत्तिरयं व्यप- 
द्व्यते श्रुतिषु-- प्राणो5पानो व्यान उदानः समान: ( ब्ृह० १५३ ) इति। वृत्तिभेद्श्थाय॑ 
कार्यभेदापेक्ष: । प्राण! प्राग्वुक्तिरुच्छवासादिकर्मा, अपानो४र्वाग्वृत्तिनिश्वासादिकर्मा, 
व्यानस्तयोंः संघो वर्तमानो त्रीयवत्कर्महेतु, उदान ऊचध्वेबृत्तिरुत्कान्त्यादिहेतुः, समानः 
सम॑ सवष्वज्गञेषु योषधत्नरसान्नयतीति, एवं पश्चवृक्तिः प्राणो मनोवत। यथा मनसः 
पश्च चृत्तय एवं प्राणस्यापीत्य्थ:। श्रोआदिनिमित्ताः शब्द[दिविषया मनसः पश्च वृत्तयः 
प्रसिद्धा, नतु कामः संकल्प इत्याद्याः परिपठिताः परियृद्येरन्‌ , पश्चसंख्यातिरेकात्‌ | 
नन्‍्वत्रापि भ्रोत्रादिनिरपेक्षा भूतभविष्यदादिविषया5परा मनसो वृत्तिरस्तीति समानः 
पशञ्चसंख्यातिरेकः । पव॑ तहिं 'परमतमप्रतिषिदुमनुमंतं मवति' इति न्‍्यायादिहापि योगशास्त्र- 
प्रसिद्धा मनसः पश्च वृत्तयः परिग्ृह्यन्ते-- प्रमाणविपययविकब्पनिद्रास्मतयः ( पात० योग० 
सू० १।१।६ ) नाम | बहुतृत्तित्वमाजरेण वा मनः प्राणस्य निदशनमिति द्रष्टव्यम | जीवो- 

पकरणत्वमपि प्राणस्य पश्चवृत्तित्वान्मनोवदिति योजयितव्यम्‌ ॥१२॥ 

और इस हेतुसे भी मुख्यप्राणता विशेष काय॑ है, क्‍योंकि 'प्राणोडपनो०” ( प्राण, अपान, 
व्यान, उदान ओर समान ) इस प्रकार श्रुतियोंमें यह प्राण पाँच वृत्तिवाला कहा जाता है। प्राण-प्राग्वृत्ति- 
जिसका व्यापार बाहर उच्छवास आदि देहधारण कम है। अपान-अर्वाग्वत्ति-जिसका व्यापार भीतर 
आकषंण और निश्वास कम है। व्यान-इन दोनोंकी सन्धिमें वर्तमान होता हुआ वीय॑ंवबानु कमका 
हेतु है। उदान ऊध्वं वृत्तिवाला और उत्क्रान्ति आदि (गति, आगति) का हेतु है। जो सब अज्ोंमें 
समानरूपसे अन्नरसोंको ले जाता है वह समान है, इसप्रकार कार्यभेदकी अपेक्षा यह वृत्तिभेद है । 
ऐसे मनके समान प्राण मी पाँच वृत्तिवाला है। ज॑से मनकी पाँच वृत्तियाँ है, वंसे प्राणकी भी पाँच 
वत्तियाँ हैं, यह अथ  है। श्रोत्र आदि निमित्तसे शब्द आदि विषयक मनकी पांच-वृत्तियाँ प्रसिद्ध हैं। परन्तु 
'कामः संकल्प: इत्यादि श्र तिमें पठित काम, संकल्प आदि वत्तियोंका यहाँ ग्रहण नहीं करना चाहिए, 
क्योंकि उनके ग्रहणसे पाँच संख्यासे अधिक हो जायंगी । परन्तु यहाँ भी श्रोत्र आदि निरपेक्ष भूत और 
भविष्यत्‌ आदि विषयक अन्य भी मनकी वृत्तियाँ हैं, इसप्रकार पाँच संख्यासे अधिकता समान है, 
यदि ऐसा हो तो 'पर मतसे अविरुद्ध अनुमत होता है” इस न्यायसे यहाँ मी योगशास्त्रमें प्रसिद्ध मनकी 
पाँच वत्तियोंका ग्रहण किया जाता है--'प्रग्ण०' (अ्रमाण-प्रमिति, विपयंय ( भ्रम ) विकल्प ( शश- 
विषाणादिज्ञान ) निद्रा और स्मृति ) अथवा अनेक वृत्तिवाला होनेसे मन प्राणका हृष्टन्त है, ऐसा 
समझना चाहिए। अथवा “रण भी जीवका उपकरण है पाँच वृत्तिवाला होनेसे मनके समान' ऐसी 
योजदा करती चाहिए ॥ १२ ॥ 

सत्यानन्दी-दीपिका 

# काम आदि वत्तिके समात शब्द आदि विषयक मनकोी वृत्तिरूप ज्ञानमें पच्चत्य संख्याका 
नियम नहीं है, इससे प्राण और मनका उपमानोपमेय माव नहीं हो सकता, इस अरुचिसे “नन्वत्रापि' 
इत्यादिसे अन्य पक्षका ग्रहण किया गया है। 'प्रमाण०' यह उपमान योगमतकों मानकर कहा गया है। 
परन्तु सिद्धन्तमें म्रम और निद्रा ये अविद्याको वृत्ति हैं मनकी नहीं । इस अरुचिसे सिद्धान्ती “बहु- 


्ण्छु ब्रह्मसूच-शाड्व रभाष्य [ आ० २ पा० ४ 


( ६ भ्रेष्ठाणुत्वाधिकरणम्‌ । सू० १३ ) 
अणश्व ॥ १३॥। 

पदच्छेद--अणुः, चर । 

सूत्राथ--मुख्य प्राण अण-सुक्ष्म और परिच्छिन्न है । 

# अणुश्चायं मुख्यः प्र।णः प्रत्येतव्यः, इतरप्राणवत्‌ । अणुत्व॑ चेहापि सोध्स्यपरि- 
च्छेदो, न परमाणुतुल्यत्वम, पश्चमिदृत्तिभिः रृत्स्नशरीरव्योपित्वात्‌, खुक्ष्मः प्राण 
उत्कान्तों पाश्वस्थेनानुपलभ्यमानत्वात्‌ परिच्छिन्नश्योत्क्रान्तिगत्यागतिश्रतिभ्यः। नज्ु 
विभुव्वमपि प्राणस्य समाम्नायते--समः प्छुषिणा समो मशकेन समो नागेन सम एमिखिमि 
लोके: समो3नेन सर्वण! ( बृह० १।३।२२ ) इत्येबमादिप्रदेशेषु। तदुंच्यते-आधिदेविकेन 
समष्टिव्यश्टिरूपेण हेरण्यगर्भण प्राणात्मनेवेतद्धिभुत्वमाम्नायते, नाध्यात्मिकेन | अपिल 
समः प्लुषिणेत्यादिना साम्यवचनेन प्रतिप्राणिवर्तिनः प्राणस्य परिच्छेद एव प्रदद्यते 
तस्माददोषः ॥१३॥ 

( ७:ज्योतिरायधिकरणम्‌ | सू० १४-१६ ) 
ज्योविराधधिष्ठानं तु तदामननात्‌ ॥ १४ ॥ 
पदच्छेद्‌ू--ज्योतिराद्यधिष्ठानम्‌, तु, तदामनंनात्‌ । 

सूत्रार्थ---(तु) शब्द पूव॑पक्षके निरासाथ है, (ज्योतिराद्र धिष्ठानम्‌) चक्ष झ्लादि इन्द्रियोंकी आदित्य _ 
आदि देवताके अधीन चेश होतो है, ( तदामननात्‌) क्योंकि अग्तिर्वाग्भत्वा' इत्यादि श्रतियाँ है । 

$ ते पुनः प्रकृताः प्राण: कि स्वमहिम्नेव स्वस्मे स्वंस्मे कार्याय प्रभवन्त्याहो स्विद्दे व- 
ताधिष्ठिताः प्रभवन्‍्तीति विचायंते-तत्र प्राप्त तावतू-यथा स्वकायदक्तियोगात्स्वभहिस्नेव 

ओर यह मुख्य प्राण अन्य प्राणोंके समान अणु-सुक्षा समझना चाहिए, यहाँ भी अणुत्व 
सूक्ष्म और परिच्छिन्न है, परमाणु तुल्य नहीं है। प्राण सूक्ष्म है, क्‍योंकि पाँच वृत्तियोंद्वारा सम्पूर्ण 
शरीरमें व्याप्त और उत्क्रान्तिके समयमें पाश्चसंथ लोगोंसे उपलब्ध नहों होता । परिच्छिन्न भी है, क्योंकि 
उत्क्रान्ति, गति और आगतिकी श्र्‌ तियाँ हैं। परन्तु 'समः प्लुषिणा०” (पूतिको (मच्छरसे सूक्ष्म जन्तु) 
के समान, मच्छरके समान, हाथीके समान, इन तीन लोकोंके समान और इस सबके समान ) इत्यादि, 
स्थलोंमें प्राणकी विभुत्व प्रतिपादिक श्र्‌ति है । सिद्धान्ती--उसपर कहते हैं-आधिदेविक समष्टि-व्यश्र्पि 
हिंरण्यगरमकी प्राणख्पसे ही यह. विभुत्व श्र्‌ति है, आध्यात्मिकरूपप्ते नहों। और 'पूतिकाके समान' इत्यादि 
साम्य-वचनसे प्रत्येक प्राणीमें वर्ती प्राणको परिच्छिन्न ही दिखलाया जाता है, इसलिए दोष नहीं है॥१८॥ 

क्या .वे प्रकृत प्राण अपनी. महिमासे ही अपने अपने कार्यके लिए समथ होते हैं, अथवा 
सत्यानन्दी-दीपिका 


वृत्तित्वमात्रेण” आदिसे अपना मत अमभिव्यक्त करते हैं। इस प्रकार प्राण और वायुकी भेद ओर 
अभेद श्रतियोंमें कोई विरोध नहीं है ॥ १२ ॥ 


* गत अधिकरणमें प्राणकी उत्पत्ति और स्वरूप कहकर अब परिमाणको अठिदेशसे कहते हैं-- 
'अणवश्च' इस सूत्रमें और “प्राणाः स्व अनन्ता:” इस श्रुतिमें उपांसनाके लिए इन्द्रियोंमें अनन्तता 
प्रतिपादित है और यहाँ प्राणका विभुत्व आ्धिदेविक है, इससे यहाँ पुनरुक्ति नहीं है। टीकाकार कहते . 
हैं कि वहाँ प्रसद्भसे सांख्यफे आक्षेपकं निराकरण है और यहाँ श्रुति विरोधका परिहार है, अत 
पुनरुक्ति नहीं है। इसलिए सुक्ष्म और परिच्छिन्न श्रतियोंका विभुत्व श्रुतिसे विरोध न होनेसे बद्मामें 
समन्वय है ॥ १३ ॥। 

# गत अधिकरणमें प्राणमें आध्यात्मिक ओरं आधिदेविक विभागस्ने अणुत्व और विभुत्वकी 


अधि० ७ खू० १४ ] भाषाजुवाद-सत्यानन्दी-दौपिकासद्दित ज्णण 


प्राणाः प्रवतरन्निति । अपि च देवताधिष्ठितानां प्राणानां प्रवृत्तावभ्युपगस्यमानायां तासा- 
मेवाधिष्टत्रीणां देवतानां भोक्त्त्वप्रसज्ञाच्छारी रस्य भोकत्त्व॑ प्रलीयेत, अतः स्वमहि- 
म्नेवेषां प्रवृत्तिरिति | एवं प्राप्त इद्सुच्यते-ज्योतिरायधिष्ठानं तु! इति। तुशब्देन पूर्व- 
पक्षो व्यावत्यंते । ज्योतिरादिभिर गन्याद्यभ्रिमानिनीसिद्वतामिर धिष्ठितं वागादि कारण- 
जातं स्वकायघु प्रवतंत इति प्रतिजानीते। हेतुं व्याचशें--तदामननादिति। तथाह्माम्र- 
नन्ति-- अग्निर्वाग्भूत्वा मुख प्राविशत्‌' ( ऐत० २।४ ) इत्यादि । अग्नेश्वायं वाग्भावों मुख- 
प्रवेशश्र देवतात्मना5धिष्ठातृत्वमड्रीकृत्योच्यते । नहि देवतासंबन्धं प्रत्याख्यायाग्ने्वाचि- 
मु्खे वा कश्चिद्विशेषसंबन्धो दश्यते । तथा “वायुः प्राणो भू त्वा नासिके प्राविशत्‌' (ऐत० २।४) 
इत्येबमाद्यपि योजयितव्यम । # तथा5न्‍्यजत्रापि वागेब ब्रह्मणश्चतुर्थ: पादुः सो$ग्निना ज्योतिषा 
भाति च तपति च! ( छा० ३।१८।३ ) इत्येबमादिना वागादोनामग्न्यादिज्योतिष्ठ वाद्िवच- 
नेनेतमेवाथ द्रढदयति । 'स बे वाचमेव प्रथनामत्यवहत्सा यदा मृत्युमत्यमुच्यत सो5ग्निरमवत' 


देवताप्ते अधिष्ठित होते हुए समर्थ होते हैं? इसपर विचार किया जाता है । पूवपक्षी--अपनी कार्य- 
शक्तिके योगसे अपनी महिमासे ही प्राण अपने कायमें प्रवत्त होने चाहिए, क्योंकि देवतासे अधिष्ठित 
प्राणोंकी प्रवृत्ति स्वीकार करनेपर उन अधिष्ठात देवताओंकों ही भोक्तल्व प्रसंग होनेसे शारोरका 
मोक्तत्व लुप्त हो जायगा, झ्तः अपनी महिमासे ही इनकी प्रव॒त्ति है, ऐसा यहाँ प्राप्त होता है । 
सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर यह कहा जाता है--ज्योतिराथ्धिष्ठानं तुः 'तु' शब्दसे पृवरपक्ष की 
व्यावृत्ति को जाती है। ज्योति आदिसे-अग्नि आदि अभिमानी देवताओंसे अधिष्ठित वाणी आदि करण 
समुदाय अपने काययंमें प्रवत्त होता है, ऐसी प्रतिज्ञा करते हैं। हेतुका व्याख्यान करते हैं-/तदामननात! 
इसीप्रकार “अग्निर्वाग्भूत्या०” ( अग्ति वाक होकर मुखमें प्रविष्ट हुई.) इत्यादि श्रतियाँ हैं। अग्निका 
यह वाक्‌भाव और मुख प्रवेश देवतारूपसे अधिष्ठातृत्व अद्भीकारकर कहा जाता है, क्योंकि देवता- 
सम्बन्धका निराकरणकर अग्निका वाणी अथवा मुखमें कोई विशेष सम्बन्ध दिखाई नहीं देता । इसी 
प्रकार 'बायुः प्राणों भूस्वा०' (वायु प्राण होकर नासिकामें प्रविष्ट हुआ) इत्यादिकी भी योजना करनी 
चाहिए। इसीप्रकार अन्यत्र भी 'वागेव०” ( वाणी ही ब्रह्माका चतुर्थ पाद है, वह अग्निरूप ज्योतिसे 
दोप्त होता है और अपना काय करता है ) इत्यादिसे वाक्‌ आदि-अग्ति आदि ज्योति हैं, आदि वचनसे 
इसी अथंको श्रुति हढ करती है। 'स ह बै०” ( उसे प्रसिद्ध प्राणनें उद्गीथ करमंमें प्रधान वाग्देवताको 
मृत्यु ( अनृब वदन आदि ) से पार पहुँचाया । वह वाक जब मृत्युसे मुक्त हुई तब वह - अग्नि हो 


सत्यानन्दी-दीपिका 
व्यवस्था की गई है। अब प्रसंगसंगतिसे आध्यात्मिक प्राणोंकी स्वकायंमें प्रवुत्ति अधिदेविक देवताके 
अधीन है अथवा नहीं ? ऐसा सन्‍्देह होता है, क्योंकि 'वाचा हि नामान्यभिवदति :चक्षुषा रूपाणि 
पश्यति' (वाणीसे नामोंका उच्चारण करता है और चक्षुसे रूप देखता है) इसप्रकार अन्वय-व्यतिरेक 
युक्त तृतीया श्रुतिसि वागू आदिकी स्वतनत्र प्रवृत्तिका निषेध है, और “अग्निर्वाग्भूत्वा' इत्यादि श्रुति 
अचेतन अग्नि आदिका उपादान कारण कहती है । परन्तु अग्नि आदि उनके अधिष्ठातृ देव॑ता हैं, ऐसा 
नहीं कहती । किच्च. जीव अधिष्ठाता विद्यमान है, ओर अनेक देवताओंके अधिष्ठाता होनेपर परस्पर 
विरोधसे कोई भी काय नहीं हो सकेगा। इसलिए इन्द्रियाँ अपने कार्यमें स्वतन्त्र प्रवृत्त होतों हैं। 
पघिद्धान्ती--'एवं प्राप्त इद्ध्ुच्यते' आदिसे सिद्धान्त कहते हैं । 


& म्तस्यारिनि वागप्येति वात॑ प्राण: चक्ष॒रादित्यम्‌' (मृत पुरुषकी वाणी अग्नतिमें, प्राण वायुमें 
ओर चक्ष आदित्यमें लोन होते हैं) इत्यादि श्रुति भी अग्नि आदि और वाक्‌ आदिका अधिष्ठात्रधिष्ठेय- 


५" प्रह्मसूत्र-शाइू रभाष्य | अ० २ पा० ४ 


(बृह० १।३।१२) इति चेवमादिना वागादीनामग्न्यादिभावापत्तिवचनेनेतमेवा्थ दोतयति। 
सर्वत्र चाध्यातव्माधिदेवतविभागेन वागायग्न्याद्यनुक्रमणमनयेव प्रत्यासत्त्या भवति । स्मृ- 
तावपि-- वागध्याव्मभिति प्राह॒र्ब्नाह्वणास्तत्वदर्शिन: । वक्तध्यमधिभूतं तु वह्ििस्तन्राभिदेवतम्‌ । 
इत्यादिना वागादीनामग्न्यादिदेवताधिष्ठितत्वं सप्रपश्च॑ं दृशितम । यदुक्तम-स्वकायथेशक्ति- 
योगात्स्वमहिस्नेव प्राणाः प्रवतरन्निति, तदयुक्तम, शक्तानामपि शकटादीनामनडुह।द्- 
धिष्ठितानां प्रवृत्तिदशनात्‌। उभयथोपपत्तो चागमाद्वागांदीनां देवताधिष्ठितत्वमेव 
निश्चीयते ॥ १७ ॥ 

यद्प्युक्तम-देवतानामेवाधिष्ठात्रीणां भोक्तृत्वप्रसड्ो न शारीरस्येति, तत्परिहियते- 

प्राणबता शब्दात्‌ ॥१५॥ 

पदच्छेदू--प्राणवता, शब्दात्‌ । 

सूत्राथ--( प्राणवता ) प्राणवान्‌ जीवके साथ इन्द्रियोंका स्वस्वाभिभाव सम्बन्ध है, अतः वही 
मोक्ता है, ( शब्दात्‌ ) क्‍योंकि इसमें 'स चाक्षुष३ पुरुषों? इत्यादि श्रुति है । 

#& सतीष्च॒पि प्राणानामधिष्ठात्रीषु देवतासु प्राणवता कार्यकरणसंघातस्वामिना 
शारीरेणवैषां प्राणानां संबन्धः श्रुतेरवगम्यते | तथा हि श्रुतिः--'अथ यत्रेतदाकाशमनुवि- 
पण्णं चक्षु: स चाक्षुषः पुरुषो दर्शनाय चछ्लुर्थ यो वेदेदं जिप्राणीति स आत्मा गन्धाय प्राणम्‌' (छा० 
4।२।४) इत्येबंजातीयका शारीरेणेव प्राणानां खंबन्धं श्राववति। अपि चानेकत्वात्प्रति- 


' गई ) इत्यादिसे श्रुति वाक आदिमें अग्नि आदि भावकी प्राप्ति वचनसे इसी अथंको सूचित करती है । 
ओर सतवत्र अध्यात्म और अधिदेवत विमाग़से वाणी आदि और अग्नि आदि अनुक्रमण इस प्रत्यासत्ति- 
सम्बन्धसे होता है। स्मृतिमें मी 'वागध्यात्ममिति०” ( तत्त्वदर्श्ी ब्राह्मण वाणीको आध्यात्म कहते हैं, 
वक्तव्ययों अविभूत और उसमें अग्निको अधिदेवत कहते हैं) इत्यादिसि वाक्‌ आदि अग्नि आदि 
देवताओंसे अधिष्ठित हैं, ऐसा विस्तार पूवंक दिखलाया गया है। जो यह कहा गया है कि प्राण 
अपनी कायंशक्तिके योगसे अपनी ही महिमासे प्रवृत्त होंगे, यह अयुक्त है, क्योंकि रथ आदि समथ 
होनेपर मी बेर आदिसे अधिष्ठित होकर उनमें प्रवृत्ति देखी जाती है । दोनों प्रकारसे उपपत्ति होनेपर 
मी आगमसे वाणी आदिमें देवता अधिष्ठितत्व निश्चित होता है ॥ १४ ॥ 


जो यह कहा गया है कि अधिष्ठातृ देवताओंको मोक्त्॒व प्रसंग होगा और जीवको नहीं, उसका 
परिहार किया जाता है-- द 


प्राणोंके अधिष्ठातृ देवताओंके होनेपर भी प्राणवान्न कार्यकरण संघातके स्वामी जीवसे ही इन 

प्राणोंका सम्बन्ध श्रुतिसि अवगत होता है। जैसे कि “अथ यत्नेदद०' ( जिसमें यह चक्षु कृष्णतारासे 

उपलक्षित आकाश अनुगत है वह चाक्ष्‌ष पुरुष है, उसे रूप ग्रहणके लिए नेत्रेन्द्रिय है, जो ऐसा 

जानता है कि . मैं इसे सूँघूँ वह आत्मा है, उसे गन्ध ग्रहणके लिए प्राण है ) इसप्रकारकी श्रुति 
सत्यानन्दी-दी पिका 

भाव सम्बन्ध दिखलछाती है। रथ आदिकी बे आदिसे अधिष्ठित होनेपर प्रवृत्ति देखी जाती है और 

- हंध आदि अधिष्ठित न होते हुए भी दधि आदि रूपसे प्रवृत्त होते देखे जाते हैं । यद्यपि इस तरह 


दोनों प्रकारसे प्रवृत्तिका संभव है, तो भी वाणी आदि श्रुति प्रमाणसे अग्नि आदि देवताओंसे अधि- 
षिठत होकर ही अपने का्यमें प्रवत्त होते हैं ॥॥ १४ ॥ 


& “जिस मैंने रूपको देखा वही मैं श्रवण करता हैँ” इत्यादि प्रतिसंधानसे इस शरीरमें एक 


ही जीवात्मा भोक्ता सिद्ध होता है। इसप्रकारका अनुसंधान अनेक भोक्ता माननेपर सिद्ध नहीं हो 
सकता, इसलिए इस शरीरमें अनेक देवता भोक्ता नहीं हो सकते ॥ १५ ॥ 


अधि० ८ खू० १६-१७ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासद्दित जष्‌छ 


करणमधिष्ठात्रीणां देवतानां न भोकतृत्वमस्मिज्शरी रे :वकत्पते । इको हायमस्मिज्शरीरे 
शारीरो भोक्ता प्रतिसंधानादिसंभवादवगम्यते ॥ १५ ॥ 
तस्य च नित्यत्वात्‌ ।।१६॥ 

पदच्छेद--तस्य, च, नित्यत्वात्‌ । 

सूतआाथ--( व ) और ( तस्य ) जीवके स्वकर्मोपाजित शरोरमें कतृंत्व और भोक्त्॒त्व द्वारा 
( नित्यत्वात्‌ ) नित्य होनेसे देवताओंमें मोक्तृत्व नहों है । 

#& तस्य च शारीरस्यास्मिज्शरीरे भोकत्त्वेन नित्यत्वं पुण्यपापोपलेपसंभवात्सुख- 
दुःखोपभोगसंभवाच्च, न देवतानाम | ता हि परस्मिन्नेश्वय पद 5वर्िष्ठटमाना न हीने- 
$स्मिज्शरोरे भोकत्त्व॑ प्रतिलब्चुमहन्ति | श्रुतिश्च भवति--पुण्थमेवामुं गच्छति न ह बे 
देवान्पापं गच्छति' (बृह० १॥५।२०) इति । शारीरेणेव च नित्यः प्राणान्रां संबन्ध उत्क्रान्त्या- 
दिषु तदनुवृत्तिदशनात्‌ 'तमुत्कामन्तं प्राणोअ्नूस्क्रामति प्राणमन्‌त्कामन्तं सर्व प्राणा अनुत्कासन्ति! 
( बृह० ४।७।२ ) इत्यादिश्रुतिभ्यः। तस्मात्सतीष्वपि करणाजां नियन्त्रीषु देवतासु न 
शारीरस्य भोकत्त्वमपगच्छति । करणपक्षस्येव हि देवता, न भोकक्‍तपक्षस्येति ॥ १६॥ 

( ८ इन्द्रियाधिकरणम्‌ | सू० १७-१९ ) 
त इन्द्रियाणि तद्यपदेशादन्यत्र श्रेष्ठात्‌ ॥१७॥ 

पदच्छेदू--ते, इन्द्रियाणि, तद्बद्ययदेशात्‌, अन्यत्र, श्रेष्ठात्‌ । 

सूच्राथ--( श्रेष्ठात्‌ ) मुख्यप्राण) ( अन्यत्र ) अन्य (ते) वागादि (इन्द्रियाणि) इन्द्रिय शब्दसे 
कहे जाते हैं, (तद्ब्यपदेशात्‌) क्योंकि 'एतस्माज्जायते प्राण:” इत्यादि श्रतिसे उसका भेदसे व्यपदेश है । 

मुख्यशचेक इतरे चेकादरश प्राणा अनुक्रान्ताः । तत्रेदमपरं संदिह्मते--कि मुख्यस्येव 

जीवात्माके साथ ही प्राणोंका सम्बन्ध श्रवण कराती है। और प्रत्येक करणमें अधिष्ठातु देवताओंके 
अनेक होनेसे उनका इस शरीरमें मोक्तृत्व नहीं हो सकता, क्योंकि इस शरीरमें यहं एक हो जीवात्मा 
प्रतिसंधान आदिके संभवसे मोक्ता अवगत होता है ॥ १५ ॥ 

ओर वह जीव इस दरीरमें मोक्तारूपसे नित्य है, क्योंकि उसमें पुण्य पापके सम्बन्धका संमव 
है और सुख, दुःखके उपभोगका संमव है, किन्तु देवताओंमें नहीं, कारणकि वे परम ऐश्वयें पदपर 
अवतिष्ठमान होते हुए इस दृषित शरीरमें मोक्त॒त्व प्राप्त करनेके लिए योग्य नहीं हैं 'पुण्यमेवामु०' 
( प्राजापत्य पदमें स्थित देवताओंको पुण्पही प्राप्त होता है पाप प्राप्त नहीं होता ) यह श्रति है। और 
जीवात्माके साथ प्राणोंका नित्य सम्बन्व है, क्योंकि 'तमुत्कामन्तं०” ( उसके उत्कान्त होनेके अनन्तर 
प्राण उत्क्रमण करता है, प्राणके उत्क्रान्त होनेके अनन्तर उसके पीछे सब प्राण उत्क्रमण करते हैं) इत्यादि 
श्र्‌ तियोंसे उत्क्रान्ति आदिमें उनकी अनुवृत्ति देखी जाती है। इसलिए इन्द्रियोंके नियामक देवताओं के होंने 
पर भी जीवका भोवनुत्व हटता नहीं, क्योंकि करणपक्षके ही देवता हैं मोकतृपक्षके नहों हैं ॥॥। १६ ॥। 

और मुख्य प्राण एक और अन्य एकादश प्राण अनुक्रान्त हैं। उन एकादश प्राणोंके विषयमें 

सत्यानन्दी-दीपिका 

7४ अहृश्द्वारा जीव इन्द्रियोंका अधिष्ठाता है, इसलिए रथ स्वामीके समान भोक्ता है, देवता 
तो प्रकाशके समान इन्द्रियोंके उपकारक होनेसे सारथीके समान अधिष्ठाता हैं, इससे देवता करण- 
पक्षके हैं और जीव मोक्त॒पक्षका है। “चक्षुषा हि रूपाणि पश्यति' यह श्र्‌ति सांधनमात्रका प्रति- 
पादन करती है, इसलिए इन श्र्‌ तियोंका “अग्निर्वास्भुत्वा! इत्यादि देवताधिष्ठात्री श्र्‌तिके साथ विरोध 


नहीं है॥ १६॥ 


"५८ ब्रह्मसूच-शाइर भाष्य [ आ० ५ पा० ४ 


प्राणस्य वृत्तिमेदा इतरे प्राणा आहोस्वित्तत््वान्तराणीति । कि तावत्थाप्तम्‌ ? - मुख्यस्थे- 
चेतरे वृत्तिसेदा इति। कुतः ? श्रतेः। तथा हि श्र तिम ख्यमितरांश्व प्राणान्संनिधाप्य 
मख्यात्मतामितरेषां ख्यापयति--हस्ता5स्थेव सर्वे रूपमसामेति त एतस्थव सव, रूपसमनन्‌ 
(बृह० १।५।२१) इति। प्राणेकशब्द॒त्याचेकत्वाध्यवसायः | इतरथा हान्याय्यमनेकाथ त्व॑ 
प्राणशब्द्स्य प्रसज्येत, एकत्र वा मुख्यत्वमितरत्र वा लाक्षणिकत्वमापचेत । तस्म/थथर्थक्र- 
स्थेव प्राणस्य प्राणाद्याः पश्च वृत्तय एवं वागाद्या अप्येकादशेति। एवं प्राप्ते ब्रूमः--- 
तत्त्वान्तराण्येव प्राणाद्वागादीनीति। कुतः ? व्यपदेशभेदात्‌ | को5य॑ व्यपदेशभेदः ? ते 
प्रकृताः प्राणा:, श्रेष्ठ वजयित्वाइ्वशिष्टा एकादरोन्द्रियाणीत्युच्यन्ते । श्रुतावेव व्यपदेश- 
दर्शानात्‌ । 'एतस्माजायते प्राणो मतः सवन्द्रियाणि च' ( मु० २।१।३ ) इति श्ोवंजातीयकेषु 
प्रदेशेषु पृथक्प्राणो व्यपदिश्यते, पृथक्चेन्द्रियाणि । ननु मनसो5प्थेव॑ सठति बजनभिन्द्रिय- 
त्वेन प्रणवत्स्पात्‌, (मनः सवन्द्रियाणि च! इति पृथम्व्यपदेशद्र्शनात्‌ | सत्यमेततू-स्खतो 
त्वेकादशेन्द्रियाणोति मनो5पीन्द्रियत्वेन श्रोआ्ादिवत्लंग्रंद्मते, प्रणणस्थ त्विन्द्रियत्वं न 
श्रुतो स्म्॒तों वा प्रसिद्धमस्ति । व्यपदेशभेदश्चायं तत्वभेदपक्ष उपपचते | तस्वेकत्वे तु स 
एवेकः सन्प्राण इन्द्रियव्यपदेश लभते न. लभते चेति विप्रतिषिद्धमू | तस्मात्तत्त्वान्तर- 


भूता मख्यादितरे ॥ १७ ॥ 
कुतशञ्व तत्त्वान्तरभूता: * 


मेदश्रुते: ॥ १८॥| 
सूत्रा्थ---अथ हेममासन्यं प्राणमूचु:” इत्यादि श्र तिमें प्राणका इन्द्रियोंसे पृथक श्रवण है, 
अतः वागादि इन्द्रियाँ प्राणसे पृथक तत्त्व हैं । 





यह दूसरा सन्देह किया जाता है कि क्‍या अन्य प्राण सुख्यप्राणके ही वृत्तिभेद हैं अथवा अन्य तत्त्व 
हैं? तो क्या प्राप्त हुआ ? पूच्रपक्षी--अन्य प्राण मुख्यप्राणके ही वृत्तिभेद हैं, किससे ? श्रुतिसे । 
जैसे कि 'हन्तास्येब०' ( अच्छा, हम सब इसी प्राणके रूप हो जायँ--ऐसा निरचयकर वे वागादि सब 
इसीके रूप हो गये ) यह श्र्‌ति मुख्य और अन्य प्राणोंको एक दूसरेके समीप स्थापित कर अन्य प्राणों- 
का मुख्यप्राणहपत्व रुूयापन करती है। इस प्रकार उन सबको उद्देश्य कर “प्राण” इस एक शब्दका 
प्रयोग होनेसे उनके एकत्वका निश्चय होता है। अन्यथा प्राणशब्दको अनेकार्थत्व अन्याय ( वाक्यभेंद ) 
प्रसक्त होगा अथवा एकमें मुख्यत्व और अच्यमें लाक्षणिकत्व प्रसक्त होगा । इसलिए जेसे एक ही 
प्राणकी प्राण आदि पाँच वृत्तियाँ हैं वंसे ही वाक्‌ आदि एकादश भी प्राणकी ही वत्तियाँ हैं। 
सिद्धान्ती-ऐसा प्राप्त होनेषर हम कहते हैं-वाक आदि मुख्यप्राणसे अन्य ही तत्त्व हैं। किससे ? व्यपदेश- 
के भेदसे । यह व्यपदेश भेद कया है ? श्रेष्ठको ( प्राणको ) छोड़कर वे अवशिष्ट प्रकृत प्राण एकादश 
इन्द्रियाँ हैं, ऐसे कहे जाते हैं, क्योंकि श्र तिमें ही ऐसा व्यपदेश/ भेंद देखा जाता है। 'एतस्माज्तायते 
प्राणो ०” ( उससे प्राण, मन ओर सब इन्द्रियाँ उत्पन्न होती हैं ) इस प्रकारके श्र तिवाक्योंमें प्राणका 


पृथक व्यपदेश किया जाता है ओर इन्द्रियोंका पृथंक । परन्तु ऐसा होनेपर मन भी प्राणके समान इन्द्रिय 
नहीं होना चाहिए । क्योंकि 'मनः सर्वन्द्रियाणि च! इस प्रकार पृथक व्यपदेश देखनेमें आता है । 


यह ठीक है, किन्तु स्मृतिमें तो 'एकादशेन्द्रियाणि' इससे मनका भी श्रोत्र आदिके समान इन्द्रियरूपसे 
संग्रह किया जाता है। परन्तु प्राण इन्द्रिय है, ऐसा श्र ति और स्मृतिमें प्रसिद्ध नहीं है॥। यह व्यपरदेश- 
भेद तत्त्वभेद पक्षमें उपपन्न होता है। तत्त्व ( पदाथ ) के एक होनेपर तो “वह प्राण एक होता हुआ 


इन्द्रिय व्यपदेशको प्राप्त होठा है नहीं होता है! ऐसा विरुद्ध है। इसलिए अन्य-वागादि इन्द्रियाँ मुख्य- 
प्राणसे अन्य तत्त्वभृत हैं ॥ १७ ॥ और वागादि इन्द्रिय तत्त्वान्तरभत क्‍यों हैं ? 


अधि० ८ र्‌० १९ | भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित प्प्र 


भेदेन वागादिभ्यः प्राण: सर्वत्र श्रूयते-- ते ह वाचमूचु:' (बृह० १।३।२) इत्युपक्रम्य 
वागादीनसुरपाप्मविध्वस्तानुपन्यस्य,उपसंहत्य वागादिप्रिकरणम्‌  अथहेममासन्य प्राणमूचु:' 
इत्यसुरविध्वंसिनो मुख्यस्य प्राणस्य पृथगुपक्रमणात्‌। तथा मनो वाच प्राण तान्यात्मने5कु- 
रुत' इत्येवमाद्या अपि भेद्भ्रुतय उदाहत॑व्याः। तस्माद्पि तत्त्वान्तरभूता मुख्यादितरे ॥ १८॥ 
कुतश्च तत्त्वान्तरभूताः 
वैलज्षण्याच ॥। १९॥ 
पदच्चेद--वे लक्षण्यात्‌, च । 
सूत्ार्थ--और सुष्‌प्तिमें प्राणणी स्थिति है और वागू आदि इस्द्रियोंकी नहीं है, इस व लक्षण्यसे 
भी वागादि इर्द्रियाँ मुख्य प्राणसे भिन्न तत्त्व हैं । 
वेलक्षण्यं च भव॒ति मुख्यस्येतरेषां च | सुप्तेषु वागादिषु मुख्य एको जागति सएव 
चेको म॒त्युनापनाप्त आतारित्वितरे। तस्येव च स्थित्युत्कातिभ्यां देहधारणपतनहेतुत्व॑ 
नेन्द्रियाणाम। विषयालोचनहेततुत्व॑ चेन्द्रियाणां न प्राणस्येत्येवंजातीयको भूयालक्षणभेदः 
प्राणेन्द्रियाणाम | तस्मादप्येषां तत्वान्तरभावसिद्धि: | यदुक्तम-त एतस्यथव सब रूपमभवन्‌ 
(बृह०१।५।२१) इति श्रुतेः प्राण एवेन्द्रियाणीति-तदयुक्तम, तआपि पोर्वांपर्यालोचनाडु द 
प्रतीतेः । तथा हि-वदिष्यास्थेवाहसिति वाग्द्धे! ( बृ० १५ २१ ) इति वागादीनोन्द्रियाण्य- 
नुक्रम्म 'तानि रूत्यु: श्रमो भूत्वोपयेमे तस्माचचुास्यत्येव वाक' इति च भ्रमरूपेण म्त्युना ग्रस्त- 
तव्वंवागादीनामभिधाय अधेममेव नाप्मोद्योड्यं मध्यमःप्राण: ( ज्रृूं० १७५२३ ) इति पृथक्प्राणं 
मृत्युनानभिभूत॑ तमलुक्रामति । अय॑ वे नः श्रेष्ठ: (बृ० १७५।११)इति च श्रेष्ठतामस्यावधार- 
प्राणका वागादिसे सवंत्र भेदसे श्रवण होता है, 'ते ह वाचमूचुः” ( देववाओंने वाणीसे कहा ) 
इस प्रकार उपक्रम कर असुरोंसे पाप विद्ध वाक्‌ आदि इन्द्रियोंको कहकर और वाक्‌ आदिके प्रकरणको 
समाप्तकर अथ हेममासन्य ०” ( अनन्तर मुखस्थ इस प्राणको कहां ) इस प्रकार असुरोका विध्वंस 
करनेवाले मुख्य प्राणका पृथक्‌ उपक्रम है। उसी प्रकार मनो वाचं०” ( मन, वाक्‌ और प्राण उनको 
प्रजापतिने अपने लिए किया ) इत्यादि श्र्‌तियाँ भी उदाहरणरूपश्ले देनी चाहिएँ। इससे भी अन्य- 
वाक आदि इन्द्रियाँ मुख्य प्राणसे भिन्न तत्त्व हैं ॥ १८ ॥ 
ओर वागादि इन्द्रिय़ अन्य तत्त्व क्यों हैं ? 
मुख्य प्राण और अन्यों ( वाग्रादि ) में वलक्षण्य भी है। वाक्‌ आदि इन्द्रियोंके सुषण्त होनेपर 
अकेला मुख्य प्राण जागता है-और वही एक मृत्युसे व्याप्त नहीं होता और अन्य प्राण तो आक्रान्त 
होते हैं। वही स्थिति और उत्क्रान्तिसे देह: धारण: और पतनका' हैतु है, किन्तु इन्द्रियाँ नहीं हैं । 
इन्द्रियाँ विषयके ज्ञानमें निमित्त हैं, किन्तु प्राण नहीं है -इंस प्रकारका - प्राण और इन्द्रियोंमें महान 
लक्षणभेद है, इससे भी वे अन्य तत्त्व सिद्ध होते हैं। जो यह कहा गया है कि “ले एतस्यैच०? ( वे सब 
_ उसके ही रूप हुए ) इस श्र तिसे इन्द्रियाँ प्राण ही हैं, तो वह युक्त नहीं है, 'क्योंकि. वहाँ भी-पूर्वापरके 
_पर्यालोचनसे भेद प्रतीत होता है। जंसे कि “बदिष्यास्येवाहमसिति०' ( वाकभे ब्रत-कियी कि "मैं 
बोलती ही रहेंगी” ) इंस प्रकार वाक आदि इन्द्रियोंका अनुक्रम कर “तानि रूत्यु:० ( मृत्युने श्रम होकर 
. उनकी व्याप्तं किया, इससे वाणी श्रान्त ही होती है ) इंस प्रकार वांकू आदि इन्द्रियाँ श्रमरूप मृत्युसे 
- ग्रस्त होती हैं, ऐसा कहकर 'अथेममेव ०” ( परन्तु यह मध्यम प्राण मृत्युसे. आलाक्रन्त नहीं होता ) इस 
प्रकार श्र्‌ ति मृत्युसे अनभिभूत. उस प्राणका पृथक अनुक्रम करती है।. “अं बे०” ( निरचत यही हममें 
है) इस प्रकार श्र ति उसकी श्र ष्ठताका अवधारण करती है । इसलिए उसके साथ विरोध न होनेसे 
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यति । तस्मात्तदविरोधेन वागादिषु परिस्पन्दलाभस्य प्राणायत्तत्व॑ तद्रपभवन वागादीना 
मिति मन्तव्यं, न तादात्म्यम्‌ू। अत एवं च प्राणशब्दस्यन्द्रियेषु लाक्षणिकत्वसिद्धिः । 
तथा च श्रतिः-त एतस्थेव सतत रूपममवन्‌। तस्मादेत एतेनाख्यायन्ते प्राणा:” (बूह ० १।५।२१) इति 
मुख्यप्राणविषयस्येव प्राणद्ाब्दस्येन्द्रियेषु लाक्षणिकों व॒त्ति दर्शायति । तस्मात्तत्त्वान्तराणि 
प्राणाद्वागादीनीन्द्रियाणीति ॥ १९ ॥ 
( ९ संज्ञामूतिक्लप्त्यघधिकरणम्‌ । सू० २०-२२ ) 
संच्ामूतिक्लू प्रिस्तु त्रिवृत्कवंत उपदेशात्‌ ॥२०॥ 
पदच्छेद--संज्ञामृतिवलृप्ति:, तु, त्रिव॒त्कुवंतः, उपदेशात्‌ । 

सूत्राथ--( तु ) पृव॑पक्षकी व्यावृत्तिके लिए है। (त्रिव॒त्कुवंतः) तासां त्रिवृतम्‌” इस श्र तिमें 
प्रतिपादित त्रिव॒त्‌ कर्ता परमेश्वर ही, (संज्ञामूतिबलुप्ति:) संज्ञा-ताम, मूति-रूपका व्याकर्ता है जीव नहीं, 
( उपदेशात्‌ ) क्योंकि व्याकरवाणि' इंत्यादि श्र तिमें उसमें ही व्याकरण कतृंत्वका उपदेश है । 

# सत्प्रक्रियायां तेजोबन्नानां खश्टिमभिधायोपदि्दिय ते-- सेयं. देवतेक्षत हन्ताहमिमा- 
स्तिखो देवता अनेन जीवेनाव्मना5नुप्रविश्य नामरूपे व्याकरवाणीति । तासां ब्रिबृतमेकेकां करवाणीति' 
( छा० ६।३।२ )। तत्न संशय-कि ज्ीवकरतृंकमिदं नपमरूपव्याकरणमाहोस्वित्परमेश्वरक- 
'तुकमिति । तत्र प्रापं तावत्‌ू-जीवकत्‌कमेवेदं नाम रूपव्याकरणमिति । कुतः ! “भनेन जीवे- 
नांव्मना' इति विशेषणात्‌ । यथा लोके चारेणाहं परसेन्यमनुप्रविद्य संकलयानी त्येंवंज्ञाती- 
यके प्रयोगे चारकरतंकमेव सत्सैन्य संकलन हेतुकत्त्वाद्राजा5 5व्मन्यध्यारोपयति संकल- 

घाक आदियें स्व व्यापार लाम प्राणके अधीन है, ऐसा वाक आदिका प्राण रूप होना है, ऐसा समझना 
चाहिए, तादात्म्यसे नहीं । अतएव प्राण शब्द इन्द्रियोंमें लाक्षणक सिद्ध होता है । जंसे कि “त एत 
स्येव०' ( वे सब इसीके रूप हो गये, अत! वे इसीके नामसे “प्राण” इस प्रकार कहे जाते हैं )यह श्र्‌ति 
मुख्यप्राण विषयक प्राण शब्दकी इन्द्रियोंमें लाक्षणिक वुत्ति दिखलाती है, इससे वाक्‌ आदि इन्द्रियाँ 
प्राणसे पृथक तत्त्व हैं ॥ १९॥ 

-सतके प्रकरणमें तेज, जल और अकन्नकी सृष्टि कहकर “सेयं देवतैक्षत०” ( उस सत्‌ नामक 
देवताने ईक्षण किया 'मैं इस जीवरूपसे” इन तोनों देवताओंमें अनुप्रवेशकर नाम और रूपकी अभि- 
व्यक्ति करूँ और उनमेंसे एक-एक देवताको त्रिवृत्‌ त्रिवृत्‌ करूँ ) इस प्रकार उपदेश्य किया जाता है । 
यहाँ संशय होता है कि क्या यह नाम, रूपका - व्याकरण जीवकतृंक है अथवा पमेश्वर कतृंक है? 
पू्वपक्षी--यहाँ यह प्राप्त होता है कि यह नाम-रूपका व्याकरण ( रचना ) जीव कतृ क है, किससे ? 
इससे कि 'अनेन जीवेनात्मना०? ( इस जीव रूपसे ) ऐसा विद्येषण है । जंसे लोकमें चार ( दृत ) 
द्वारा पर सैन्यमें प्रवेशकर मैं गणना करूँ” इस प्रकारके प्रयोगमें सैन्य गणना चार कतृंक होती हुई भी 

सत्यानन्दी-दीपिका 

# उत्पत्ति और उत्पादना ( उत्पन्न करना ) ये दोनों क्रमसे कायं और कर्ताके व्यापाररूपसे 
प्रसिद्ध हैं। उसमें गत दो पादोंसे जगत्‌ उत्पत्ति श्र्‌ ति विषयक विरोधका परिहार किया गया है । अब 
उत्पादन श्र ति विरोधका परिहार किया जाता है । उसमें भी सुक्ष्म मूत-विषयक उत्पादन तो परमेश्वर 
कृत ही है, इसमें सब श्र तियाँ समन्वित हैं । परन्तु स्थूल भूतोंके उत्पादनमें श्र्‌तियोंका विरोध है, उनके 
निराकरणके लिए इस अधिकरणका आरम्म है। किश्व नाम और रूपके भेदसे इन्द्रियाँ प्राणसे भिन्न 
हैं, यह कहा गया । अब प्रसझ्ढ संगतिसे स्थूल नाम, रूप कतृंक विचार किया जाता है । पृवपक्षमें जीव 


ही भृतोंका स्रश्ठ है, और सिद्धान्तमें ब्रह्म सबका स्रश है । 
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यानी त्युत्तमपुरुषप्रयोगेण, एवं जीवकलंकमेव सत्नाम रूपव्याकरणं हे तुकतुत्वा दे वतात्मन्य- 
ध्यारोपयति व्याकरवाणीत्युत्तमपुरुषप्रयोगेण । अपि च डित्थडवित्थादिषु नामसु घंट- 
शराबादिषु च रूपेषु जीवस्येव व्याकतूत्वं दष्टम। तस्माजीवकतृ्‌कमेवेदं॑ नामरूपव्या- 
करणमित्येव & प्राप्ते उमरिधत्ते-संज्ञामूतिक्लशिस्तु' इति । तशब्देन पक्ष व्यावतंयति। संज्ञा- 
मूर्तिक्ल॑प्तिरिति नामरूपव्याक्रियेत्येतत्‌, त्िवृत्कुबंत इति परमेश्वरं लक्षयति, जिद्रृत्करणे' 
तस्य निरफपवादंकतंत्वनिदशात्‌ | येय॑ संज्ञाक्लप्तिमूतिक्लपतिश्वाग्तिरादित्यश्रन्द्रमा विद्य- 
दिति, तथा कुशकाशपलाशादिष पशुम्॒गमनुष्यादिषु च॒ प्रत्याकृति प्रतिव्यक्ति चानेक- 
प्रकारा, सा खलु॒परमेश्वरस्येष तेज्ोबन्नानां निर्मातुः कृतिभवितुमहति | कुतः ? उप- 
देशात्‌ । तथा हि--सेयं देवतेक्षत' इत्युपक्रस्य ब्याकरवाणि' इत्युत्तमपुरुषप्रयोगेण परस्येव 
ब्रह्मणो व्याकठंत्वमिहोपद्रियते । ननु जीवेनेति विशेषणाजीवकतुकत्वं व्याकरणस्याध्य- 
वसितम--नेतदेवम , जीवेनेत्येतदलुप्रविश्येत्यनेन संबध्यत आननन्‍्तर्यात्‌ , न व्याकर- 
वाणीत्यनेन । तेन हि संबन्धे व्याकरवाणीत्ययं देवताविषय उत्तमपुरुष औपचारिक 
रूपयेत । नच गिरिनदीसमुद्रादिषु नानाविधेषु नामरूपेष्वनी श्वर स्य जीवस्य व्याकरण- 
सामथ्यमस्ति, यष्वपि चास्ति सामथ्य तेष्वपि परमेश्वरायक्तमेव तत्‌। नच जीवो नाम 
परमेश्वरादत्यन्तभिन्नः, चार इव राज्ञ: आत्मनेति विशेषणात्‌, उपाधिमात्रनिबन्धनत्वाजह्च 


प्रयोजक कर्ता होनेसे राजा मैं गणना करू इस प्रकार उत्तस पुरुषके प्रयोग्से उसका अपनेमें 


अध्यारोप करता है, वंसे नाम, रूपका व्याकरण जीव कतृंक होते हुए भी प्रयोजक कर्ता होनेसे देवता 
“व्याकरवाणि! ( व्याकरण करूँ ) इस प्रकार उत्तमपुरुषके प्रयोगसे उसका अपनेसें अध्यारोप करता 


है । और डित्य डवित्य आदि नामोंमें और घट घराव आदि रूपोंमें जीवका ही व्याकरण कतृंत्व देखा 
गया है । इसलिए यह नाम, रूप व्याकरण जीव-कतृक ही है । सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर कहते हैं- 
'ससंज्ञामूतिक्लू प्रिस्तु! । 'तु' दब्दसे पूव॑पक्षकी व्यावृत्ति करते हैं। '“संज्ञामूर्तिक्ड॒प्ते' नाम और रूपका 
व्याकरण 'त्रिबृत्कुबंत' यह परमेश्वरको लक्षित-सूचित करता है, क्योंकि त्रिव॒त्करणमें निरपवाद उसका 
ही फतृरूपसे निर्देश है। अग्नि, आदित्य, चन्द्रमा, विद्युत्‌ इस प्रकार जो यह चामका व्याकरण तथा 
कुश, काश, पलाश आदिमें और पशु, मृग, मनुष्य आदियें प्रत्येक जाति और प्रत्येक व्यक्तिमें अनेक 
प्रकारका जो यह रूप व्याकरण है वह तेज, जल और अन्नके निर्माता परमेश्वरकी हो कृति हो सकती है। 
किससे ? उपदेशसे । जैसे कि 'सेयं देवतैक्षत' ( उस देवताने ' ईक्षण कियां ) इस प्रकार उपक्रम कर 
याकरवाणि' ( व्याकरण करूँ ) इस तरह उत्तमपुरुषके प्रयोगसे परब्रह्मका ही व्याकरणकतृंत्व यहाँ 
उपदेश किया जाता है। परन्तु 'जीवेन' इस विशेषणसे व्याकरण जीव कतृक निश्चित किया गया है । 
यहं ऐसा नहीं है, क्योंकि 'जीवेन' इसका “अनुप्रविश्य' (अनुप्रवेशकर) इसके साथ सम्बन्ध है, परन्तु 
आनन्तय॑ं होनेके कारण “व्याकरवाणि' इससे सम्बन्धित नहीं है। उससे सम्बन्ध होनेपर “व्याकरवाणि 
यह देवता विषयक उत्तमपुरुष औपचारिक कल्पना करना पड़ेगा। और गिरि, नदी, समुद्र आदि 
नाना प्रकारके नाम और. रूपोंके व्याकरण करनेकी अनीश्वर जीवमें सामथ्यं नहों है, औरं 
जिनमें भी सामथ्यं है, उनमें मी वह परमेश्वस्के अधीन ही है, और जैसे दूत राजासे अत्यन्त 
भिन्न है, वंसे जीव परमेश्वरसे अत्यन्त भिन्न नहों है। क्योंकि “आत्मना' यह विशेषण है, ओर 
सत्यानन्दी-दीपिका 
# तेज, जल ओर भ्रन्न ( प्रथिवी ) प्रत्येकके तीव-तीन भाग हुए। एक भाग अपना ओर दो 


भाग अन्यके, इस प्रकार 'त्रिवतकरण” सिद्ध होता है। यह पर्चीकरणका भी उपलक्षण समझना 
चाहिए। पदका अन्वय पदार्थकी योग्यताके अधीन होता है, अतः जीवरूप॑से उनमें अनुप्रवेशकर मैं 
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जीवभावस्य । तेन' तत्कृतमपि नामरूपव्याकरणं परमेश्वरक्ृतमेव भवति | परमेश्वर एव 
च नामरूपयोद्याकरतंति सर्वोपनिषत्सिद्धान्तः, 'आकाशो ह व नाम नामरूपयोनिवहिता 
(छा० ८।१४।१ ) इत्याद्श्रतिभ्यः। तस्मात्परमेइवरस्येव त्िवृत्कुबतः कर्म नामरूपयों 
व्याकरणम्‌। त्रिवृत्करणपूर्वकमेवेदमिह नामरूपव्याकरणं विवक्ष्यते, प्रत्येक नामरूप- 
व्याकरणस्य तेजोबन्नोत्पत्तिवचनेनेवोक्तत्वात्‌। तच्च त्रिवृत्करणमम्न्यादित्यचन्द्रविद्यत्सु 
अ्रतिदर्शयति-- यदग्ने रोहितं रूपं तेजसस्तद्ग॒पं यच्छुक्ल॑ तद॒पां यत्क्ृष्णं तदन्नस्य' ( छा० ६।३४।१ ) 
इत्यादिना। तच्राग्निरितीदं रूप व्याक्रियते, सति च रूपव्याकरणे विषयप्रतिलम्भादग्नि 
रितीद॑ नाम व्याक्रियते । एवमेवादित्यचन्द्र विद्यत्स्वपि द्रष्टव्यम । अनेन चारन्याद्यदाहर- 
णेन भोमास्मसतेजसेषु त्रिष्वपि द्रव्येष्वविशेषेण जिवृत्करणमुरक्त भवति, उपक्रमोपसंहा- 
रयोः साधारणत्वात्‌। तथाह्यविशेषणेवोपक्रम+-इमास्तिस्रो देवतास्त्रिवृत्त्रिवदेकेका भवति' 
( छा० ६।३।४ ) इति। अविशेषेणेव चोपसंहारः--'यदु रोहितमिवाभूदिति तेजसस्तद्रपम्र्‌ 
इत्येवमादिः, 'यदविज्ञातमिवाम्‌दित्येतासामेव देवतानां समास इति' (छा० ६।४।६।७ ) 
एव मनन्‍्तः ॥२०॥ 

तासां तिरणां देवतानां बहिस्त्रिवृत्कतानां सतीनामध्यात्ममपरं त्रिवृत्करण- 
मक्तम--इमास्तिस्रो देवताः पुरुष प्राप्य त्रिवृत्त्रिवृदेकेका मवति” ( छा० ६।४।७ ) इति | तदि 
दानीमाचायों यथाश्रत्येवोपदशयत्याशज्डितं कंचिदोषं परिहरिष्यन-- 


जीवभाव तो केवल उपाधि निमित्तक है। इसलिए उससे जीव कृत नाम, रूप व्याकरण भी परमेश्वर 

कृत ही होता है। और “आकाशो बै०” ( आकाश नामसे प्रसिद्ध आत्मा नाम और झूपका 
निर्वाहक है ) इत्यादि श्रुतियोंस परमेश्वर ही नाम और रूपका व्याकर्ता है, यह सब उपनिषदोंका 
सिद्धान्त है। इसलिए ताम, रूपका व्याकरण त्रिवृत्‌ करनेवाले परमेश्वरका हो कम. है। यहाँ 
यह नाम, रूपका व्याकरण त्रिवृत्तरण पूबंक ही विवक्षित है, कारण कि प्रत्येक नाम, रूपका व्याकरण 
तेज, जल और अन्नकी उत्पत्ति वचनसे ही उक्त है। उस त्रिवृत्कतरणको अग्नि, आदित्य, चन्द्र और 
विद्यतमें 'यदग्ने रोहितं०” ( अग्निका जो रोहितरूप है वह तेजका रूप है, जो शुक्लरूप है वह जलका 
है ओर जो ऋष्णरूप है वह अन्नका है ) इत्यादिसे श्रुति दिखलाती है।. उसमें अग्नि! यह रूपका 
व्याकरण किया जाता है, रूपके व्याकरण होनेपर विषयके उपलम्भसे “अग्नि! यह नामका व्याकरण है । 
इसी प्रकार आदित्य, चन्द्र और विद्यवमें मी समझना चाहिए। और इन अग्नि आदि उदाहरणोंसे 
पाथिव, जलीय और तंजस तीनों द्रव्योंपें भी समानरूपसे त्रिवत्करण उक्त होता है, क्योंकि उपक्रम 
ओर उपसंहार उन तीनोंमें साधारण है । जसे कि 'इमास्तिखो०' (ये तीन देवता प्रत्येक त्रिवृत्‌-त्रिवृत्‌ 
होते हैं ) इस प्रकार यह समानरूपसे उपक्रम है, और समानरूपसे यह उपसंहार है 'यदु रोहित०! 
( जो कुछ रोहित-सा है वह तेजका रूप है ) इस प्रकार यह आदि है और “यद्विज्ञात० ( तथा जो 
कुछ अविज्ञात-सा है वह इन देवताओंका ही समुदाय है ) यह अन्त है ॥ २० ॥ 

'इमास्तिस्नो ०” ( ये तीनों देवता पुरुषको प्राप्त होकर उनमेंसे प्रत्येक त्रिवृत्‌, जिवृत्‌ होता है ) 
इसप्रकार बाह्य पदार्थमें त्रिव॒त्कृत उन तीन देवताओंका दूसरा आध्यात्मिक त्रिवृत्करण कहा गया है । 
सत्यानन्दी-दीपिका 
( पर देवता ) ही स्थूल नाम और रूपको व्याकरवाणि' व्यक्त करूँग्रा, ऐसा अन्वय तो युक्त है.। परन्तु 
जीवद्वारा उनको “व्याकरवाणि' व्यक्त करूँगा, यह अन्वय युक्त नहीं है। इसलिए “व्याकरवाणि' यह 

उत्तम पुरु षका प्रयोग परदेवता विषयक ही है, जीव विषयक नहों ॥२०॥ 


अधि० ९ खू० २१-२२ | भाषालुवाद-सत्या नन्‍्दी-दीपिकासहित देर 


मांधादि मोम यथाशब्दमितरयोश्च ॥ २१॥ 

पदच्छेद--मांसादि, भौमम्‌, यथाशब्दम्‌, इतरयोः, च। 

सूच्राथं--( मांसादि ) माँस, पुरीष आदि ( मौमम्‌ ) त्रिवृत्कत अन्नात्मक भूमिके काय॑ हैं 
(च ) और इसी प्रकार ( यथाशब्दम्‌ ) 'मृत्र लोहितम्‌' इत्यादि श्रुतिके अनुसार ( इतरयोइच ) मुत्र, . 
रुधिर आदि जल आदिके काय हैं । ह 

8 भूमेस््रिवृत्कृवाया: पुरुषेणोपभुज्यमानाया मांसादिकाय यथादाब्दं निष्पयते। 
तथा हि श्रुतिः--'अन्नमशितं त्रेधा विधीयते तस्य यः स्यविष्ठटो धातुस्तत्पुरीष॑ सवति यो मध्य- 
मस्तन्मांसं योडणिए्ठस्तन्मनः' ( छा० ६।५।१) इति। त्रिवृत्कृता भूमिरेवेषा व्ीहियवायन्न- 
रूपेणाद्यत इत्यमिप्रायः । तस्याश्व स्थविष्ठ रूप॑ पुरीषभावेन बहिनिर्गच्छति, मध्यम- 
मध्यात्मं मांस व्धयति, अणिष्ठ॑ तु मनः। एवमितरयोरसेजसोर्थथाशब्द॑ कायमब- 
गन्तव्यम-एवं मूत्र लोहित॑ प्राणश्रापां कायम । अस्थि मज्जा वाक्तेजस इति ॥ २१ ॥ 

अत्राह--थदि सर्वमेव त्रिवृत्कत॑ भूतनमोतिकमविदशेषश्चतेः वासां त्रिद्तं ब्रिब्रतमेकै- 
कामकरोत' इति। कि छरृतस्तहाय॑य॑ विशेषव्यपदेशः$-इदं तेज इमा आप इदमन्नम' इति ? 
तथा अध्यात्ममिदमन्न स्याशितस्य काय मांसादि ? इदमेपां पीतानां काय लोहितादि ? इदं तेज- 
सो5शितस्य कायमस्थ्यादि' इति ? अज्नोच्यते-- 

वेशेष्याचु तद्बादस्तद्वादः ॥ २२ | 

पदच्छेद--वे शेष्यात्‌, तु, तद्गादः, तद्वाद; । 

सूत्राथ-( तु ) शब्द शद्धित दोषकी निवृत्ति करता है। प्रथिवों आदिका त्रिवृत्करणत्व समान 
होनेपर भी ( वेशेष्यात्‌ ) परथिवी आदिके आधिक्यसे ( तद्बाद: ) यह प्रथिवी है, यह जल है इत्यादि 
व्यवहार होता है । सूत्रस्थ द्वितीय तद्बाद: पद अध्यायकी समाप्तिका सूचक है । 
अब आचाये आशड्ित किसी एक दोषके परिहारकी इच्छा करते हुए उसको श्रतिके अनुसार ही 
दिखलाते हैं--- 

पुरुषद्वारा त्रिव॒त्कृत उपभोग की हुई भूमिका मांस आदि काय॑ श्रुतिके अनुसार निष्पन्न होता है। 
जसे कि “अन्नमशितं० ( खाया हुआ अन्न तीन प्रकारका हो जाता है, उसका जो अत्यन्त स्थूल भाग है 
वह मल है, जो मध्यम माग है वह माँस और जो अत्यन्त सुक्ष्म है वह मन हो जाता है ) यह श्रुति 
है। यह त्रिव॒ृत्कृत ममि ही ब्रीहि, यव आदि अन्नरू्पसे खाई जाती है, ऐसा अभिप्राय है। उसका 
स्थूलतमरूप पुरीषभावसे बाहर निकलता है, मध्यमरूप अध्यात्म माँसको बढ़ाता है और अत्यन्त सूक्ष्म 
तो मन है । इस प्रकार. अन्य-जल और तेजका मी श्रुतिके अनुसार कार्य समझना चाहिए । इस 
प्रकार मृत्र, लोहित ( रक्त ) और ज 5के काय हैं और हड्डी, मज्जा और वाक्‌ तेजके काये हैं।। २१॥ 

यहाँ कहते हैं-- तासां०' ( उसमेंसे प्रत्येकको त्रिव॒त्‌-त्रिवुतु किया ) इस सामान्य श्रुतिसे यदि 
भूत-मौतिक समी त्रिव॒त्कृत हैं, तो 'इदं तेज०” ( यह तेज, यह जल ओर यह अन्न है ) और “अध्यात्म- 
मिदमन्न० ( शरीरमें जो मांस आदि है वह खाये हुए अन्नका काय है, यह लोहित श्रादि पीय हुए 
जलका काये है और यह बस्थि आदि खाये हुए तेज ( घृत तेल आदि ) का काय है ) इस श्रुतिमें 
यह विशेष व्यपदेश क्यों किया है ? इसपर कहते हैं--- 

सत्यानन्दी-दीपिका 

# प्रत्यक त्रिव॒ृत्कृत मूमि आदि स्थूल, मध्यम ओर धृक्ष्मरूपसे तीन-तीन प्रकारके हैं, ओर 
वायुरूप प्राण जलका काय कहा गया है वह औपचारिक समझना चाहिए । प्राणकी प्राय। जलके 
बधीन स्थिति होनेसे वह जलका कार्य कहा गया है, अतः कोई विरोध नहीं है ॥ २१ ॥ 


५६७ भ्रद्मसत्र-शाइरभाष्य . [ आ० १ पा० ४ 


त॒शब्देन चोदितं दोषमपलुद्ति । विशेषस्य भावो वेशेष्यम्‌, भूयस्त्वमिति 
यावत्‌ । सत्यपि त्रिवृुत्करणे कचित्कस्यचिद्भूतधातोभूयस्त्वमुपलभ्यते अश्नेस्तेजोभूयस्त्व- 
मुदकस्याब्भूयस्त्वं प्रथिव्या अन्नभूयस्व्वम्‌ इति । व्यवहार प्रसिद्धायथ चेद॑ जिवृत्करणम्‌ | व्यव- 
हरइच तिवृत्कृतरज्जुवदे कत्वापत्तों सत्यां न भेदेन मतत्रयगोचरो लोकस्य प्रसिध्येत्‌। 
तस्मात्सत्यपि त्रिवृत्करणे वेशेष्याद व तेज्ञोबन्नविशेषवादों भूतमोतिकविषय उपपथचते। 
तद्गादस्तद्वांद इति पदाभ्यासो5च्यायपरिसमाप्ति द्योतवति ॥ २२ ॥ 


इति श्रीमच्छड्टर मगवत्पूज्यापाकृतो शारीरकमीमांसाभाष्ये द्वितीयाध्यायस्थ चतुर्थ: पादः ॥ ४ ॥ 

तु शब्दसे शज्धित दोषका निराकरण करते हैं । विशेषका माव वशेष्य है अर्थात्‌ भूयस्त्व है । 
त्रिव॒ृत्करण होनेपर मी “अग्नेस्तेजोभूयर्त्वम्‌०” (अग्निमें तेजो भयस्त्व है, उदकमें जल भुयस्त्व है और 
पृथिवीमें अन्न भूयस्त्व है ) इस प्रकार कहींपर किसी भूत धातुका भूयस्त्व उपलब्ध होता है। यह 
त्रिव॒तकरण व्यवहार प्रसिद्धिके लिए है। त्रिव॒त्कृत रज्जुके समान एकत्वका प्रसद्भ होनेपर लोकमें भृतत्रय- 
विषयक भेदसे व्यवहार सिद्ध न होगा | इसलिए त्रिवृत्करण होनेपर भी भूत-मौतिक विषयक तेज, जल, 
अन्न ऐसा विशेषवाद वशेष्यसे ही उपपन्न होता है। “तद्वाद: तद्बाद:' यह पदका अभ्यास-पुनः; कथन 
अध्यायकी परिसमाप्तिको सूचित करता है ॥ २२ ॥ 


स्वामी सत्यानन्द सरस्वती कृत शाइ्ररमाष्य-भाषानुवादके द्वितीयाध्यायक्रा चतुर्थ पाद समाप्त ॥४॥ 
--न्बें९र- 5 
सत्यानन्दी-दी पिका 


% अतएव यह सिद्ध हुआ कि ब्रह्में जो वेदान्तका तात्पर्य है, उसका स्मृति, न्याय, मतान्तर. 
और श्रुतियोंके साथ कोई विरोध नहीं है ॥ २२ 


स्वामो सत्यानन्द सरस्त्रती कृत सत्यानन्दी-दीपिका' के द्वितीयाध्यायका चतुथ पाद समाप्त ॥ ४ ॥ 





आंध० १ सू० १ ] भाषासुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित - रद 
अथ ठतीयोज्ध्यायः । 


[ तृतीय साधनाख्याच्याये प्रथमपादे गत्यागतिचिन्ता-बेराग्य निरूपणविचारश्र ] 


साधन नामक इस तृतीय अध्यायके प्रथम पांदमें जीवकी संसार गति आग्रतिका विचार और 
वराग्य निरूपण विचार किया जाता है । 


( १ तदनन्‍्तरध्रतिपत्यधिकरणम्‌ | सतू० १-७ ) 
तदन्तरप्रतिपत्तो रंहति संपरिष्वक्तः प्रश्ननिरूपणाम्याप्र ॥१॥ 
पदच्छेद--तद्तरप्रतिपत्तौ, रहति, संपरिष्वक्त:, प्रशननिरूपणाभ्याम्‌ । 
सूत्राथ--( तदन्तरप्रंतिपत्तौ ) जीव अन्य देहकी प्राप्तिमें देहके बीजभूत सुक्ष्म भूतोंसे ( संप- 


रिष्वक्त: ) वेश्ति होकर धृम्र आदि मांग द्वारास्वगलोकमें ( रहति ) जाता है, ( प्रशननिरूपणाम्पास्‌ ) 
क्योंकि वित्थ यथा” यह प्रश्न है और “इति तु पन्चम्यासा ०” यह निरूपण-प्रतिवचन है । 


द्वेदीये ध्ध्याये स्मृतिन्यायविरोधो वेदान्तविहिते ब्रह्मदर्शने परिहतः | पर- 
पक्षाणां चानपक्षत्वे प्रपश्चितम्‌। श्रुतिविप्रतिषेघश्व परिहतः । तत्र च जीवव्यतिरिक्तानि 
तस्वानि जीवोपकरणानि त्रह्मणो जायन्त इत्युक्तम। अथेदानीमुपकरणोपहितस्य जीवस्य 
संसारगतिपग्रकारस्तद्वस्थान्तराणि ब्रह्मतत्वं॑ विद्याभेदाभेदों गुणोपसंहाराजुपसंहारो 
सम्यग्दशन/त्पुरुषा्थ सिद्धिः सम्यग्दशनोपायविधिप्रभेदो मुक्तिफलानियमइचेत्येतदर्थ- 
जात॑ ठतीयेषध्याये निरूपयिष्यते प्रसज्ञागतं च किमप्यन्यत्‌ । तत्र प्रथमे तावत्पादे पश्चा- 
ग्निविद्यामाश्रित्य संसारगतिप्रभेदः प्रदश्यते वेराग्यहेतोः, 'तस्माजुगुप्सेत' इति चास्ते 
श्रवणात्‌ । जीवो मुख्यप्राणसचिवः सेन्द्रियः समनस्को५विद्याकमपूर्वप्रज्ञापरियग्रदः पूव- 
देह विहाय देहान्तरं प्रतिपद्य त इत्येतद्वगतम्‌ । 'अथनमसेते प्राणा अमिसमायन्ति! इत्येव- 
मादेः 'अन्यन्नवतरं कल्याणतरं रूप॑ कुरुते' ( बृह० ४।४।१-४ ) इत्येबमन्तात्खंसारप्रकरणस्था- 
च्छब्दात्‌, धर्माधर्मफलोपभोगसंभवात्य । &स कि देहबीजेभूंतसूक्ष्मेरसंपरिष्वक्तो 





द्वितीय अध्यायमें वेदान्त प्रतिपादित ब्रह्म दशनमें स्मृति और न्‍्यायके विरोधका परिहार किया 


गया है । परपक्ष अनपेक्षित है, इसका विस्तारपृवक वणन और श्र्‌ तिविरोधका परिहार किया गया है 
ओर उनमें जीवसे व्यतिरिक्त जीवके उपकरण तत्त्व ब्रह्मसे उत्पन्न होते हैं, यह कहा गया है। अब उपकर- 


णोपहित जीवकी संसार गतिका प्रकार, उसकी अन्य अवस्थाए, ब्रह्मतत््व, विद्याका भेद और अभेद 
गुणोंका उपसंहार और अनुपसंहार, सम्यग्ज्ञानसे पुर्षाथकी सिद्धि, सम्यग्ज्ञानके उपायविधिका भेंद 


और मुक्तिफलका अनियम, इस विषय समुदायका तृतीय अध्यायमें निरूपण किया जायगा ओर प्रसंगसे 
आया हुआ कुछ अन्य भी कहा जायगा । वहाँ प्रथम पादमें पत्चाग्नि विद्याका आश्रय कर “तस्माज्जु 
गुप्सेत” ( उससे-ग्मनागमनमें दु:ख होनेसे स्वर्ग आदिमें घृणा करे ) इस प्रकार अन्तमें श्रवणसे संसार 
गतिका प्रभेंद वराग्यकें लिए दिखलाया जाता है। मुख्यप्राण सचिव जीव इन्द्रिय, मन, भविद्या 
कम ओर पृवप्रज्ञा जन्मान्तर संस्कारोंके साथ पूर्व देहका व्यागकर अन्य देहको प्राप्त होता है, यह अव- 
ग़त हुआ । क्‍योंकि अथनमेते ०” (मरण समयमें ये वाक आदि इन्द्रियाँ जीवके प्रति हृदयमें एकत्रित हो 


जाती हैं) यहाँसे लेकर “अन्यन्नवतरं ०” (अन्य अधिक सुन्दर ओर कल्याणतर रूप-देहकी रचना करता है) 
यहाँ तक संसार प्रकरणस्थ श्रति है तथा धम और अधमके फल उपभोगका संभव भी है । वह जीव क्‍या 


सत्यानन्दी-दीपिका 
# वेदान्ताथंके अविरुद्ध सिद्ध होनेपर उसके साधनभूत ज्ञानके विषयमें विचार उपस्थित होता 


है, इससे द्वितीय और तृतीय अध्यायमें हेतुहेतुम-द्राव-कार्यकारण भाव संगति है, इस प्रकार लिज्जो- 
पाधि जीवके प्राण आदि उपकरण सिद्ध होनेपर उस उपाधिवाले जोवको संसारगति आदिका विचार 


दे श्रे्मसृत्च-शाइुर भाष्य [ आ० दे पा० * 


गच्छत्याहोस्वित्संपरिष्वक्त इति चिन्त्यते | कितावत्प्राप्तम्‌ ! असंपरिष्वक्त इति | कुतः४ 
करणोपादानवद्भूतोपादानस्याश्रुतत्वात्‌ । 'स एतास्तेजोमान्ना: समभ्याददानः' (बृह० ४॥४।१) 
इति छात्र तेज्ञामात्राशब्देन करणानामुपादानं संकीतयति, वाक्यशेषे चल्लुरादिसंकीत 
नात्‌। नंवंभूतमात्रोपादानसंकीतंनमस्ति । खुलभादच सर्वत्र भूतमात्राः। यत्रेव दह 
आरब्धव्यस्तत्रेव सन्‍्ति, ततइंच तासां नयनं निष्प्रयोजनम्‌ । तस्मादसंपरिष्वक्तो 
यातीति । एवं प्राप्त पठत्याचार्य:--तदनन्‍्तरप्रतिपत्तो रंहुति संपरिष्वक्तःः इति | तद्‌- 
न्तरप्रतिपत्तों देहबीजमतसूक्ष्मः संपरिष्वक्तो रंहति ग॑च्छतीत्यवगन्तव्यम्‌ | कुतः 
प्रदननिरूपणाभ्याम्‌। तथा हि. प्रइनः--वेत्थ यथा पश्चम्यामाहुतावापः पुरुषवचसो 
मवन्ति' (छा० ५७३।३ ) इति निरूपणं च प्रतिवचन दुपजन्यप्थिवीपुरुषयोषित्सु 
पञ्चस्वग्निषु अ्रद्धासोमवृश्यन्नरेतोरूपाः पश्चाहुतीदंशंयित्वा 'इति तु पशञ्चम्यामाहुताबापः 
पुरुषवचसो मवन्ति' (छा० ५।९।१) इति। तस्मादद्धिः परिवेशितो ज्ञीवो रंहति बजतीति गस्य- 
ते। # ननन्‍्वन्या श्रतिजंलूकावत्पू्वदहं न मुख्भति यावन्न दे हान्तरमाक्रमतीति दर्शेयति तद्यथा 
देहके बीजभूत सूक्ष्म भूतोंस असम्बन्धित होकर जाता है अथवा सम्बन्धित ? इसपर विचार किया जाता 
है। तब कया प्राप्त होता है ? असम्बन्धित होकर जाता है। किससे ? इससे कि इन्द्रियोंके ग्रहणके 
समान भूठोंका ग्रहण श्रुत नहीं है। 'स एतास्तेजोमान्राः०” ( वह इन [श्राणोंको | तेजोमात्राको सम्यक्‌ 
प्रकारसे ग्रहणकर हृदयमें ही अनुक्रान्त होता है ) यहाँ 'तेजोमान्ना: शब्दसे श्रुति करणोंका ग्रहण 
कहती है, क्योंकि वाक्यशेषमें चक्ष आदिका कथन है। इसप्रकार भूतमात्राओंके ग्रहणका कथन नहीं है 
ओर भूतपमात्रा सवत्र सुलम हैं । जहाँ देहका आरम्म होना चाहिए वहाँ ही वे हैं, उससे उनको साथ 


ले जाना निष्थ्रयोजन है, इसलिए जीव असम्बन्धित होकर ही जाता है। ऐसा प्राप्त होनेपर आचाय 
कहते हैं--“तद॒न्तरप्रतिपत्तो रंहति संपरिष्वक्त:' तद॒न्तरप्रतिपत्तो--देहसे अन्य देहकी प्राप्तिमें देहके 
कारण सृक्ष्मभूतोंसे सम्बन्धित होकर जाता है, ऐसा समझना चाहिए, किससे ? इससे कि ऐसा प्रश्न ओर 
निरूपण है। जैसे कि वेत्थ यथा०” (प्रहाण-हे श्वेतकेतु | क्यों तु जानता है कि पाँचवीं आहुतिके हवन 
क्रनेपर जल (सोम, घृत आदि रस) 'पुरुष-शवरीर संज्ञाको कैसे प्राप्त होता है) यह प्रश्न है, और स्वर, 
पजन्य, प्रथिवी, पुरुष और स्त्री इन पाँच अग्नियोंमें श्रद्धा, सोम, वृष्टि, अन्न ओर शुक्ररूप ये पाँच आहु- 
तियाँ दिखलाकर हति तु पश्चम्यामा०” (इसप्रकार पाँचवी आहुतिके प्रक्षेप होनेपर जल 'पुरुष' शब्द- 
वाची होता है) ऐसा निरूपण-प्रतिवचन है । इसलिए जीव जलसे परिवेष्टित होकर जाता है, ऐसा ज्ञात 
होता हैं। परन्तु 'तद्यथा तृणजछायुका०” (उसमें-देह संचारमें जेसे तृणतजलायुका-घासका कीट विशेष) 
सत्यानन्दी-दीपिका 

होता है। अतः गत पाद और इस पादमें कार्यकारणभाव सम्बन्ध है। इस अध्यायके प्रथमपादमें 
वराग्यका निरूपण है, जैसे स्वर्ग, पजन्य, प्रथिवी, पुरुष और स्त्री इन पाँचोंका अग्निखू्पसे ध्यात करना 
चाहिए, यह पत्चाग्नि विद्या है, जिससे कमंद्वारा मन और आगमनरूप अनथ होता है, इससे कम- 
फलमें घृणा करती चाहिए, ऐसी पश्चाग्निविद्याके उपसंहारमें श्रुति है। यह सब वराग्यके लिए दिख- 
लाया गया है। द्वितीय पादमें स्वप्ष आदि अवस्थाओंकी उक्तिसे त्वम्न/ पदका अथे और ब्रह्मतत्व कहा 
गया है। तृतीय पादमें 'तत्‌, व्वम! का ऐक्य और उसके लिए उपासनाका विचार है। चतुथपादमें 
सम्यर्दशंनके साधन संन्यास आदि, मुक्तिर्पफलका स्वर आदिके समान तारतम्य नियमका अभाव 
अर्थात्‌ जैसे स्वर्ग आदि फलमें तारतम्य होता है, बसे मुक्तिरूप फलमें नहीं होता । प्रसड्भसे प्राप्त 
कुछ अन्य देहात्मदूषण भी कहा जायगा ॥ 

# जीव इस देहको त्यागकर दूसरे देहकी प्राप्लिमें देहके कारणभूत सुक्ष्मभृतोंसे सम्बद्ध होकर 


अधि * खू्‌० २ | भाषान्ुवाद-सत्यांनन्‍दी-दी पिकासहित "६७ 


तृणजलायुका। ( बृह० ४४७४३ ) इति। तत्राप्यप्परिवेशितस्येच जीवस्य कर्मोपस्थापितप्रति- . 

पतव्यदेहविषयभावनादी धी भावषशात्र जदकयो पमीयत इत्यविरोधः । एवं श्रत्यक्ते देहा- 

न्तरप्रतिपत्तिप्रकारे सति याः पुरुषमतिप्रभवाः कल्पना व्यापिनां करणानामात्मनश्न 

देहान्तरश्वतिपत्तों कमंव्रशादवत्तिठामस्तत्र भवति | केवलस्यथेवात्मनों ठृत्तिलामस्तन्र 

भवति । इन्द्रियाणि तु देहबदमभिनवान्येव तत्र तत्र भोगस्थान उत्पयन्ते। मन एव वा 

केवर्ल भोगस्थानमशिप्रतिष्ठने | जीव एचोप्प्लुत्य देह।द्े हान्तरं प्रतिपयते शुक इच वृक्षा- 
धक्षान्तरम; इत्येवमादयाः, ताः सर्वा एवानादतव्याः श्रुतिविरोधात्‌ ॥१॥ 





इसप्रकार अन्य श्रति जल॒का-कीटके समान जबतक जीव अन्य देहको प्राप्त नहीं होता तबतक पूर्व 
देहका त्याग नहीं करता, ऐसा दिखलातो है। उसमें भी जलसे परिवेश्ति जीवके कमंसे उपस्थापित 


प्राप्त करने योग्य देहविषयक मावनाका दीघमावमात्र जलकासे उपमित है, अतः कोई विरोध नहीं है। 
इसप्रकार अन्य देहकी प्राप्तिका प्रकार श्षतिसे उक्त होनेषर जो पुरुषबुद्धिसे. उत्पन्न हुई कल्पनाए 
हैं--आत्मा ओर इन्द्रियाँ व्यापक हैं, अन्य देहके प्राप्त होनेपर कमंवश उसमें वत्तिलामभ होता है । 
उस देहमें केवल आत्माका ही वत्तिलाभ होता है, इन्द्रियाँ तो देहके समान तत्‌ तत्‌ मोगवस्थानमें 
नवीन ही उत्पन्न होती हैं। अथवा केवल मन ही भोग स्थानके प्रति जाता है। अथवा जश्े शुक एक 
वक्षप्रे कुदकर अन्य वक्षको प्राप्त होता है, वेसे जोव ही एक देहसे कूदकर अन्य देहको प्राप्त करता है 
इत्यादिस समी कल्पनाएं अनादरणीय हैं, क्योंकि श्रतिके साथ उनका विरोध है ॥ ॥। 
सत्यानन्दी-दीपिका 

जाता है कि नहों ? यह प्रइंन उठता है, क्योंकि इन्द्रियोंको साथ ले जानेमें तो 'स यत्रेष चाह्लु षः पुरुष:' 
यह श्रुति प्रमाण है। परन्तु सूक्ष्ममृतोंकी साथ ले जानेमें कोई श्रुति नहीं है, कारण कि सूक्ष्म भूत 
सवंत्र सुलम हैं। इसलिए जीव सूक्ष्मभूतोंके विना ही जाता है। प्रव॑पक्षमें निराश्रय प्राणकी गति न 
होनेसे वेराग्य असिद्ध है और सिद्धान्तमें तो भूताश्रय प्राणोंकी गति होनेसे वराग्य सिद्ध है। “राजा 
प्रहाण-व्वेतकेतु ! 'वेत्थ यथा०' श्रेतकेतु-मैं नहीं जानता, तब राजाने उद्दालकसे इसका उत्तर कहा- 
असो वाव लोको गोतमागिनि:' (हे गोतम ! यह स्वगंलोक अग्नि है) यहाँ अग्निहोत्रमें हवन किया गया 
दधि आदि जल यजमानके साथ संलग्न होकर स्वगलोक प्राप्ककर सोम नामक दिव्य देहरूपसे स्थित 
(प्राप्त) होता है । कमंफलके अन्तमें वही सोमरूप दिव्यश्वरीर द्रवीभूत होकर पजंन्यमें आहुत होता है । 
अनन्तर वह जल वृष्टि्पसे अन्न आदिमें आता है । पुन; वही अन्न मक्षण करनेसे पुरुषमें जाता है । वही 


जल पुरुषद्वारा शुक्ररूपसे स्त्रीके गर्भमें आहुत होता है, इसप्रकार आप ( जल ) मनुष्यरूप होता है । 
इसप्रकार प्रश्नोत्त रसे यह सिद्ध होता है कि जीव सृक्ष्मभूतोंसे वेष्टित होकर जाता है । 


%# 'तद्यथातृणजलायुका” यहाँ कर्मोंसे उपस्थापित प्राप्तव्य देव आदि देह है, उसे “मैं देव हूँ 
इत्यादि भावनाद्वारा प्राप्तककर जीव पूव देहका त्याग करता है अर्थात्‌ भावी देह विषयक भावनाको 
लेकर यह कीटका उदाहरण है, इससे कोई विरोध नहीं है। यद्यपि आत्मा व्यापक ब्रह्मरूप है, उसमें 
गति आदिका असंभव है, ठो भी घटाकाशफे समान परिच्छिन्न उपाघिकी गति आदिको लेकर उसमें 
गति आदिका वर्णन है, यह पन्चाग्निविद्यामें कहा गया है। उससे विरोध होनेके कारण अन्य सभी 
कल्पनाएं अनादरणीय हैं । उनमें “ब्यापिनां' इससे सांख्योंकी कल्पना है कि केवल अन्य देहमें कर्मोके 
बलसे इन्द्रिय समुदाय व्यक्त होकर अपना-अपना कार्य करता है। बौद्धोंकी कल्पना--क्रेवल आलूय 
- विज्ञान ( निविकल्पज्ञान ) सनन्‍्तानरूप आत्मा है, उसका अन्य देहमें शब्द आदि विषयक सविकल्प ज्ञान 
नामक वत्तिलाम होता है। 'इन्द्रियाणि! इत्यादि भाष्यसे काणादोंकी कल्पना है। 'जीव एवं 
इत्यांदिसे दिगम्बर जैनोंकी कल्पना है । चाबंवाक कहते हैं कि जीवित देह ही आत्मा है, उसके भस्म 
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ननूदाहताभ्यां प्रइनप्रतिवचनाभ्यां केवछाभिरद्धिः संपरिष्वक्तो रंहतोति प्राप्नो- 
ति, अप्‌शब्दभरवणसामर्थ्णत्‌ । तत्र कथं सामान्येन प्रतिज्ञायते सर्वेरेव भूतरूक्ष्मेः 
संपरिष्वक्तो रंहतीति ? अत जत्तरं पठति-- 

.. उपात्मकतात्तु भूयसरत्वात्‌ ॥ २ ॥ 

पदच्छेद--त्यात्मकत्वात्‌, तु, भूयस्त्वात्‌ । 

सूत्राध  है। ( ज्यात्मकत्वात्‌ ) त्रिवृत्करण श्रत्तेसि अन्य दो 
भूतोंके मेलनसे जल व्यात्मक है, अत: जलसे अन्य दो भूतोंका गमन सम्बन्ध सिद्ध है। ( भूयरत्वात्‌ ) 
कारण कि तेज आदिकी अपेक्ष।से शरीरमें जल भूयस्त्व है । 

$£ तुशब्देन चोदितामाशड्वामुच्छिनत्ति | ज्यात्मिका ह्यापः, जिवृत्करणश्रुतेः। ता- 
स्वारम्मिकास्वम्युपगतास्व्रितरदपि भूतद्ववमवश्यमभ्युपगन्तव्यं भवति। | ज्यात्मकश्न 
देहखवाणामपि तेजोबन्नानां तस्मिन्कायों पलब्चेः, पुनश्च उ्यात्मकस्तिधातुत्वात्त्रिभिवात- 
पित्तरलेष्मप्रिः । न स भूतान्तराणि प्रत्याख्याय केवलाभिरद्धिरारब्चुं शकक्‍्यते । तस्मादू- 
भूयस्त्वापेक्षो इयमापः पुरुषवचस इति। प्रशनप्रतिवचनयोर प्‌दब्दो न केवल्यापेक्षः । स्वे- 
देहेषु हि रसलोहितादिद्रवद्रव्यभूयरत्वं दश्यते। ननु पाथिवो धातुभूंयिष्ठो देहेषृपलक्ष्यते 
नेष दोषः, इतरापेक्षयाप्यपां बाहुल्‍यं भविष्यति । दृश्यते च शुक्रशोणितलक्षणे5पि देह- 
बीजे द्रवबाहुल्‍यम । कम ज निमित्तकारणं देहान्तरारम्भे । कर्माणि चाग्निंहोत्रादीनि 
सोमाज्यपय :प्रभ्नुतिद्रवद्रव्यव्यपाश्रयाणि, कमंसमवायिन्यश्रापः श्रद्धाशब्दोदिताः सह 
कर्मभिय्यु लोकाख्ये ग्नो हयन्त इति वक्ष्यति | तस्मादप्यपां बाहुल्यप्रसिद्धि'। बाहल्या- 
ब्याप्शब्देन सवषाभेव देहबीजानां भूतसुृक्ष्माणामुपादानमिति निरवद्यम्‌ ॥२॥ 

प्रन्तु उदाहुत प्रइन और प्रतिवचन द्वारा केवल जलसे परिवेष्टित जीव जाता है, ऐसा प्राप्त 
होता है, क्योंकि जलदब्दके श्रवणकी सामथ्यं है, तो सभी सूक्ष्म भूतोंसे परिवेश्ति होकर जाता है, 
ऐसा सामान्‍्यरूपसे प्रतिज्ञा कैसे की है ? इससे उत्तर कहते हैं-- 

तु शब्दसे पूर्वोक्त शद्धाका उच्छेद करते हैं--त्रिवृत्करण श्रतिसे जल तव्यात्मक है, उस जलको 
देहका आरम्मक स्वीकार करनेपर अन्य दो भूत-तेज ओर प्ृथिवीमें मी आरम्मकत्व अवश्य स्वीकार 
करना चाहिए। और देह तव्यात्मक है, क्योंकि तेज, जल और अन्न तीनोंका भी उसमें कार्य उपलब्ध होता 
है। पुनः भी देह ज्यात्मक है, कारण कि वात, पित्त और कपफसे त्रिंधांतु है। अन्य भूृतोंका प्रत्या- 
ख्यान ( त्याग ) कर केवल जलसे वह आरब्ध नहीं हो सकता । इसलिए “जल पुरुषात्मक होता है' 
ऐसा जो प्रदन और प्रतिवचनमें जल शब्द है वह केवल जलकी अपेक्षासे नहीं है किन्तु भूयस्त्वकी 
अपेक्षासे है, क्‍योंकि सब देहोंमें रस-छोहित आदि द्रवीभृत द्रव्योंका बाहुलल्‍व देखा जाता है। परन्तु 
पाथिव धातु भी देहोंमें अधिकतर उपलब्ध होता है ? यह दोष नहीं है, कारण कि अन्योंकी अपेक्षासे 
जल बहुत होगा । शुक्रशोणितहूप देहके कारणमें भी द्रव बाहुल्य देखनेमें आता है । अन्य ( स्वर्गीय ) 
देहके आरभ्ममें कम निमित्तकारण हैं। अग्निहोत्र आदि कर्म सोम, घृत, पय आदि द्रव द्रव्यके 
आश्रित होते हैं, और कम सम्बन्धी जल श्रद्धाइब्दसे कहा गया है, वह क्रमोंके साथ स्वगं लोक नामक. 


अम्निमें हुत किया जाता है, ऐसा आगे कहेंगे । इससे भी जलका बाहुलय प्रसिद्ध है। और बाहुल्‍य 
होनेसे अपू-जल दब्दसे सभी देहके बीज सृक्ष्मभतोंका ग्रहण है, यह निर्दोष है ॥२॥ 
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होनेपर पुन; गमन आदि नहीं होते । इत्यादि समी कल्पनाएं श्रुति विरुद्ध हैं ॥१॥ 
# खाये, पीये गये अन्न और जलका पारिपाक यह तेजका काय॑ है। स्नेह और स्वेद आदि 
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प्राणग॒तेश्र ॥ ३॥ 
पदच्छेद--प्राणगर्तेंट, च । 


सूत्राथ---ओर 'तमुल्क्रामन्त प्राणोष्नत्क्रामति' इस श्रतिमें जीवके साथ इन्द्रियोंकी गति प्रति 
पादित है, इससे भी जीव सूक्ष्म भतोंसे परिवेष्टित जाता है । 


प्राणानां च देहान्तरप्रतिपत्तो गतिः श्राव्यते-तसुत्कामन्तं प्राणोनूल्क्रामति प्राणमन्‌ - 
स्क्रामन्तं सव प्राणा अनूत्क्रामन्ति' ( बृह० ४|४।२ ) इत्यादिश्रुतिभिः | सा च प्राणानां गतिर्ना- 
भ्रयमन्तरेण संभवतीत्यतः प्राणगतिप्रयुक्ता तदाश्रयभूतानामपामपि भृतान्तरोपरूष्टानां 
गतिरर्थादवगम्यते। नहि निराश्रयाः प्राणाः क्बिद्गच्छन्ति तिष्ठन्ति वा, जीवतो 
दशनात्‌ ॥३॥ 

अग्नयादिगतिभ्रुतेरिति चेन्न भाक्तत्वात्‌ ॥ ४॥ 

पदच्छेद--अग्न्यादिगतिश्रुते:, इति, चेत्‌, न, माक्तत्वात्‌ । 

सत्राथ--(अग्न्यादिगतिश्रुते:) “अग्नि वागप्येति! इत्यादि श्रुतिमें वाग आदिका अग्ति आदियें 
ग़मन प्रतिपादित है, इससे जीवके साथ इन्द्रियाँ नहीं जाती । ( इति चेन्न ) ऐसा यदि कहो तो यह 
युक्त नहीं है, ( माक्तत्वात्‌ ) क्‍योंकि 'तमुत्क्रामन्तं' इत्यादि श्रुतियोंके साथ विरोध होनेसे अग्नि आदियें 
गति प्रतिपादक श्रति गोण है । 

स्यादेततू-नेव प्राणा देहान्तरप्रतिपत्तो सह जीवेन गच्छन्ति, अग्न्यादिगतिश्रतेः । 
तथा हि श्रतिमंरणकाले वागादयः प्राणा अग्न्यादीन्देवान्गच्छन्तीति दर्शायति--यत्रास्य 
पुरुषस्य मतस्यारिग वागप्येति वात प्राण:' (बइ० ३।२।१ ३) इत्यादिनेति चेतू--न, भाक्तत्वांत्‌ । 

'गादीनामग्न्यादिगतिश्रुतिगोंणी, लोमसु केशेषु चादशंनात्‌ । ओषधीलोंमानि वनस्पती 

न्केशा:' ( बृह० ३।२।१३ ) इति हि तत्राम्नायते । नहि लोमानि केशाश्रोप्प्लुत्योषधीवं॑नस्प 
तींश्व गच्छन्तीति संभवति। नच जीवस्य प्राणोपाधिप्रत्याब्याने गमनमवकब्प्यते । नापि 

ओर अन्य देहकी प्राप्तिमें 'तमुत्क्रामन्तं०” ( उस जीवके उत्क्रान्त होनेके अनन्तर प्राण उत्क्रमण 
करता है, प्राणके उत्क्रान्त होनेके अनन्तर सब प्राण-इन्द्रियाँ उत्क्रमण करते हैं ) इत्यादि श्रुतियोंसे 
प्राणोंकी गति सुनाई जाती है । प्राणोंकी वह गति आश्रयके विना उपपन्न नहों हो सकती, अत प्राणों- 
की गतिसे प्रयुक्त प्राणोंके आश्रयभुत अन्य मतोंसे सम्बद्ध जलकी मी गति अर्थतः अवगत होती है । 


क्योंकि निराश्रय प्राण न कहीं जाते हैं अथवा न कहीं रहते हैं, कारण कि जीवित देहमें प्राण साश्रय 
देखनेमें आते हैं ॥ ३ ॥ 


ऐसा हो, परन्तु प्राण देहान्तर प्राप्तिमें जीवके साथ नहीं जाते, क्योंकि अग्नि आदियमें गति- 
श्रति है। जैसे 'यत्नास्य०” ( जिस समय इस मृत पुरुषकी वाक्‌ अग्निमें लीन हो जाती है ओर प्राण 
वायुमें लीन हो जाता है ) इत्यादिसे श्रुति मरण कालमें वणी आदि प्राण अग्नि आदि देवोंको प्राप्त 
होते हैं, ऐसा दिखलाती है । यदि ऐसा कहो तो यह युक्त नहीं है, क्योंकि वह गोण है । वाक्‌ आदि 
इन्द्रियोंकी अग्नि आदि गतिश्रुति गोण है, कारण कि लोम ओर केशोंमें ऐसा देखनेमें नहीं आता । 
ओषधीलोंमानि ०” ( लोम ओषधियोंमें और केश वनस्पतियोंमें लीन हो जाते हैं ) ऐसी वहाँ श्रुति है । 
लोम और केश कृदकर ओषधि और वनस्पतिको प्राप्त होते हैं, ऐसा संमव नहीं हैं ॥ इसलिए जीवका 

सत्यानन्दी-दीपिका 

जलका काय॑े है और गन्ध आदि प्रथिवीका कार्य है, इसलिए देह त््यात्मक है। परन्तु इस देहमें प्राण 


और अवक़ाश रूप कार्योकी मी साथ-साथ. उपलब्धि होती है, अतः देह पाँच भतात्मक है। इस 
अरुचिसे भाष्यमें 'पुनश्च' इत्यादिसे दूसरी व्याख्या करते हैं ॥ २ ॥ 
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५ दे $ $ 
प्राणविना देहान्तर उपभोग उपपद्यते। विस्प्टं च प्रणानां सह जीवेन गमनमन्यत्र 
श्रावितम्‌ । अतो वागायधिष्ठात्रीणामग्न्यादिदेवतानां वागाद्यफकारिणीनां मरणकाल 
उपकारनिवृत्तिमात्रमपेक्ष्य वागादयो 5ग्न्यादीन्गच्छन्तीत्युपचर्यते ॥४॥ 


प्रथमेड्श्रवणादिति चेन्न ता एवं द्यपपत्तेड ॥ ७५॥ 


पदच्छेद्‌--प्रथमे, अश्रवणात्‌, इति, चेत्‌, न, ताः, एव, हि, .उपपत्तें। । 
सूत्राथं--द लोक आदि पाँच अग्नियोंमें ( प्रथमे ) प्रथम-दयुलोक नामक अग्निमें (अश्रवणात ) 
तस्मिन्नेतस्मिन्तर्नी' इत्यादि श्रतिसे श्रद्धाका आहुतित्व श्रवण है जलका नहीं है, ( इति चेनन ) ऐसा 


यदि कहो, तो यह युक्त नहों है, (हि) क्योंकि “आपो हास्मै” इत्यादि श्रतिसि जल ही लरक्षित होता है ! 
( उपपत्ते: ) कारण कि ऐसे प्ररन और प्रतिवचनकी उपपत्ति है । 


# स्यादेतत्‌-करथ्थ पुनः 'पश्चम्यामाहुतावापः पुरुषवचसो मवन्ति! (छा० ५।३।३) इत्येत- 
न्रिर्धारयितु पायते ? यावता नेव प्रथमे 5ग्नावपां श्रवणमस्ति । इह हि चलोकप्रभ्चतय: पश्चा- 
ग्नयः पञ्चानामाहुतिनामाधा रत्वेनाधोता:, तेषां च प्रमुखे 'असो वाव लोको गौतमाप्निः” (छा० 
५।४।१) इत्युपन्यस्य 'तस्मिन्नेतस्मिन्नग्नौ देवा: श्रद्धां जह्लति! (छा० ५७२) इति श्रद्धा होस्यद्रव्य- 
त्वेनावेदिता। न तत्ञापो होस्यद्र॒व्यतया श्रुताः। यदि नाम पजन्यादिषृत्तरेषु चतुष्व॑ग्नि- 
ध्वपां होम्यद्रव्यता परिकल्प्येत,परिकव्प्यता नाम,तेषु होतव्यतयोपात्तानां सोमादीनामब्ब- 
हुलत्वोपपत्तेः । प्रथमे त्वग्नो श्रुतां भ्रद्धां परित्यज्याश्र॒ुता आपः परिकव्प्यन्त इति साहसमे 
तत्‌ । भ्रद्धा च नाम प्रत्ययविशेषः, प्रसिद्धिसामर्थ्यात्‌ । तस्मादयुक्तः पश्चम्यामाहइतावपां 
पुरुषभाव इति चेत--नेष दोषः, यतस्तत्रापि प्रथमे5ग्नों ता एवापः श्रद्धाशब्दनामि 


प्राण उपाधिके परित्याग करनेपर गमन. नहीं हो सकता और प्राणोंके विना अन्य देहका उपभोग भी 
उपपन्न नहों होता । और प्राणोंका जीवके साथ गमन अन्यत्र ( तमुत्क्रामन्तं ) विस्पष्ट सुनाया ग्रया 
है । अत) वाणी आदिके अधिष्ठात्‌ और वाक्‌ आदिके उपकारक अग्नि आदि देवताओंके मरण-कालमें 


- उपका रकी निवृत्ति मात्रकी अपेक्षासे वाक आदि अग्नि आदियमें लीन होते हैं, ऐसा उपचार किया 
गया है ॥।४॥। 
यह चद्धा होती है--जब प्रथम अग्निमें जलका श्रवण नहीं है, तो पश्चम्यामा०” ( पाँचवी 


आहुतिमें जल पुरुष संज्ञक होता है ) यह निर्धारण किस प्रकार हो सकता है ? क्योंकि यहाँ द्युलोक 
आंद पाँच अग्नयाँ पाँच आहुतियोंके आधाररूपसे अधीत हैं। उनमें से प्रथममें 'असौ वाव०? ( हे 


गौतम ! यह द्युलोक अग्नि है ) ऐसा उपन्यासकर “तस्सिन्नेतस्मिन्न०” ( इस दुलोकरूप अग्निमें देव- 
यजमान. श्रद्धाका हवन करते हैं ) इसप्रकार श्रद्धा होम्यद्रव्यरूपसे प्रतिपादित है, किन्तु वहाँ हौम्यद्रव्य- 
रूपसे जल श्रुत नहीं है। यदि पजनन्‍्य आदि उत्तर चार अग्नियोंमें जलकी होम्यद्रव्यरूपसे कल्पना 
करे तो मले कल्पना करे, क्‍योंकि उनमें हवनीयरूपसे गहीत सोम आदिमें जलके आधिक्यकी उप- 
पत्ति है। किन्तु प्रथम अभ्निमें तो श्रुत श्रद्धाका परित्यागकर अश्रुत जलकी कल्पना करते हो, यह केवल 
साहस है । इस प्रकार प्रंसिद्धिकी सामथ्यंसे श्रद्धा प्रत्यय-विश्वास विशेष है, इसलिए पाँचवी आहुतिमें जल 
का पुरुषभाव युक्त नहीं है । ऐसा यदि कहो, तो यह दोष नहीं है, क्‍योंकि वहाँ भी प्रथम अग्निमें श्रद्धा 
सत्यानन्दी-दीपिका 

#& अब वह जल पुरुषसंज्ञक किसप्रकार होता है, इसका आशक्षेप पूवंक प्रथम” इत्यादिसे 
समाधान करते हैं। यद्यपि प्रथम अग्निमें साक्षात्‌ जलका श्रवण नहीं है, तो भी प्रइन और प्रवि- 
वचनकी उपपत्तिसे जलका ही ग्रहण है,. क्योंकि 'पाँचवों आहुतिमें जल पुरुष संज्ञक किसप्रकार होता 


अधि० १ खुू० ५] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासद्दित ७७ रे 


प्रेयन्ते । कुतः ? डपपत्ते:। प॒व द्यादिमध्यावसानसंगानादनाकुलमेतदेकवाक्यमंपप- 
दयते । इतरथा पुनः पश्चम्यामाहुतावपां पुरुषवच स्त्वप्रकारे पृष्ठे प्रतिवचचनावसरे प्रथमा- 
हुतिस्थाने यद्यनपो होम्यद्रव्यं श्रद्धा नामावतारयेत्ततो5न्यथा प्रदनो5न्यथा प्रतिवचन- 

मित्येकवाक्यता न स्यात्‌ | 'इति तु पन्चम्यामाहुतावापः पुरुषषचसो भवन्ति' इति चोपसंहर- 
नेतदेव दर्शायति । # श्रद्धाकायं च सोमवृष्श्याद्‌ स्थूलीभवद्ब्बहुल लक्ष्यते। सा च॑ 
भ्रद्धाया अप्त्वे युक्तिः। कारणानुरूपं हि' काय मवति। नच अश्रद्धाख्यः प्रत्ययो मनसो 
जीवस्य वां धर्मः सन्धर्मिणो निष्कृष्य होमायोपादातुं शकक्‍्यते पश्चादिभ्य इव हृदया- 
दीनीत्याप एवं श्रद्धाशब्दा भवेयुः। श्रद्धादब्दश्ाप्सूपपय्यते, वेद्कप्रयोगद्शनात्‌-- 
श्रद्धा वा आपः! इति | तलुत्व॑ श्रद्धासारूप्यं गच्छन्त्य आपो देहबीजभूता इत्यतः श्रद्धा- 
धाब्दः स्युः। यथा सिंहपराक्रमो नरः सिंहशब्दो भवति | भ्रद्ध(पूवंककम समवायाच्चाप्सु 
भ्रद्धाशब्द उपपयते, मश्चवशब्द इव पुरुषेषु । श्रद्धाहेतुत्वाच्च श्रद्धाशब्दोपपत्तिः, 'आपो 
हास्मे श्रद्धां संनमन्ते पुण्याय कर्णे' इति श्रुतेः ॥५॥ 

दब्दसे वहो जल अमिप्रेंत-है। किससे ? इससे कि ऐसी उपपत्ति है । इसप्रकार आदि, मध्य ओर अन्तमें 


संगान-एकाथंता होनेसे विता आयासके ही यह एक वाक्य उपवन्न होता है। अन्यथा पाँचवीं आहुतिमें 
“जल पुरुष संज्ञक किसभश्रकार होता है ? ऐसा प्रइन करनेपर प्रतिवचनके अवसरमें यदि प्रथम आहुतिके 


स्थानमें जलपे भिन्न होम्यद्रव्यरूपसे श्रद्धाकों ले आओ, तो प्रश्न एक प्रकारकां और प्रतिवचन अन्य 
प्रकारका, इसअकार एक वाक्यता नहीं होगो । 'इति तु! ( ऐसे पाँचवीं आहुतिमें ज पुरुष संज्ञक 
होता है ) इस तरह उपसंहार करती हुई श्रुति यही दिखलाती है, ओर श्रद्धाके कार्य सोम, वृष्टि 
आदि उत्तरोत्तर स्थल होते हुए जलभूयस्त्व देखनेमें आते हैं। वही श्रद्धाके जल होनेमें युक्ति है । 
कारणके अनुरूप ही काय होता है । जैसे पशु आदिसे हृदय आदि अवयव निकालकर होमके लिए ग्रहण 


किये जा सकते हैं, बसे श्रद्धा नामक प्रत्यय-विश्वास मन अथवा जीवका धर्भ होते हुए धर्मीसे निकालकर 
होमके लिए ग्रहण नहीं किया जा सकता, इसलिए जल श्रद्धा शब्द वाच्य होना चाहिए , और श्रद्धा 
शब्द जलमें उपपन्न होता है, क्‍योंकि “श्रद्धा वा आपः' ( निश्चय श्रद्धा जल है ) इसप्रकार वंदिक 
प्रयोग देखनेमें आता है । श्रद्धाका सुक्ष्मतव साहब्य जोवके साथ जानेवाले देहके बीजभूत जलमें है, 
इसलिए जलूमें श्रद्धाशब्दका प्रयोग होता है। जैसे सिंह पराक्रम वाला पुरुष [ मौणरूपसे | सिह॒शब्द 
वाच्थ होता है । श्रद्धा पुवंक कमंमें जलका सम्बन्ध होनेसे भी श्रद्धाशब्द जलमें उपपन्न होता है । जैसे 
पुरुषोंमें मचशब्द उपपन्न होता है। “आपो हास्मे०” (निइ्चय, इस यजमानके पुण्य कमंके लिए जल 
श्रद्धा उत्पन्न करता है) इसअ्रकार श्रतिसे श्रद्धाका हेतु होनेष्ते जलमें श्रद्धाशन्दकी उपपत्ति होती है ॥५॥ 
सत्यानन्दी-दीपिका 
है! । यह प्रदन है । इसके अनुसार ही उत्तर देना उचित हैं। इंसलिए प्रथम अम्निमें भी श्रद्धाशब्दसे 


जल ही अभिप्रेत है, अन्यथा प्रइन और प्रतिवचनमें अन्तर होनेसे एकवाक्यता सिद्ध नहीं होगी । 
किच यदि श्रद्धा रब्दसे जल ग्राह्म नहीं है तो जिन पजेन्य आदि चार अग्नियोंमें जल श्रत है उनके. 
विषयमें प्रदनन होता कि चौथी अग्निमें आहुत जल पुरुषात्मक किस प्रकार होता है ? पाँचवी आहुतिके 
विषयमें प्रइन नहीं होता, अतः उपक्रम और उपसंहारसे यहाँ श्रद्धाअब्दसे जरूका ही ग्रहण 
करना चाहिए । द 

९ तस्थाः श्रद्धाहुतेः सोम: सम्मवति' ( उस श्रद्धारू्प आहुतिस्ने सोम उत्पन्न होता है ) 
इत्यादिसे श्रद्धासोम आदि पूर्व-पू्वके परिणाम कहे गये हैं। इसलिए द्रवीभूत पदार्थंका परिणाम 
होनेसे श्रद्धा जल है । “मन्नाः क्रोशन्ति' ( मच क्रोशण करते हैं ) जंसे यहाँ लक्षणासे मचचस्थ पुरुष 
बोलते हैं, यह बथे होता है, वसे जलपें मी श्रद्धाका लाक्षणिक प्रयोग होता है ॥ ५ ॥ 


५७०  ब्रह्मसूत्र-शाडूर भाष्य | आ० +ै पा० * 


अभ्रुवत्वादिति चेन्नेष्टादिकारिणां प्रतीतेः ॥ ६ ॥ 

पदच्छेद--अश्रुतत्वात्‌, इति, चेत्‌, न, इशदिकारिणाम्‌, 5तीते: । 

सूत्रा्थ-- श्रद्धा बाब्दित जलके पुरुषवचरत्व होनेपर भी जलसे वेशित जीव जाता है, यह 
युक्त नहों है, ( अश्वुतत्वात्‌ ) क्योंकि जल आदिके समान जीव श्रुत नहीं है । ( इति चेन्न ) ऐसा यदि 
कहो तो युक्त नहीं है, ( इश्शदिकारिणां प्रतीतेः ) क्योंकि “अथ य इमे' इत्यादि वाक्यशेंषसे इशपूर्त 
कर्म कारियोंकी प्रतीति होती है । हे ह 

अथापि स्यात्प्रइनप्रतिवचनाभ्यां नामापः श्रद्धादिक्रमेण पश्चस्यामाहुतों पुरुषा- 
कारं प्रतिपधेरन्‌ , नतु तत्संपरिष्वक्ता जीवा रंहेयु, अश्वुतत्वात्‌। न ह्ायत्रापामिव 
जीवानां श्रावयिता कश्चिच्छब्दोस्ति । तस्माद्रंहति खंपरिष्वक्त इत्ययुक्तमिति चेतू-- 
मेष दोषः, कुतः ? इष्टादिकारिणां प्रतीतेः। 'अथ य इसमे झाम इष्टापूत दत्तमित्युपासते ते 
घूममभिसं मवन्ति”! ( छा० ७॥१०३ ) इत्युपक्रम्येष्टादिकारिणां धूमादिना पितृयाणेन 
पथा बन्द्रप्रापि कथयति--आकाशझ्ाचन्द्रससमेष सोमो राजा' ( छा० ५॥१०।४ ) इति | 
त एवेहापि प्रतीयन्ते 'तस्मिन्नेतस्मिन्नग्नो देवा: श्रद्धां जह्ति तस्या आहुतेः सोमो राजा 
संमवति' ( छा० ५४२ ) इति, श्रुतिसामान्यात्‌ | तेषां चाग्निदोत्रदर्शंपूर्णमासादिकर्म- 
साधनभूता दृधिपयः प्रभ्नतयो द्ववद्रव्यभूयस्त्वात्मत्यक्षमेवापः सन्ति। ता आहवनीये 
हुताः सूक्ष्म आहत्योपपूर्वरूपः सत्यस्ता(नष्टादिकारिण आश्रयन्ति। तेषां च शरीरं 
नेधनेन विधानेन/न्त्ये5ग्नावृत्विजो जुह्ति--भसो स्वर्गाय छोकाब स्वाहा इति। 
4 ततस्ताः भ्रद्धापूयककमंसमवायिन्य आहुतिमय्य आपो:८पूर्वरूपः सत्यस्तानिष्टादि- 
कारिणो जीवान्परिवेष्टयामु लोक॑ फलदानाय नयन्तीति यत्तदत्र जुह्दोतिनाभिचीयते-- 


प्रश्न और प्रतिवचनसे पाँचवीं आहुतिमें श्रद्धा आदि क्रमसे जल पुरुषाकार प्राप्त करे, ऐसा 


मी हो, परन्तु उस जलसे परिवेष्टित जीव गमन नहीं करेंगे, क्योंकि अश्रत है। यहाँ जलके समान 
जीवोंका श्रवण करानेवालो कोई श्रुति नहीं है। इसलिए जलसे परिवेश्टित होकर जीव जाता है यह 


अयुक्त है। ऐसा यदि कहो तो यह दोष नहीं है, किससे ? इससे कि इश्दि कारियोंको प्रतोति है । 
'अथ य इमे०' ( तथा जो ये गृहस्थ लोग ग्राममें इष्ट, पूत्त और दत्त इस प्रकार कम करते हैं वे घूमा- 
भिमानी देवताको प्राप्त होते हैं ) ऐसा उपक्रम कर 'भाकाशाअन्द्रमसमेष०” ( वे आकादसे चन्द्रलोकमें 
जाते हैं, यह चन्द्रमा राजा सोम है ) इस प्रकार श्रुति इष्ट आदि कर्म करनेवालोंकी धूम आदि वितृ- 
याणमार्गंसे चन्द्रमाकी प्राप्ति कहती है। 'तस्मिन्नेतस्मिन्नग्नौ०” ( उस दुलछोंक अग्निमें देवगण श्रद्धाका 
होम करते हैं, उस आहुतिसे सोम राजा उत्पन्न होता है ) इस सामान्य श्रुतिसे वे ही यहाँ भी प्रतीत 
होते हैं, ओर उन जीवोंके अग्निहोत्र, दर्शपृूणंमास आदि कर्मोके साधन मत दंधि, पय आदि द्रवी- 
भूत द्रव्यके आधिक्यसे प्रत्यक्ष ही जल है। आहवनीय अग्निमें हुत वे सृक्ष्म आहुतियाँ अपूबंरूप होती 
हुई उन इष्ट आदि कम करनेवा लोंका आश्रयण करती हैं । ऋत्विज लोग उनके शरीरको मरणके विधानसे 
अन्त्य अग्निमें असो स्वर्गाय छोकाय स्वाहा” ( यह स्वरगगंलोकको ज।वे ) ऐसा कहकर होम करते हैं। 


इसके अनन्तर श्रद्धाधुवंक कमंके साथः सम्बद्ध आहुतिमय वह जल अपूर्वरूप होता हुआ उन इृष्ट 
आदि कम करनेवाले जीवोंको परिवेष्टित कर फल देनेके लिए उस लोकको ले जाता है, इस प्रकार जो 


खसत्यानन्दी-दीपिका | 
* जीवके साथ आहुतिमय जलके गमनमें दूसरी श्रुति भी है--अग्निहोत्र प्रकरणमें राजा 
जनकने याज्ञवल्क्यसे छः प्रइन किये हैं---न व्वेबैनयोः साय प्रातराहुत्योस्त्वमुत्कान्ति न गति न प्रतिष्ठां 
न तृप्ति न पुनरावृत्ति न छोक प्रत्युत्थायिन वेत्थ' ( इन साय॑ ओर प्रात:कालकी आहुतियोंमें उत्क्रान्ति, 


अधि० १ खू० ७ ] भाषाजुवाद-सत्यानन्दी-दोपिकासद्दित ७३ 


'श्रद्धां जुहबति' ( बृह०६।२।९५ ) इति। तथा चाग्निहोज्रे षट्प्रदनीनिर्वंचन रूपेण वाक्यशेषेण 
'ते वा एते जाहुतो हुते उत्क्रामतः इत्येवमादिनाग्निहोत्राहत्यो फलारम्भ्ाय लछोकान्तरप्राप्तिः 
प्रदर्शिता | तस्मादाहुतीमयीमिरद्धिः संपरिष्वक्ता जीवा रंहन्ति स्वकमंफलोपभोगायेति 
स्छिष्यते ॥ ५ ॥ 
कथं पुनरिदमिष्ठटादिकारिणां स्वकर्मफलोपभोगाय रंहणं प्रतिज्ञायते ? यावता 
तेषां धूमप्रतीकेन वर्व्मना चन्द्रमसमधिरूढानामन्नभाव॑ दृशयति--एष सोमो राजा तद्देवा- 
नामननं त॑ देवा मक्षयन्ति ( छा० ७५॥१०।४ ) हृति। ते चन्द्र प्राप्यान्न मवन्ति तांस्तन्न देवा यथा 
सोम राजानमाप्यायस्वापक्षोयस्वेत्येवमेनांस्तन्न भक्षयन्ति' ( बृह०६।२।१६ ) इति थे समानविषयं 
श्रुत्यन्तरम्‌ | नच व्याप्रादिभिरिव देवैभेक््यमाणानामु पभोगः संभवतीति, अत उत्तर पठति- 
भाक्त॑ वाउनात्मविच्ात्तथा हि दशेयति ॥७॥ 
पदच्छेदू--भाक्तम्‌, वा, अनात्मवित्त्वात्‌, तथा, हि, दर्शयति । 
सूतच्राथं--- (वा) शब्द शद्भानिरासाथ है, इष्ट आदि कमंकारियोंमें अन्नत्व ( भाक्तम्‌ ) गौण 
है, अन्यथा 'स्वगंकामों यजेत' इत्यादि श्रुतिसि विरोध होगा । ( अनात्मवित्त्तात्‌ ) अतः अनात्मवित्‌ 
होनेसे उनमें देवोंके उपमोग योग्य अन्नत्व विवक्षित है, ( तथाहि दह्यायति ) वसा ही 'अथ योअ्न्याम! 
इत्यादि श्रुति दिखलाती है । 
वादब्दश्ोदितदोषब्यावतंनाथः । भाक्तमेषामन्नरत्व॑ न मुख्यम्‌। मुख्ये हायन्नत्वे स्वर्ग- 





कामो यजेत' इत्येबंजातीयकाधिका रश्रुतिरुपरुष्येत । चन्द्र मण्डले चेदि शाद्कारिणामुपभोगो 
कहा गया है उसीको यहाँ “श्रद्धां जुह्नति' (श्रद्धाको होम करते हैं) इस श्रुति द्वारा हु! धातुसे अभिधान 
किया है । उसी प्रकार अग्निहोत्रमें छः प्रश्नोंके निवंचनहूप ते वा एते०' ( वे ये दो हुत आहुतियाँ 
उत्क्रमण करतो हैं ) इत्यादि वाक्यशेषसे दो अग्निहोत्र आहुतियोंमें फलारम्मके लिए अन्य लोककी 
प्राप्ति दिखाई गई है। इसलिए आहुतिमव जलसे परिवेश्त जीव अपने कमंफलोपमोगके लिए 
जाते हैं, यह युक्त है ॥ ६ ॥॥ द 

परन्तु इष्ट आदि कर्म करनेवालोंके अपने कमंफछके उपभोगके लिए गमन विषयक प्रतिज्ञा 
कंसे की जाती है । क्योंकि “ए सोमो राजा०' (यह सोम राजा है, यह देवताओंका अन्न है, देवता 
लोग उसका भक्षण करते हैं ) इस प्रकार यह श्रुति धूम प्रतीक मा्गंसे उन चन्द्रलोकमें आरुढ हुओंका 
अन्नभाव दिखलाती है, ओर "ते चन्द्र प्राप्यान्नं०' ( वे चन्द्रमाको प्राप्ककरर अन्न हो जाते हैं, वहाँ 
जेसे ऋत्विगूगण सोम राजाको आप्यायस्व अपक्षीयस्व' ऐसा कहकर मक्षण करते हैं, वंसे इनका 
देवगण मक्षण करते हैं ) यह समान विषयक . दूसरी श्रुति है। व्यात्न आदिसे भक्ष्यमाणोंके समान 
देवोंसे मक्ष्यमाणोंका उपमोग नहीं हो सकता, अठः उत्तर कहते हैं--- 

वा शब्द शद्धित दोषकी व्यावृत्तिके लिए 'है। इन इष्ट आदि कारियों में अन्नत्व गौण है 
मुख्य नहीं, मुख्य अन्नत्व हो तो 'स्वं्रकामो यजेत' इसप्रकारकी अधिकारश्रुति बाधित हो जायगी। 

सत्यानन्दी-दीपिका 

गति, प्रतिष्ठा, तृप्ति, पुनरावत्ति और उत्पन्न होनेवाला लोक क्या तुम नही जानते ?) उन प्रदनोंका 


निवचन भी 'राज्षेव ते वा एते आहुती हुते उत्क्रामतः ततः प्ृृथिव्यां पुरुषे योषिति च पुरुषरूपेणो- 
त्तिष्ठतः (राजने कहा कि वे ये हुत आहुतियाँ उत्क्रमण करती हैं, वे अन्तरिक्षद्वारा द्ुलोकमें जाती हैं, 


वे भाहवनीय दुलोकमें प्रतिष्ठा करती हैं, वे द्युकोकको तृप्त करती हैं, वहाँ से पुनः लोटती हैं, अनन्तर 
पुथिवीमें, पुनः पुरुषमें, उससे स्त्रीमें आहुत हुई पुरुषरूपसे उत्थान करती हैं ) इस प्रकार वाक्यशेषसे 


निदिचित होता है । इससे यह सिद्ध होता है कि आहुतिमय जलसे परिवेशष्टित जीव कम फलोपमोगके 
लिए ग़मन करता है ॥ ६ ॥ 


५७७ अह्मसूत्र-शाड्ूर भाष्य | आ० ४ पा० * 


न स्यात्किमथमधिकारिण इष्टाद्यायासबहु् कर्म कुयः । अन्नदाब्दश्नोपभोगहे तुत्वसामा- 
न्याद्नन्ने पप्युपचयभाणो दृश्यते, यथा विशो5न्न॑ं राज्षां पशवो5न्न॑ विशामिति । तस्मा- 
दिश्स््रीपुत्रमित्रभ्न॒त्यादेभिरिव गुणभावोपगतैरिष्ठादिकारिभियेत्सुखविहरणं देवानां 
तदेवेषां भक्षणमश्िप्रेतं न मोदकाद्विच्चवंणं निगरणं वा। 'नहव देवा अइनन्ति न 

येतदेवाझ्टतं दृष्ठा तृप्यन्ति' ( छा० ३।६।१ ) इति च देवानां चर््रणादिव्यापारं वारयति। 
तेषां चेशदिकारिणां देवान्प्रति गुणभावोपगतानामप्युपभोग उपपच्चते राजोपजीविना- 
मिव परिजनानाम्‌ | अनात्मवित्त्वाचचेशदिकारिणां देवोपभोग्यभाव उपपय्चते। तथा 
हि श्रतिरनात्मविदां देवोपभोग्यतां दर्शयति--अथ योअ्न्यां देवतामुपास्ते5ल्‍्यो5सावन्यो5- 
हमस्मीति न स वेद यथा पशुरेवं स देवानाम' ( बृ० १।४।३१० ) इति। सर चास्मन्नपि लोक 
इशदिभिः कर्ममिः प्रीणयन्पशुव्द वानामुपकरोत्यमष्मिन्नपि छोके तदुपजीबी तदादिप् 
फलमपभुज्ञानः पशुवदेव देवानामपकरोतीति गम्यते ॥ » अनात्म॑वित्त्वात्तथा हि दश- 
यतीत्यस्यापरा ब्याख्या--अनात्मविदो होते केवलकमिण इष्टादिकारिणो न ज्ञानकर्मे- 
समुच्चयानुष्ठयिनः । पश्चाग्निविद्यामिहात्मवियेत्युपचरन्ति, प्रकरणात्‌ | पश्चाग्निविज्ञा- 
नविहीनत्वाच्चेदमिष्टाद्कारिणां गुणवादेनाज्नत्वमुद्भधाव्यते पश्चाग्निविशानप्रशंसाये । 
पशञ्चाग्निविद्या हीह विधित्सिता, वाक्यतात्पर्यावगमात्‌ | तथा हि श्रुत्यन्तरं चन्द्रमण्डले 


यदि इष्ट आदि कारियोंका चन्द्रमण्डलमें उपभोग न हो, तो अधिकारी अधिक परिश्रम साध्य इृष्ट 
आदि कर्म किसलिए करेंगे, और अन्न शब्द उपभोग हेतुत्व” है, इस सामान्यधर्मंसे अन्न भिन्न में भी 
उपचयमाण-उपचरित होता हुआ देखा जाता है । जैसे 'बेब्य राजाओंका अन्न है, पशु वश्योंका अन्न 
है? ऐसा कहते हैं। इसलिए इष्ट, स्त्री, पुत्र, मित्र, सेवक आदिके समान गोणमावको प्राप्त हुए इष्ट 
आदि कारियोंसे जो देवताओंका सुख विहरंण है वही इनका यहाँ भक्षण अभिवप्रेत है, किन्तु मोदक 
आदिके समान चवंण-चबाना अथवा निगलना अभिव्रेत नहों है, क्योंकि “न ह बे देवा०” ( देवगण न 
तो खाते हैं और न पीते हैं, वे इस अमृतको देखकर ही तृप्ठ हो जाते हैं ) यह श्र्‌ति देवोंके चवेण आदि 
व्यापारका निषेध करती है । देवोंके प्रति गुभभावको प्राप्त हुए इन इष्ट आदि कारियोंका भी राजाके 
आश्रित जीवन निर्वाह करनेवाले परिजनोंके समान उपभोग उपपन्न होता है और अनात्मवित्‌ होनेसे 
इष्ट आदि कारियोंमें देवोंका उपभोग्यत्व मी उपपन्न होता है। जैसे कि अथ योअ3न्यां०” (और जो अन्य 
देवताकी “यह अन्य है और मैं अन्य हु” इस प्रकार उपासना करता है वह नहीं जानता, जंसे पशु 
होता है बसे ही वह देवताओंका पशु है ) यह श्र्‌ति अनात्मवेत्ताओंकी देवोपभोग्यता दिखलाती है 
अर्थात्‌ जैसे पशु मनुष्योंका मोग्य है, वेसे अज्ञ जीव देवोंका उपकारक होता है। वह इस लोकमें भी 
हष्ट आदि कमद्वारा देवोंको प्रसन्न करता हुआ पशुके समान देवोंका उपकारक होता है और परलोकमें 
मी उनका उपजीवी होकर उनसे आदिष्ट फलक्रा उपभोग करता हुआ पशुके समान देवोंका उपकारक 
होता है, ऐसा ज्ञात होता है । “अनाव्मवित्त्वात्तथाहि दशोयति' इस सूत्रांशकी यह दूसरी व्याख्या है-- 
केवल कर्मी ये इट आदि कारी अनात्मवित्‌ ही हैं वे उपासना और कमके समुच्चयका अनुष्ठान 
करनेवाले नहीं हैं । यहाँ प्रकरणसे पच्चाग्नि विद्याको गौणरूपसे' आत्मेविद्या कहते हैं। पदञ्चाग्नि 
विद्या रहित होनेसे इष्ट आदि कारी देवोंके अन्न हैं, ऐसा पज्चाग्नि विद्याकी प्रशंसाके लिए 
सत्यानन्दी-दीपिका 
& गोतम और प्रवाहणके संवादात्मक वाक्‍्योंका पर्यालोचन करनेसे यही सिद्ध होता है कि 


यहाँ पञचाग्निविद्याका अभिधान ही इष्ट है । अत: आहुतिमय जलसे परिवेष्टित होकर जीव जाता है । 
इसप्रकार गतिके पर्यालोचनसे वराग्य होता है ॥ ७ ॥ 


अधि० २ सु० ८ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासद्िित ५७५ 


भोगसद्धाव दृर्शयति-'स सोमलोके विभूतिमनुभूय पुनरावतते (प्र० ५४) इति। तथान्यदपि 
श्रुत्यन्तरम 'अथ ये शत पितृणां जितकोकानामानन्दाः स एको गन्धवलोके आनन्दो5थ ये शर्त 
गन्धवलोक आनन्दाः स एकः कमदेवानामानन्दों ये कमंणा देवत्वममिसंपद्यन्ते' ( बृह० ४।३।३३ ) 
इतीपादिकारिणां देवेः सह संचसतां भोगप्राप्ति द्शयति । एवं भाक्तत्वादज्न भाववचन- 
स्पेष्टादिकारिणो5त्र जीवा रंहन्तीति प्रतीयते। तस्माद्ंहति संपरिष्वक्त इति युक्त- 
मेवोक्तम ॥७ ॥ 
( २ ऊतात्ययाधिकरणम्‌ । रू० ८-११ ) 
कृतात्ययेज्नुशयवान्दष्टस्मृतिभ्यां यथेतमनेवं च्‌ ॥ ८॥ 
पदच्छेद--#तात्यये, अनुश्ययवान्‌, दृष्स्पृतिभ्याम्‌, यथेतम्‌, अनेवम्‌, च । 

सूत्रार्थ--( कतात्यये ) कर्मोके उपमोगके अनन्तर ( अनुद्ययवान्‌ ) उन कममोंसे अतिरिक्त 
कम युक्त होकर जीब इस लोकमें आता है, ( दृश्स्मृतिम्याम्‌ ) क्योंकि 'तद्य इह रमणीयचरणा' और 
'प्रेत्य कमफलमनुभूय' इत्यादि श्रुति और स्मृति हैं। और ( यथेतम्‌ ) जिस धम आदि मार्गंसे वे गये 
थे उससे अथवा (अनेवम्‌ च) उससे विपरीत वक्ष्ममाण अभ्र आदि मार्गद्वारा इस लोकमें आते हैं । 

& इश्टादिकारिणां घूमादिना वत्मना चन्द्रमण्डलमघिरूढानां भुक्तमोगानां ततः 
प्र्यवरोह आम्नायते-तस्मिन्यावत्संपातमुषित्वाथैतमेवाध्वानं पुनर्निवतन्‍्ते यथेतम्‌” ( छा० 
.५।१०।५ ) इत्यारभ्य यावत्‌ 'रमणीयचरणा ब्राह्मणादियोनिमापथ्चन्ते कपूयचरणा: श्वादियोनि! 
मिति। तत्रेद॑ं विचायते-कि निरनुशया भुक्तक्ृत्स्नकर्माणो5वरोइन्त्याहोस्वित्सानुशया 
इति | कि तावत्पराप्तम्‌ ! निरनुशया इति, कुतः ! यावत्संपातमिति विशेषणात्‌ | संपा- 
तदाब्देनात्र कर्मांशय उच्यते--संपतन्त्यनेनास्मालोकादमुं लोक॑फलोपभोगायेति । 


गुणवादसे कहा गया है । यहाँ पच्चाग्नि विद्याका ही विधान करना अभीष्ट है, क्योंकि वाक्‍्यका तात्पय॑ 


ऐसा ही अवगत होता है। जेसे कि 'स सोमलोके०' ( सोम लोकमें विभूतिका अनुमवंकर वह पुन। 
लौट आता है ) यह दूसरी श्र्‌॒ति चन्द्रमण्डलमें मोधका सद्भाव दिखलाती है। उस्सीप्रकार 'अथ ये 


शत०' ( जो पितृलोकको जीतनेवाले पितरोंके सौ आनन्द हैं घह गन्‍्धव लोकका एक आनन्द है, तथा 
जो गन्धवं लोकके सौ आनन्द हैं, वह कम देवोंका, जो कि कमोंके द्वारा देवल्वको प्राप्त होते हैं, एक 
आनन्द है ) वह दूसरी श्रुति मी देवोंके साथ वास करनेवाले इष्ट आदि कारियोंकी मोग प्राप्ति दिख- 


लाती है। इसप्रकार अन्नमाव वचन गौण होनेसे यहाँ इष्ट आदि कारी जीव जाते हैं, ऐसा प्रतीत होता 
है। इसलिए “रहित संपरिष्वक्त: ( जीव पंरिवेश्त जाता है ) यह ठीक ही कहा गया है॥ ७ ॥ 


धूम आदि मार्ग्वारा चन्द्रमण्डलमें आरूढ इष्ट आदि कारी भरुक्त भोगियोंका वहाँसे प्रत्याव- 
रोहण श्रुतिमें कहा गया है--'तस्मिन्यावत्‌ ०? ( वहाँ कर्मोका क्षय होनेतक रहकर वे पुनः इसी मार्ग 
जिस प्रकार गये थे उसी प्रकार लोटते हैं ) यहाँसे आरम्भकर “रमणीय आचरणवाले ब्राह्मण आदि 
योनिको प्राप्त होते हैं और पाप आचरणवाले श्वान आदि योनिको प्राप्त होते हैं! यहाँ तक । उसमें यह 
विचार किया जाता है कि जिन्होंने सम्पूर्ण क्मोंका उपभोग कर लिया है, वे अनुदयय ( कम ) रहित 
अवरोहण करते हैं अथवा अनुशय सहित ? तब क्या प्राप्त होता है ? पूर्वपक्षी--अनुशय रहित अव- 
रोहण करते हैं, किससे ? इससे कि 'यावत्संपातम' (संपात पय॑न्त) ऐसा विशेषण है। यहाँ संपातशब्दसे 
'कर्माशय कहा जाता है, क्योंकि इस लोकसे उस लोकमें कमंफलके उपभोगके लिए इस कमसे जाते 

सत्याननन्‍्दो-दीपिका 

# अब गतिके अनन्तर होनेवाली आगतिका “क्ृतात्यये” इत्यादिसे निरूपण किया जाता है। 

जो यह कहा गया है कि जलसे परिवेष्टित होकर जीव जाता है, वह युक्त नहीं है, क्योंकि स्वगंसे अव- 


५७६ ब्रह्मसूत्र-शाड्ू रभाष्य | आ० ३ पा० १ 


यावत्संपातमुषित्वेति च रूत्स्त्रस्य तस्य कृतस्य तत्रव भुक्ततां दशयति । 'तेषां यदा तत्प- 
यंबेति' ( बृह० ६२।१६ ) इति च श्र॒त्यन्तरेणेष एवार्थः प्रदृर्यते । स्यादेततू-यावदमु 
ष्मिलोक उपभोक्तव्यं कम तावदुपभडऊू क्त इति कल्पयिष्यामीति। नेव॑ कव्पयितुं शकक्‍यते, 
यत्किचेत्यन्यत्र परामर्शात्‌ । 'प्राप्यान्त कमेणस्तस्य यत्किंचेह करोत्ययम्‌ । तस्माललोकास्पुनरेत्यस्मे 
लोकाय कमंणे' ( बृह० ४।४।६ ) इति ह्ायपरा श्रुतियत्किचेत्यव्रिशेषपरामशेंन कहृत्स्नस्येह 
कतस्य कर्मणस्तत्र क्षयिततां दर्शायति । # अपि च प्रायणमनारब्धफलस्य कमंणो 5भमि- 
व्यज्ञकम्‌ । प्राकप्रायणादारब्धफलेन करमंणा प्रतिबद्धस्याभिव्यकत्यन्ञु पपत्तें:। तच्चाविशे- 
षाद्यावत्किचिदनारब्धफर् तस्य सर्वस्याभिव्यज्षकमम। नहि साधारणे निमित्ते नेमित्ति- 
कमसाधारणं भवितुमरहति, न हाविशिश्टे प्रदीपसंनिधों घटो5भिव्यज्यते न पद दृत्यु 
पपचते । तस्मान्निरनुशया अवरोहन्तीस्येबं प्राप्ते बत्रमः--कृतात्ययेषनुशयवानिति | 
येन कर्मवृन्देन चन्द्रमसमारूढाः फलोपभोगाय तस्मिन्न पभोगेन क्षयिते तेषां यदम्मयं 
शरीरं चन्द्रमस्युपभोगायारब्धं॑ तदुपभोगक्षयद्शंनशोकाग्निसंपर्कास्प्रविकीयत । सबि- 

तृकिरणसंपर्कादिव हिमकरकाः हुतभुगचिःसंपर्कादिव च॒ घृतकाठिन्यम्‌ । ततः कृता- 
हैं। यावत्संपातमुषित्वा' ( संपात पर्यन्त रहकर ) यह श्रति उसके सम्पूण' कृत कर्मोकी वहीं भ्रुक्तता 
दिखलाती है । 'तेषां यदा०'.( जब उनके कम क्षीण हो जाते हैं तो वे इस आकाशको ही प्राप्त होते 
हैं ) इस अन्य श्रुतिसे मी यही अथ दिखलाया जाता है। ऐसा हो, परन्तु जब तक डस लोकमें उपभोग 
योग्य कम हैं तब तक जीव उनका उपभोग करेगा, मैं ऐसी कल्पना करूँगा । तो ऐसी कल्पना नहीं की 


जा सकती, क्योंकि “यत्किन्न०' ( जो कुछ ) ऐसा अन्यत्र परामश है। 'प्राप्यान्तं०' ( इस लोकमें यह 
जो कुछ करता है, उस कमका फल प्राप्त कर उस लोकसे कम करनेके लिए पुन! इस लोकमें आ 


जाता है ) यह दूसरी श्रुति “यत्किन्च! इस अविशेष (सम्पूण) परामशसे यहाँ किये गये समस्त कर्मोका 
वहाँ क्षयित्व दिखलाती है, और मरण भी अनारब्ध फलवाले कर्मोका-अभिव्यञ्जक है, क्योंकि मरणसे 
पृ आरब्ध फलवाले कमसे प्रतिबद्ध कमंकी फलके लिए अभिव्यक्ति नहों हो सकती । और विशेष न 
होनेसे वह मरण जिस किस कमंका फल थआरभ्म नहीं हुआ है उस समस्त कर्मोका अभिव्यञ्जक है, 
कारणकि साधारण निमित्तके होनेपर नेमित्तिक असाधारण नहीं हो सकता। प्रदीपकी अविशिष्ट 
( सामान्य ) संनिधिमें घट अभिव्यक्त होता और पट नहीं, यह उपपन्न नहीं है। इससे जीव अनुशय 
रहित अवरोहण करते हैं । 

सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैं-'क्ृतात्ययेडनुशयवान्‌' ( कमंके क्षय होनेपर अनु- 
शयवान्‌ ) जिस कम समुहसे फलके उपमोगके लिए चन्द्रमण्डलमें आरूढ हुए उस कम समुदायका 
उपभोगद्वारा क्षय होनेपर उनका उपभोगके लिए चन्द्र-मण्डलमें जो जलमय शरीर आरब्ध हुआ 
है, वह उपभोगके क्षयदर्शनसे उत्पन्न श्ोकारिनिके सम्पकसे विलीन हो जाता है । जैसे सूर्य किरणोंके 
सम्पकसे हिम और करक, जेंसे अग्निकी ज्वालाओंके सम्पकसे घृतका काठिन्य बिलीन हो जाता है । 
इसलिए “कृतात्यये ०” किये गये इष्ट आदि कमंफलके उपभोगसे उपक्षय होनेपर अनुशय सहित जीव 

सत्यानन्दी-दीपिका 


रोहण करनेवालोंके कमंका अमाव .होनेसे तत्सम्बन्धित जलका मी अमाव है, इस प्रकार आश्षेप- 
संगतिसे पृवपक्ष है । 

# इसलिए स्वर्ग आदि लोकोंमें सम्पूर्ण कमोके उपमोगद्वारा क्षय होनेपर अनुदय रहित 
केवल आचरणद्वारा इस लोकमें जीवोंका अवरोंहण होता है। इससे आगति अनियमित सिद्ध होती 
है। पुव॑पक्षमें कमंका अभाव होनेसे वराग्यकी हृढता भी नहीं हो सकती । सिद्धान्तमें कमकी सत्ता 
हो नेसे आगतिमें नियम है, इससे वराग्यकी हृढता है । 


'टथि० २ खू० ८ | भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासद्दित ५७७ 


त्यये छृतस्येण्टादें! कर्मणः फलोपभोगेनोपक्षये सति सानुशया एवेममवरोहन्ति। केन 
हेतुना ? दृश्स्ट्टतिभ्यामित्याह। तथा हि प्रत्यक्षा श्रतिः सानुशयानामवरोहं द्शयति-'तद्य 
इह रमणीयचरणा अभ्याश्यों ह यत्ते रमणीयां योनिमापथेरन्त्राह्मणयोनिं वा क्षत्रिययोनिं वा वैदययोनिं 
बा5थ य इृह कपूयचरणा अभ्याशों ह यक्ते कपूर्या यीनिसापथेरब्श्रयोनिं वा सूकरयोनि वा चण्डालयोनि 


है # 


वा' ( छा० ५।१०।७ ) इति चरणशब्देनानुशयः सूच्यत इति वर्णय्रिष्यति। # दृष्श्ाय॑ 
जन्मने व प्रतिप्राण्युव्यावच्चरूप उपभोगः प्रविभज्यमान आकस्मिकत्वासंभवादनुशयस- 
द्वाव॑ सूचयति, अभ्युदयप्रत्यवाययो: खुकतदुष्क्रतहेतुत्वस्य सामान्यतः शास्त्रेणावगमि- 
तत्वात्‌ । स्मृतिरपि 'वर्णा आत्रसाश्व स्वकर्सनिष्ठाः प्रेत्य कमफलूमनुभूय ततः शेषेण विशिष्टदेश- 
जातिकुलरूपायु: श्र॒तब्ृत्तवित्तसुखमं घसो जन्म प्रतिपद्चन्ते' इति सानुशयानामेवावरोहं दरद्ांयति। 
कः पुनरनुशयो नामेति ! केचित्तावदाहुः--स्वर्गार्थस्य कर्ंणो भ्रुक्तफलस्यावशेषः 
कश्चिदनुशयो नाम, भाण्डानुसारिस्नेहवत्‌। यथाहि स्नेहभाण्ड रिच्यम्रानं न सर्वा- 
त्मना रिच्यते भाण्डानुसायव कश्चित्स्नेहरोषो5वतिष्ठते तथा5जुशयोषपीति। ननु कार्य- 
विरोधित्वाद्रश्स्य न भुक्तफलस्यावशेषावस्थानं न्‍्याय्यम । नाय॑ दोषः, नहि सर्वात्मना 
भुक्तफलत्वं कर्मणः प्रतिजानीमहे। नन्ु निरवशेषकर्मफलोपभोगाय चन्द्रमण्डरूमा- 
रूढः । बाढम, तथापि स्वल्पकर्मावशेषमात्रेण तनत्नावस्थातुं न लभ्यते। यथा किल 


ही इस लोकमें अवरोहण करते हैं । किस हेतुसे ? दृष्ट-भुति और स्मृतिसे, ऐसा कहते हैं। ज॑ंसे कि 
'तद्य इह०” ( उन अनुशयी जीवोंमें जो यहाँ पृण्यकमंवाले होते हैं वे शीघ्र ही उत्तम योनिको प्राप्त 
होते हैं । वे ब्राह्मणयोनि, क्षत्रिययोनि अथवा बद्ययोनि प्राप्त करते हैं तथा जो अशुभ आचरण ( पाप 
कम ) वाले होते हैं वे तत्काल अशुभ योनिको प्राप्त होते हैं। वे श्वानयोनि, सुकरयोनि अथवा 
चण्डालयोनि प्राप्त करते हैं ) यह प्रत्यक्ष श्रवि अनुश्यय सहित जोवोंका अंवरोहण दिखलाती है। यहाँ 
घरणदव्दस अनुशय ( कम ) सूचित होता है, ऐसा वर्णन करेंगे। और जन्‍्मसे ही प्रत्येक प्राणीमें 
मिन्न मिन्न रूपसे विभक्त हुआ यह उपभोग देखा गया है, वह आकस्मिकत्वके असंमवसे' अनुशयके 
सख्भावको सुचित करता है, क्‍योंकि अभ्युदय और प्रत्यवाय ( हानि, दुःख ) के सुकृत और दुृष्कृत 
हेतु हैं यंह सामान्य रीतिसे आास्त्रद्वारा अवगत होता है। “वर्णा भ्राश्रमाश्च ०” ( वर्ण और आश्रम- 
वाले, अपने कमंमें निष्ठा रखनेवाले मरणानन्तर कमफलका अनुमव कर उससे दोष कम द्वारा- 
अनुशय नामक कम द्वारा विशिष्ट देश, जाति, कुल, रूप, आयु, ज्ञान, आचार, वित्त, सुख और 
मेधावाले होकर जन्म प्राप्त करते हैं ) यह स्मृति मी अनुशय सहित जीवोंका अवरोहण दिखलाती 
है। परन्तु वह अनुशय कया है ? कोई तो भाण्डाके अनुसारी स्नेह-तैल आदिके समान स्वगंके लिए 


किया गया कम जिसका फलः भोग लिया गया है, उसका कुछ अवशेष अनुशय है। जेसे तेलका 
माण्डा खाली होता हुआ सर्वात्मना खाली नहीं होता, माण्डाके अनुसारी कुछ अवशिष्ट स्नेह रह जाता 


है, वेसे अनुशय भी जीवके साथ अवस्थित रहता है, ऐसा कहते हैं। परन्तु कायं-फलः विरोधी होनेसे 
मुक्त फल अदृष्की अवदोष अवस्थिति न्याय-पुक्त नहीं है । यह दोष नहीं है, क्योंकि कर्म सर्वात्मना 
भुक्त फल है, हम ऐसी प्रतिज्ञा नहीं करते । परन्तु सम्पूणं क्मफलोपभोगके लिए जीव चन्द्र 
मण्डलमें आरूढ हुआ है, ठीक, हुआ है, तो भी स्वल्प करमके अवशेषसे वहाँ अवस्थिति प्राप्त नहीं 
सत्यानन्दी-दीपिका 

# सूत्रस्थ 'दृष्ट' शब्दका श्रुतार्थ कहकर अब उसका “दृष्श्र' इत्यादिसे अन्य अर्थ कहते हैं । 
'पुण्यो वे पुण्येन कमणा सच्ति पापः पापेन! ( पुण्य कमंसे सुखी और पाप करममसे दुःखी होता है ) 
इत्यादि घास्त्रसे सुख और दुःखके हेतु धर्म और अधम ज्ञात होते हैं। इससे “जन्मारभ्यदृष्टो भोगः' 


(७८ अ्मसृत्र-शाहइरभाष्य [ आ० रे पा० १ 


कश्चित्सेवकः सकलेः सेवोपकरण राजकुलमुपसप्तश्चिर प्रवासात्परिक्षीणबह॒पकरणइछन्न- 
पादुकादिमात्रावशेषो न राजकुले५वस्थातुं शक्‍नोति | एवमनुशयमात्रपरिग्रहो न चन्द्र 
मण्डले5वस्थातुं शकनोतीति । न चेतद्रक्तमिय, नहि स्वर्गार्थस्य कमंणो भुक्तफलस्या- 
वरदेषानुच्ृत्तिर्पपद्यते, कार्यंविरोधित्वादित्युक्तम्‌। नन्‍्वेतद्प्युक्तम--न स्वगफलस्य 
कमंणो निखिलस्य भुक्तफलत्वं भविष्यती।त । तदेतदपेशलम-स्वर्गा्थ किल कर्म स्वर्ग 
स्थस्येव स्वगफलं निखिलं न जनयति स्वगंच्युट्य्यापि कंचिस्फललेशं जनयतीति। 
न दाब्द्प्रमाणकानामीदशी कल्पनाएवकव्पते, स्नेहभाण्डे तु स्नेहलेशानुवृत्तिर् शत्वा द॒ुप- 
पद्यते। तथा सेवकस्योपकर णलेशा नुवत्तिश्च॒ दश्यते, नत्विह तथा स्वर्गंफलस्य कमंणो लेशा- 
जुवृत्तिरंच्यते, नापि कल्पयितुं शक्‍्यते, स्वर्गफलत्वशास्त्रविरोधात्‌। # अवच्यं चेंतदेवं विज्ले- 
प्रम। न स्वगंफलस्येशादेः कमंणो भाण्डानुसारिस्नेहवर्दे कदे शो ५चुवर्तमानो 5 नुशय इति। 
यदि हि येन सुकृतेन कर्मणेशदिना स्वर्गंमन्वभूचंस्तस्येव कश्चिदेकदे शो ५ नुशयः कब्प्ये- 
त, ततो रमणीय एवैको 5नुशायः स्यान्न विपरीतः। तत्रेयमनुशयविभागश्रुतिरुपरुध्येतू-- तद 
दृह रमणीयचरणा अथ य इह कपूयचरणा:' (छा० ५।१०।७) इति। तस्मादामुष्मिकफले कमंजात 


कर सकता । ज॑से कोई एक सेवक सेवाके सम्पूर्ण उपकरणोंसे राजकुलमें जाय वहाँ उसके बहुत-से 
उपकरण चिरप्रवाससे नष्ट हो जाय और छत्र पादुका शेष रह जाँय तो वह राजकुलमें अवस्थित होनेके 
लिए समर्थ नहों होता । उसी प्रकार अनुशय मात्र परिग्रहवाला चन्द्रमण्डलमें अवस्थित नहीं हो 
सकता । परन्तु यह युक्त-सा प्रतीत नहीं होता, क्योंकि स्वरगंके लिए किया गया कम जो भरुक्त फल 
है, उसके अवशेषकी अनुवृत्ति फलकी विरोधी होनेसे उपपन्न नहीं होती, ऐसा कहा गया है। परन्तु 
यह भी कहा गया है कि स्वर्ग फलवाला समस्त कर्म भुक्त फल नहों होता । यह भी अयुक्त है कि 
स्वगंके लिए किया गया कम स्वगंस्थकों ही सम्पूर्ण स्व्गंफल उत्पन्न नहीं करता, किन्तु स्वगंसे च्युत 
हुएको भी कुछ फल लेश उत्पन्न करता है। परन्तु श्रुति प्रमाण माननेवालोंके लिए ऐसी कल्पना 
नहों हो सकती । स्नेहभाण्डामें तो-स्नेहलेशकी अनुवृत्ति देखनेमें आनेस्ने कल्पना युक्त है, ओर उसी- 
प्रकांर सेवकमें मी उपकरण लेशकी अनुवृत्ति देखनेमें आती है। परन्तु उसी प्रकार यहाँ तो स्वग्र 
फलवाले कमंके लेशकी अनुवृत्ति नहीं देखी जाती, और उसकी कल्पना भी नहीं की जा सकती, 
कारण कि स्व फल प्रतिपादक' शास्त्रसे विरोध होता है। अवश्य ही यह इसीप्रकार जाननेयोग्य 
है--स्वगंफलवाले दृष्ट आदि कमंका भाण्डानुसारी स्नेहके समान अनुवर्तमान एक देश अनुशय 
नहीं है, यदि जिस इष्ट आदि सुक्ृत कम द्वारा जीवने स्वरगंका अनुमव किया उसका ही कोई 
एक देश अनशय- कल्पना -करें तो फेवल एक “रमणीय” ही अनशय होगा, उससे विपरीत- 
कपूय” नहीं होगा। तब 'तदथ्य इह रमणीयचरणा अथ य इह कपूयचरणाः” यह अनुशय विभागकी 
श्रति बाधित हो जायंगी। इसलिए परलोकमें फल देनेवाले सब कमोके उपभुक्त ही 


सत्यानन्दी-दीपिका 
कर्महेतुकः, मोगत्वात्‌, स्वगंभोगव्त्‌” ( जन्मसे लेकर देखा गया भोग कम हेतुक है, मोग होनेसे 
स्वगंभोगके समान ) इसप्रकार अनमानसे भी अनुश्य सिद्ध होता है। विपक्षमें मोगके हेतु करके. 
न होनेसे भोगोंमें हृश्ट वलक्षण्य आकस्मिक होगा, इसलिए अनशय अवद्य मानना चाहिए 
# अब भगवान्‌ माष्यकार 'तस्मात' इत्यादिसे स्वाभिमत अनुशयको कहते हैं । 'जीवमनुशेते 
इत्युनुशयः” स्वगंमें फल देनेवाले कमोंको फलोपमभोगंसे समाप्तकर उनसे भिन्न इस लोकमें फल देनेवाले 
जो कर्म समुदाय है वह अनुशय है। उसके साथ ही जीव अवरोहण करता है। जन्मके आरम्मसे ही 


अधि० २ सु० ८ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दो-दीपिकासद्दित ५७९ 


उपभुक्ते 5वशिष्टमैहिकफर्कर्मान्तरजातमनुशयस्तद्वन्तो5बरोहन्तीति । यदुक्तम- 
यत्किचेत्यविशेषपरामर्शा त्सर्वस्येह कृतस्य कर्ण: फलोपभोगेनान्तं प्राप्य निरनुशया 
अवरोहन्तीति-नेतदेवम्‌, अनुशयसद्भावस्यावगमितत्वात्‌ । यत्किचिदिह रूतमामुष्मि 

कफलं कर्मारब्धभोगं तत्सवे फलोपभोगेन क्षपयित्वेति गम्यते। यद्प्युक्तम--प्रायणम- 
विशेषादनारब्धफरलं कृत्स्नमेव कर्मा भिव्यनक्ति, तत्र केनचित्क्मणा5मुष्मिलोके फल- 
मारभ्यते केनचिद्स्मिन्नित्ययं विधागो न संभवतीति--तदप्यनुशयसदूभावप्रतिपादने 

नेव प्रत्युक्तम | अपि च केन हेतुना प्रायणमनारब्धफलस्य कमंणो५भिव्यञ्ञक॑ प्रतिज्ञायत 
इति वक्तव्यम्‌। आरब्घफलेन कर्मणा प्रतिबद्धस्येतरस्य. वृत्त्युदूभवानुपपत्ते सतदुपश- 
मात्प्रायणकाले बृत्त्युदूमवी भवतीति यद्यच्येत, ततो वक्तव्यम--यथेव तह्िं प्राकप्रायणा- 
दारब्धफलेन कर्मणा प्रतिबद्धस्येतरस्य वृत्त्युदूभानुपपत्तिरित्येब प्रायणकाले5पि विरुद्ध- 
फलस्यानेकस्य कमंणो युगपत्फ डारस्मासंभवाद्वलवता प्रतिबद्धस्य दुबंलूस्य वृत्त्युदूभ-. 
वानुपपत्तिरिति । न हानारब्धफलत्वसामान्येन जात्यन्तरोपभोग्यफलमप्यनेक॑ कर्मेंक- 
स्मिन्प्रायणे युगपदभिब्यक्त सदेकां जातिमारभत इति शक्यं वक्तम्‌, प्रतिनियतफलत्व- 
विरोधात्‌ | नापि कस्यचित्कमंणः प्रायणेषभिव्यक्तिः कस्यचिदुच्छेद इति शक्‍्यते वक्तम , 
पेकान्तिकफलत्वविरोधात्‌ | नहि प्रायश्चित्तादिभिहतुभिविना कमणामुच्छेदः संभाव्यते। _ 





जानेपर इस लोकमें फल देनेवाले अवशिष्ट जो अन्य कर्म समुदाय वह अनुशय है उस कमंवाले अवब- 
रोहण करते हैं। जो यह कहा गया है कि “यत्किश्ञ' इस अविशेषके परभारांसे यहाँ किये गये सब 
करमोंका फलोपभोगसे अन्त प्राप्तकर अनुशय रहित होकर अवरोहण करते हैं, यह ऐसा नहीं है, क्‍योंकि 
अनुशयका संज्भाव अतगमित है | जो कुछ यहाँ आमुष्मिक ( परलोक ) फलवाला कर्म किया गया है 
ओर आरब्ध मोगवाला कम है उन सबत्रका फलके उपभोगपे क्षपणकर, ऐसा अर्थ अवगत होता है । 
ओर जो यह कहा गया है कि मरण अविशेष-समानरूपसे अनारब्ध 'फलवाले सभी कर्मोकी अभिव्यक्ति 
करता है, तब किसी एक कमंसे परलोकमें फल आरम्म किया जाता है, और किसी कम से इस लोकमें, 
यह विभाग असंभव है । उसका भी अनुशय सख्भावके प्रतियादनसे निराकरण किया गया है, और मरण 
अतारब्ध फलवाले कमंका अभिव्पञ्जक है, ऐसी प्रतिज्ञा किस हेतुसे की जाती है, यह कहना चाहिए 
यदि कहो कि जिसका फल आरब्ध हो गया है ऐसे करमंसे प्रतिबद्ध अन्य कमकी वृत्ति (फलं) का .उद्धव 
अनुपपन्न होनेसे उसके शान्‍्त होनेपर मरणकालमें वत्तिका उद्धव होता है, तो उसपर कहना चाहिए--- 
तब तो जैसे मरणके पृ जिसका फल आरब्ध है ऐसे कमंसे प्रतिबद्ध अन्य कमके वच्त्युद्धवकी अनुपपत्ति 
है, वसे ही मंरणकालमें भी विरुद्ध फलवाले अनेक कमोंमें युगपत्‌ फलक्ा आरम्म असंभव होनेसे 
बलवान्‌ कमंसे प्रतिबद्ध दुबलके व॒त्युद्धवकी अनुपपत्ति है, अन्य जातिमें उपभोग्य फलवाले अनेक कम 
भी एक मरणकालमें यगपत्‌ अभिव्पक्त होते हुए अनारब्ध फलत्व सामान्य धमसे एक जातिका 
आरम्म करें, ऐसा नहीं कहा जा सकता, क्योंकि प्रतिनियत फहत्वका विरोध है अर्थात्‌ प्रत्येक कमका 
भिन्न-भिन्न फल है उससे विरोध है, और मरणकालमें किसी एक कर्मकोी अभिव्यक्ति हो और किसी 
कमका उच्छेद, ऐसा भी नहों कहा जा सकता, कारण कि ऐकान्ठिक फरूत्वका विरोध है। प्रायश्चित्‌ 
आदि हेतुओंक़रे विना कर्मोंक़ा उच्छेद संमाव्य नहों है । “कदाचित्सु कृत कम ०” ( किसी समय संसारमें 
सत्यानन्दी-दीपिका 

"विलक्षण मोग देखनेमें आता है, इस प्रत्यक्ष लिये अनुगुड्दोत ऐहिकः अनुशय कम विशेष प्रतिपादक 
तद्य इह रमणीयचरंणाः, कपूयचरणाः' इस श्रुतिके साथ विरोध होनेपे 'यत्किल्च ओर “यात्रत्सं पातस्र' 
ये सामान्‍य शब्द केवल परलोक विषयक कमंको कहते हैं, ऐसा संकोच करता युक्त है। मरण मी सभी 
कर्मोका अभिव्यञ्जक नहीं है, क्योंकि 'रमणीयचरणाः, कंपूयचरण[|:' इस अनुशय प्रतिपादक श्रतिके 
साथ विरोध होता है । 


५८० ब्रह्मसूत्र-शाडुर भाष्य | आ० ३ पा० १ 


# स्म्तिरपि विरुद्धफलेन कर्मणा प्रतिबद्धस्थ कर्मान्तरस्य चिंरमवस्थानं दर्शायति-- 
कदाचित्सुकृतं कम कूटस्थमिह तिष्ठति । मज्जमानस्य संसारे यावद:ःखाहिसुच्यते' इत्येवज्ञाती 
यका । यदि च ऊृत्स्नमनारब्धफर्ल कर्मेकस्मिन्ग्रायणे5मिव्यक्त सदेकां जातिमारभेत, 
ततः स्वर्गनरकतियंग्योनिष्वधिकारानवगमाडर्माधर्मा नुत्पती निमित्ताभावाज्नोत्त रा 
जातिरुपपद्चेत। ब्रह्मह॒त्यादीनां चेकैकस्य कर्मणो5नेकजन्मनिभभित्तत्वं स्मयंमाणमुपरुध्येत । 
नच धर्माधर्मयोः स्वरूपफरलसाधनादिसमधिगर््े शास्त्रादतिरिक्त कारणं शाक्‍यं संभा- 
वयितुम। नच दृष््फलस्य कर्मणः कारीयांदेः प्रायणममिव्यअञ्ञक॑खंभवतीत्यव्या- 
पिकाइ$पीय॑ प्रायणस्याभिव्यजकत्वकस्पना | प्रदीपोपन्‍्यासोपपि कमंवलाबलप्रदशने- 
नेव प्रतिनीतः। स्थूलसूक्ष्मरूपाभिव्यकत्यनभिव्यक्तिवण्चेदं द्रण्वव्यम्‌ू । यथाहि प्रदीपः 
समाने५पि संनिधाने स्थूर रूपमभिव्यनक्ति न सृक््मम्‌ | एवं प्रायणं समाने5प्य- 
नारब्धफलस्य कमजातस्य प्राप्तायसरत्वे बऊुअतः करम्णों वलिमदभावयति, न 
दुबलूस्येति । तस्प्राच्छुतिस्पृतिन्यायविरोधादशिलशो5य मशेषकर्मा मिव्यक्त्यभ्युपगम: । 
& दोषकर्म सद्भावेदनिमो क्षप्रसकह्ञ इत्ययमप्य स्थाने सं भ्रमः, सम्यग्दशनादशेषकर्म क्षय- 








मग्न हुए पुएषका सुकृत कम तब तक कूटस्थ रहता है जब तक वह दुःखपे विमुक्त होता है ) इस 
प्रकारकी स्मृति भी विरुद्ध फलवाले कमसे प्रतिबद्ध अन्य कंमको चिर अवस्थित दिखलाती है । यदि 


अनारव्यफलवाले सब कम एक मरण तमयमें अभिव्यक्त होते हुए एक जाति-जन्म उंत्पन्न करें, तो 
सस्‍्वगं, तरक, सर्पादि योनियोंमें अधिकारके अग्राप्त हॉनेसे थम और अवबमंकाों उत्पत्ति न होनेपर 
निमित्तके अभावसे उत्तर जन्म उपपन्न नहों होगा । और ब्रद्महत्या आदि एक-एक कम॑ अनेक जन्मका 
निमित्त है यह स्मृति वाक्य बाधित हो जायगा । धर्म और अब्नके स्गरूप, फल, साधन आदिके 
ज्ञानके लिए शास्त्रसे मिन्न कारणकी संभावना नहीं की जा सकती । मरण दृष्टफलवाले कारीर्यादि 
कमंका अभिव्यञ्जक नहों हो सकता और मरणमें यट्‌ अभिव्यंञ्जकत्व कल्पना अव्यापक मी है। प्रदीपके 
उपन्यासका भी कमंके बलाबलके प्रदशंनसे ही निराफ़ारण किया गया है । स्थल और सुक्ष्म रूपकी 
अभिव्यक्ति और अनभिव्यक्तिके समान इसे जानना चा।हए । जेसे सन्नि|+के समान होनेयर भी प्रदीप 
स्थूलरूपको अभिव्यक्त करता है सुक्ष्मकों नहीं, अवारब्ध फलवाले कर्म समुदायकों समान अवसर प्राप्त 


होनेपर भी मरण बलवान कमकी वृत्ति (व्यापार) का उद्धव करदा है दुबंलके वृत्तिका नहीं । इसलिए 
श्रुति ( रमणीयचरणा: ) स्मृति ( ततः शेषेग ) और न्याय ( प्रबलअतिबन्धात्‌ ) के विरोध होनेसे 


अद्येष कमकी अभिव्यक्तिका यह स्वीकार असम्बद्ध-अयुक है । शेषकमके सःड्र/व होनेपर मोक्षामाव 
प्रसद्भ होगा, यह संभ्रम मी अनवसर है, क्‍योंकि सम्यग्दशंनंसे समस्त कमश्षय होता है, ऐसो श्रुति है । 
सत्यानन्दी दीपिका हे 
े & मरण समानरूपसे सभी कर्मोंको अभिव्यक्त करता है, इसमें 'यदि' इत्यादिसे अन्य दोष 
कहते हैं । 
“श्रसूकरखरोष्ट्राणां गोजआविम्गपक्षिणाम्‌ । चण्डाल्पु ढकसानां च ब्रह्महा योनिम्ठच्छति ॥' 
( ब्रह्मध्न श्वान, सूकर, गर्दम, ऊठ, बेल, बकरी-भेड़, मृ ग, पक्षी, चण्डाल और पुल्कस (जूँ ) 
की योनिको प्राप्त करता है ) इत्यादि स्मृतिसि विरोध होनेके कारण सब कर्म एक जन्म उत्पन्न नहीं कर 


सकते । अनेक कम एक जन्म देते हैं अथवा ब्रह्महत्यांदि एक कम अनेक जनन्‍्मोंको देता है, इस 
विषयमें तो केवल शास्त्र ही प्रमाण है । 


#& शेष कर्मोंके अस्तित्वसे मोक्ष नहों होगा, इसलिए यावत्‌ कर्मोद्वारा फलोपमोगके लिए एक 


जन्म स्वीकार करना चाहिए, उसके समाप्त होनेपर स्वतः ही मुक्ति सिद्ध होथी, यह ऐक भविक कथन 
अनवसर है, क्योंकि 'क्षीयन्ते चास्य कर्माणि तस्सिन्दष्टे परावरे' ( ब्रह्मात्माका साक्षात्कार होनेपर उस 


अधि० २ खू० ९ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासद्दित ५८१ 


श्रतेः | तस्मात्स्थितमेतदेवानुशयवन्तो 5वरोहन्तीति । ते चावरोहन्तो यथेतमनेव॑ चाव 
रोहन्ति। य्थेतमिति यथागतमित्यर्थ:। अनेवमिति तद्ठिपययेणेत्यथं:। धूमाकाशयो 
पितृयाणे ६ध्वन्युपात्तयोरवरोहे संकीतेनादथेतंशब्दाच्य यथागतमिति प्रतीयते । राज्या- 
चसंकीतनाद भ्राद्यपसंख्यानाच विपययो5पि प्रतीयते ॥ ८ ॥ 


चरणादिति चेन्नोपलक्षणार्थति कार्ष्णाजिनिः ॥९॥ 
पदच्छेदू--चरणात्‌, इति, चेत्‌, न, उपलक्षणार्था, इति, कार्ष्णाजिनि! । 
सत्रार्थ-- (चरणात्‌) 'रमणीयचरणा: इत्यादि श्रति चरण-चारिव्यसे योनिकी प्राप्ति कहती 
है, अनुदायसे नहीं ( इति चेन्न ) ऐसा यदि कहो तो युक्त नहीं है, क्योंकि ( कार्ष्णाजिनि: ) कार्ष्णा 
जिनि आचाय॑ चरणश्रतिको ( उपलक्षणाथतेति ) अनुशयका उपलक्षणाथ मानते हैं । 
+# अथापि स्यात्‌--या श्रतिरनुशयसद्भ(वप्रतिपादनायोदाह्नता- तथ्य इह रमणीय- 
चरणा:' ( छा« ५।१०।७ ) इति, सा खलु चरणाद्योन्यापत्ति दृ्शायति, नानुशयात्‌ | अन्यज्च- 
रणमन्यो५नुशय: | चरणं चारित्रमाचारः शीलमित्यनर्थानतरम्‌ | अनुशयस्तु भुक्तफला- 
त्कर्मणो5तिरिक्त कर्माभिप्रेतम्‌ | श्रुतिश्व॒ कर्मंचरणे भेदेन व्यश्द्‌शिति-यथाकारो यथाचारी 
तथा भवति' (ब्ृह० ४।७।५ ) इति, “यान्यनवद्यानि कर्माणि तानि सेवितव्यानि नो इतराणि, 


इससे यह सिद्ध हुआ कि अनुशय सहित ही जीव अवरोहण करते हैं। वे अवरोहण करनेवाले जिम 
मागसे गये थे उससे और उससे विपरीत मार्गसे अवरोहण करते हैं। 'यथेतम्‌' ज॑से गये थे बसे, ऐसा 
अथ हैं, 'अनेवम्‌” उसके विपयेयसे ऐसा अथं है, धूम और आकाश जो पितृथाण मांगते गृहोत हैं, 
उनका अवरोहणमें कथन होनेसे और 'यथेतम्‌' इस शब्दसे जेश्रे गये थे वसे, ऐशा प्रतीत होता है। 
रात्रि आदिका संकीतंत न होनेंसे और अभ्र आदिका ग्रहण होनेसे विपयंय भी प्रतीत होता है ॥ ८ ॥ 

यह भी हो--तद्य इह रमणीयचरणा:? इसप्रकार यह जो श्रुति अनुश्यकरे सद्भ/वके प्रति- 
पादनके लिए उदाहुत है, वह चरणसे योनिको प्राप्तिको दिखलाती है, अनुशयस्रे नहों। चरण भिन्न 
है और अनुशय भिन्न है। चरण, चारित्र, आचार ओर झील ये एकाथ्थक पर्याय शब्द हैं। अनुशय 
तो भुक्तफल कमंसे भिन्‍त कम अभिप्रेत है और “यथाकारी ययाचारी तथा भवति' ( जंसा कम और 
जेसा आचरण करता है वसा ही वह होता है ) और “यान्यनवद्यानि०” (जो अनिन्‍्दय कम उन्हींका 

सत्यानन्दौ-दीपिका 
ब्रह्मवित॒के कर्म क्षीण हो जाते हैं ) 'ज्ञानाक्‍्रिः सर्वेकर्माणि भस्मसात्कुरुते तथा! ( भ० गी० ४॥३७ ) 
(वंसे ही ज्ञानरूप अग्नि सम्पूर्ण कर्मोको मस्ममयकर देती है) इत्यादि श्रुति और स्मृति तत्त्वज्ञानसे यावत्‌ 
कमोंका क्षय कहतो हैं। इसलिए अज्ञानी जीव अनुशय सहित लोटते हैं । लौटनेका मार्ग इस प्रकार है- 
'तस्मिन्यावसत्संपातमुषित्वायैतमेवाध्वानं पुनर्निवर्तेत्ते! (छा० ५।१०।५,६,७ ) (चन्द्र मण्डलमें कर्मोके 
क्षय होनेतक रहकर वे पुनः इसी मार्गश्वे जिस प्रकार ग़ये थे उसी प्रकार लोटते हैं । वे पहंले आकाश- 
को प्राप्त होते हैं और आकाशब्े वायुको, वायु होकर वे धूम होते हैं ओर धूम होकर अश्न ( वाष्प ) 
होते हैं, वह अभ्र होकर मेघ होता है, मेष होकर बरसता है, तब वे जीव इसलोकमें धान, जो, 
ओषधि, वनस्पति, तिल कर उड़द आदि होकर उत्पन्न होते हैं । इसप्रकारं यह निष्क्रमण निरचय 
ही अत्यन्त कश्प्रद है। उस अन्नको जो-जो मक्षण करता है और जो-जो वीय॑ सेचन करता है, 
तद्रप ही वह अनुशयी जीव हो जाता है । उन अनुशयी जीवोंमें जो पुण्यशाली होते हैं वे श्ीत्र ही 
उत्तम योनिको प्राप्त होते हैं ) ॥ ८ ॥ 
# “अद्वोहः स्वभूतेषु कमंणा मनसा गिरा । अनुग्रहश्र ज्ञनं च शीलमेतद्विदुबंधाः ॥ 


(५८३ प्रद्सूज-शाडू रभाष्य [ आ० हे पा० * 


यान्यस्माक _ सुचरितानि तानि त्वयोपास्यानि' ( ते० १।११।२ ) इति च। तस्मानआञरणाद्योन्या- 
पत्तिश्रुते्नानुशयसिद्धिरिति चेत्‌। नेष दोष: । यतो5नुशयोपलक्षणार्थवेष चरणश्रुतिरिति 
काष्णाजिनिराचार्यों मनन्‍्यते ॥ ९ ॥ 
आनर्थक्यमित्षि चेन्न तदपेक्षत्वात्‌ ॥१०॥ 
पदच्छेद--आनथंक्यम्‌, इति, चेतू, न, तदपेक्षत्वात्‌ । 
सूत्राथ--चरणश्रुति अपने मुख्य अथेका त्यागकर अनुशंयको कहेगी तो चरणश्र॒तिमें 


( अनाथक्यम्‌ ) आनथंक्य प्रसक्त होगा, (इति चेन ) ऐसा यदि कहो तो ठीक नहीं है, ( तद- 
पेक्षत्वात्‌ ) क्योंकि कर्मोको आचारकी अपेक्षा है, अतः चरणश्र्‌ ति साथक है । 


स्यादेतत्‌ू-कस्मात्पुनश्व रणशब्देन श्रोतं शीर्ल॑ विह"य लाक्षणिको<5नुशयः प्रत्या- 

य्यते ? नथु शीलस्येव श्रोतस्य विहितप्रतिषिद्धस्थ साध्वसाचुरूपस्य शुभाशुभयोन्‍्या- 
पत्तिः फर्ल भविष्यति। अवच्यं च शीलस्यापि किचित्फलमभ्युपगन्तव्यम्‌ । अन्यथा 
ह्यानर्थक्यमेव शीलस्य प्रसज्येतेति चेतू-नेब दोषः। कुतः ? तदपेक्षत्वात्‌ । इृश्शादि हि 
कमेजातं चरणापेक्षम्‌ । नहें सदाचारहीनः कश्रिदधिकृरतः स्यात्‌, जाचारहीनं न पुनन्ति 
वेदा:' इत्यादिस्सृतिभ्यः | पुरुषार्थत्वे प्पाचारस्य नानथंक्यम्‌ | इष्टादो हि कमेजाते फल- 
मारभमाणे तदपेक्ष एवाचारस्तत्रेव कंचिद्तिशयमारप्स्यते | कम च सर्वार्थकारीति 
तिहत तिप्रसिद्धिः । तह्मात्कमत्र शोलोपलक्षितप् दु रा बमूतं योन्यपत्तो कारणमिति का- 
प्णाजिनेमतम्‌। नहि कर्मगि संभवति शीराद्ोन्यापत्तियुक्ता। नहि पद्भ्यां पलायितु 
पारयमाणो जजुभ्यां रंहितुमहतीति ॥ २० ॥ 
सेवन करना चाहिए दूधरोंका नहीं । हम गुरुजनोंके जो शुम आचरण हैं तुझे उन्हींका सेवन करना 
चाहिए ) इसकार श्र ति कम और चरणका भेंदस्ने व्यपदेश करतो है। इसलिए चरणसे योनिकी 


प्राप्तिकी प्रतिपादक भ्र तिम्ने अनुशयकी सिद्धि नहों होतो, ऐसा यदि कहो, तो यह दोष नहीं हैं, क्योंकि 
यह चरण श्रुति अनुशयके उपलक्षणके लिए है, ऐसा का्ष्णाजिनि आचाय मानते हैं ॥ ८ ॥ 


यह हो; परन्तु चरण शब्दसे श्र॒ति प्रतिपादित शीलका त्याग कर लाक्षणिक अनुशयकों 
प्रतोति किस प्रकार की जाती है ? परन्तु श्रौत विहित वा प्रतिषिद्ध, साधु अथवा असाधुरूप शीलका 
ही शुमाशुम योनिकी प्राप्ति ड्प फल होगा । शीलका भी अवद्य कुछ फल स्वीकार करना चाहिए 
अन्यथा शीलमें आनथथंक्य ही प्रसक्त होगा ? ऐसा यदि कहो तो यह दोष नहीं है । किससे ? इससे कि 
उसकी अपेक्षा है । इष्ट आदि कर्म समुदायको चरणकी अपेक्षा है। आचारहोनं न पुनन्ति वेदा:' (अचार 
हीनको वेद-यज्ञादि कम पवित्र नहीं करते ) इत्यादि स्मृतियोंस सदाचार हीन कोई अधिकृत नहीं 
होता । पुरुषाथदव-पुरुषसंस्कारत्वमें मी आचार अनथक नहीं है। क्योंकि इष्ट आदि कमंसमुदायके 
फलके आरम्म.करनेपर उनकी अपेक्षा रखनेवाला आचार उनमें ही कुछ अतिशय-विशेष आरम्म 
करता है । कम तो स्व अथे करनेवाला है ऐसी श्रति और स्मृतिर्में प्रसिद्धि है। इसलिए कम ही 
शीलसे उपलक्षित अनुशयरूप होकर जन्मकी प्राप्तिमें कारण है, यह कार्ष्णाजिनिका मत है। और 
सत्यानन्दी-दीपिका 

(सब भूतोंमें कम, मन और वाणीसे अद्रोह, अनुप्रह और ज्ञानको पण्डित लोग शील जानते- 

कहते हैं ) इसप्रकार स्मृतिमें मी अद्रोह आदि आचार कहा गया है। शास्त्रका अथ ज्ञानलूप शील. 
सब कर्मोका अज्भ कहा गया है उसका बोधक चरणपद है, वह अपने अद्भी श्रौत आदि कर्मोका उप- 


लक्षक है । कमकी उत्तरारस्था ही तो धर्माधमहप अपूव है।' इसप्रकार कम-चरणमें लक्षणासे तद 
भिन्न अपूव- नामक अनुशयको सिद्धि होती है। यह आचाय कार्ष्णजिनिका मत है ॥ ९॥ 


अधि० ३ सू० ११-११ | भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासद्दित ५८३ 


सुकृतदुष्कृते एवेति तु बादरि! ॥ ११॥ 
पदच्छेद--सुक्तदुष्क्ते, एव, इति, तु, बादरि: । 
थं--( तु ) परन्तु चरणशव्दका अथ तो ( सुक्कतदुष्क्ते एवं ) सुकृत और दुष्कृत 
ही है, ( इति ) ऐसा ( बादरिः ) बादरि आचायेका मत है । 

# बादरिस्त्वाचारय: सुकृतदुष्क्ते एबं चरणदब्देन प्रत्याय्येते इति मन्यते। 
चरणमनुष्ठानं कमत्यनर्थाव्तरम । तथा हि अविशेषेण कमंमात्रे चरतिः प्रयुज्यमानों 
टद्यते | यो हींष्रादिलक्षणं पुण्यं कम करोति त॑ लोकिका आचक्षते-धर्म चरत्येष 
महात्मेति । आचारोपि च घंमविशेष एवं | भेदव्यपदेशस्तु कमंचरणयोरत्रांहमणपरिव्राज्- 
कन्यायेनाप्युपपद्यते | तस्माद्रमणीयचरणाः प्रशस्तकर्माणः, कपूयचरणा निन्दितकर्माण 
इति निर्णयः ॥ ११॥ 

( ३ अनिश्टदिक्रायंधिकर णम्‌ । रू० १२-२१ ) 
अनिष्टादिकारिणामपि च श्रुतमू ॥ १२॥ 
पदच्छेद--अनिष्टादिकारिणाम्‌, अपि, च, श्रतम्‌ । 

सूत्राथ-- ( अनिष्टादिकारिणामपि ) थे व के चास्माल्लोकात्प्रयन्ति” इत्यादि श्रुतिसे अनिष्ट 
आदि कम करनेवालोंका भी ( श्रुतम्‌ ) चन्द्र लोक गमन श्रुत है । 


४8 इश्टादिकारिणश्रन्द्रमसं गच्छन्तीत्युक्तम | ये त्वितर ६निश्शादिकारिणस्ते५पि कि 
कमके सम्मव होनेपर शीलसे जन्म प्राप्ति युक्त नहीं है। परोंसे पलायन करनेमें समथ हुआ पुरुष 
घुटनोंसे पलायन नहीं करता है ॥ १० ॥ 
परन्तु चरणशब्दसे सुकृत और दुष्कृत ही प्रतीत होते हैं, ऐसा बादरि आचाय मानते हैं । 
चरण, अनुष्ठान और कम ये एकाथंवाची दव्द हैं। जसे कि 'चर्‌” घातु अविशेषरूपसे कमंमात्रमें 
प्रयुक्त हुआ देखा जाता है । इससे. जो इष्ट आदिरूप पुण्य कर्म करता है उसको लोग ऐसा कहते हैं 
कि यह महात्मा ध्मंका आचरण करता है और आचार भी धर्म विशेष है। कर्म और चरणमें 
भेदव्यपदेश तो “ब्राह्मणपरित्राजक'--न्यायसे भी उपपन्न होता है ।. इसलिए 'रमणीयचरणाः! प्रशस्त 
कमंवाले और 'कपूयचरणाः” निन्दित कमंवाले, ऐसा निर्णय है ॥ ११ ॥ 
इष्ट आदि कम करनेवाले चन्द्रलोकमें जाते हैं, ऐसा कहा गया है। परन्तु इनसे मिन्न जो 
सत्यानन्दी-दीपिका 
# यद्यपि अक्रोध आदिरूप शील जो साधारण धमं है वह यज्ञ आदि विशेष कमसे भिन्न है, 
तो भी चरण शब्द और आचारदब्द मुर्यरूपसे कमंवाची हैं, शीलवाची नहीं, अतः यहाँ लक्षणाका 
अवसर नहीं है । यह आचाय॑ बादरिका मत ही मुख्य सिद्धान्त है। यदि कम ही आचार है, तो 
यथाकारी यथाचारी' यह भेदव्यपदेश क्‍यों है? यह तो “ब्राह्मणपरिव्राजक' न्यायसे समझना 
चाहिए। जहाँ सामान्‍्यव्ाची शब्दका विद्येषाथ पदकी संनिधिसे अन्य अथ प्राप्त होता है वहाँ यह 
न्याय प्राप्त होता है। अतः प्रकृतमें कम ओर चरणका परस्पर अभेद होनेपर भी इर्सी न्यायसे किसी 
प्रकार भेद कथन होता है, वहाँ कम सामान्यवाची “यथाहक्वारी” शब्दसे “यान्यनतव्रद्यानि कर्माणि 
इसका ग्रहण है और 'यथाकारी' उपपद रहित “यथा आचारी' शब्दसे “अस्माक्क तु सुचरितानि 
इसका ग्रहण है, इससे सदाचार भासता है। इसप्रकारं पुण्य और पापरूप कम ही अनुशय है, उससे 


आगति अवध्यंमावी है। इसके अनुसन्धान करनेसे वराग्य होनेपर ब्रह्माज्ञानकी प्राप्तिके साधनोंमें 
प्रवत्ति होती है ॥ ११ ॥ 
& इसप्रकार इष्ट आदि कारियोंकी गति और आग्रतिके विचारसे वेराग्यका निरूपणकर अब 


५८४ ब्रह्मसूत्र-शाइरभाष्य [ आ० दे पा० *₹ 


चन्द्रमसं गच्छन्त्युत न गच्छन्तीति चिन्त्यते। तत्र तावदाहुः--इप्लादिकारिण एव 
चन्द्रमसं गच्छन्तीत्येतन्न | कस्मात्‌ ? यतो5निष्टादिकारिणामपि चन्द्रमण्डर्ल गन्तव्य 
त्वेन श्रुतम्‌ । तथा छाविशेषेण कोषीतकिनः समामनन्ति-- ये वे के चास्माल्कोकात्प्रयन्ति 
चन्द्रमसमेव ते सव॑ गच्छन्ति! ( कौषी० १॥२ ) इति। दहारम्भोषपि च पुनर्जायमानानां 
नान्‍तरण चन्द्रप्रातिमवकव्पते, पत्चम्यामाहुतावित्याहुतिसंख्यानियमात्‌ । तस्मात्सव 
एव चन्द्रमसलमासीदेयु! | इश्टशादिकारिणामितरेपां च समानगतित्व॑ न युक्तमिति चेत्‌ू-- 
ने, इतरेषां चन्द्रमण्डले भोगाभावात्‌ ॥ १२ ॥ 
$ ऊ 6 
संयमने व्वनुभूयेतरेषामारोहाबरोहों तदूगतिदशनात्‌ ॥ १३॥ 
पदच्छेदू--संयमने, तु, अनुभूय, इतरेषाम्‌, आरोहावरोहो, तद्गतिदशनात्‌ । 
सूत्राथं--( तु ) पृव॑पक्षकी निवृत्तिके लिए है। ( संयमने ) यमालयमें ( अनुभूय ) यम- 
यातनाका अनुमंवकर इस लोकमें लोटते हैं, इसप्रकार ( इतरेषाम्‌ ) अनिष्ट आदि कारियोंके ( आरो- 
हावरोहौ ) आरोह और अबरोह होते हैं, ( तद्गतिद्शनात्‌ ) क्योंकि “अय॑ लोको नास्त्ति' इत्यादि 
श्रतिमें उनकी गतिका दर्शन होता है । 
तुशब्दः पक्ष व्यावर्तयति। नेतद्स्ति-सव चन्द्रमसं गउ्छन्तीति। एतत्‌ कस्मात्‌ ? यतो 
भोगायेव चन्द्रारोहणं न निष्प्रयोजनम्‌। नापि प्रत्यवरोह।येब--यथा कश्चिद्कृक्षमारोहति 
पुष्पफलोपादानायेव, न निष्प्रयोजनं, नापि पतनं(येव । भोगश्रानिषश्टादिकारिणां चन्द्रमसि 


अनिष्ट आदि कर्म करनेवाले हैं, क्या वे मी चन्द्रलोकमें जाते हैं अथवा नहीं जाते, इसपर विचार 
किया जाता है । इस विषयमें पूव॑पक्षी कहते हैं--इष्ट आदि कर्म करनेवाले हो चन्द्रलोकमें जाते हैं, 
ऐसा कोई नियम नहीं है, किससे ? इससे कि अनिष्ट आदि कम करनेवालोंका भी चन्द्र लोकमें 
ग़न्तव्यरूपसे श्रवण होता है । जैसे कि कौषीतकी शाखावाले अविशेषरूपसे ये बै के०' ( जो कोई इस 
लोकसे प्रायण करते हैं वे सब चन्द्रमण्डलमें ही जाते हैं) ऐसा कहते हैं । पुनजन्म पानेवालोंकी 
देहोत्पत्ति भी चन्द्रलोक प्राप्तिके विना नहीं हो सकती, क्योंकि 'पश्चम्यामाहुतो' ( पाँचवीं आहुतिमें ) 
इसप्रकार आहुति संख्याका नियम है, इसलिए सभी चन्द्र लोकको प्राप्त होने चाहिए। यदि कहो कि 
हृष्ट आदि कारी और इनसे अन्योंकी समान गति युक्त नहीं है, तो यह युक्त नहीं है, क्योंकि अन्‍्योंके 
चन्द्रमण्डलमें मोगका अमाव है ॥ १२॥ 

'तु' शब्द पृवपक्षकी व्यावत्ति करता है । यह नियम नहीं है कि सब चन्द्रमण्डलमें जाते हैं । 
यह किससे ? इससे कि भोगके लिए हो चन्द्रमण्डलमें आरोहण होता है निष्प्रयोजन नहीं, और. 
केवल लोटनेके लिए भी नहों । ज॑से कोई पुष्प और फलोंके ग्रहण. करनेके लिए ही वक्षपर चढता है 
न निष्प्रयोशत] ओर न पतनके . लिए ही, और यह कहा गया है कि अनिष्ट आदि कारियोंका चन्द्र- 

द सत्यानन्दी-दीपिका 

अनिष्ट आदि कारियोंकी गति और शआ्आगतिके विचारसे “अनिष्ठादि०” इत्यादि सूत्रद्वारा वराग्यका 
निरूपण करते हैं। “ये बे के०” यह कौषोतकी श्रुति समानरूपसे सबका चन्द्रछोक गमन कहती है। 
बबैवस्वतं सड़मनं जनानाम' ( यमलछोक पापीजनोंका गरम्यस्थान है ) इससे तो अनिष्ट आदि कारियों- 
को चन्द्र लोकका दशन भी प्राप्त नहीं होता । अतः “ये स्वितरे' आदिसे संशय करते हैं। पूव॑पक्षमें 
पुण्यवान॒की ही चन्द्रलोकमें गति है, यह नियम न होनेसे पुण्य व्यथं है और पापसे वेराग्यका अहृढ- 
फलत्व है। सिद्धान्तमें अनिष्टकारियोंको चन्द्रलोक-दर्शंन भी नहीं होता, अत पुण्यका अथवकत्त्व और 
वे राग्यका हढफलछत्व है ॥ १२॥ 


अधि० ३ खू० १४-१५ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ण्‌८ण 


नास्तीत्युक्तम । तस्मादिष्टादिकारिण एव चन्द्रमसमारोहन्ति, नेतरे | ते तु संयमनं यमा- 
लयमवगाह्य स्वदुष्छृतानुरूपा यामीयातना अनुभूय पुनरेवेमं लोक प्रत्यवरोहन्ति । एवं- 
भूतो तेषामारोहावरोही भवतः। कुतः ? तद्गतिदर्शानात्‌। तथाहि यमवचनलरूपा 
श्रतिः प्रयतामनिष्रादिकारिणां यप्रवस्यतां दशयति--“न सांपरायः प्रतिभाति बाल प्रमादन्तं 
विक्षमोहेन मूढम्‌ । अयं लोको नास्ति पर इति मानी पुनः पुनवंशमापथद्यते मे! (कठ० २।६) इति। 
'नेवस्वतं संगमन जनानाम_ इत्येबंजातीयर्क च बढ व॑ यमवश्यताप्रापतिलिज्ज भवति ॥१३॥ 


स्मरन्ति च ॥ १४॥ 
पदच्छेद--स्मरन्ति, च । 
सूत्राथ--ओर स्पृतिकार भी ऐसा ही कहते हैं । 
अपि च मनुव्यासप्रभ्भतयः शिष्टाः संयमने पुरे यमायत्तं कपूयकम विपाक्क स्मरन्ति 
नाचिकेतोपाख्यानादिषु ॥ १४ ॥ 
अपि च सप्त ॥ १५॥ 
पदच्छेदू--अपि, च, सप्त । . 
सुजाथ--( अधि च ) और भी पोराणिक लोग ( सप्त ) रौरव आदि सात नरक पाप कर्म 
फलके उपभोगकी भूमि कहते हैं । 
# अपि च सप्त नरका रोरवप्रमुखा दुष्क्तफलोपभोगभूमित्वेन स्मर्यन्ते पोरा- 
णिके, ताननिष्शादिकारिणः प्राप्नुवन्ति | कुतस्ते चन्द्र प्राप्जुयुरित्यभिप्रायः ॥ १५।। 


मंण्डलमें मोग नहों है। इसलिए इष्ट आदि कारी ही चन्द्रमण्डलमें आरोहण करते हैं अन्य नहीं। वे 
अनिष्ट आदि कारी तो संयमन-यमालयमें प्रवेशकर अपने दुष्कृतोंके अनुसार यमकों यातनाका अनु- 
मवकर फिर भी इस छोकमें लौटते हैं । इसप्रकार उनका आरोह और अवरोह होता है। किससे ? 
उनकी गतिफे दंदंन होनेसे । जैसे कि “न सांपरायः प्रतिमाति०” ( वित्त मोहसे मूढ, प्रमाद करनेवाले 
उस अज्ञकों प्रलोकका साधन नहीं सूझता । स्त्री, पुत्र आदि विशिष्ट यह लोक है, परलोक नहीं है, 
ऐसा माननेवाला पुरुष बारम्बार मेरे वश्को प्राप्त होता है ) इसप्रकार यमवचन. रूप श्रुति मरकर 
जानेवाले अनिष्ट आदि कारियोंको यमकी अधीनता दिखलाती है। और '“ेवस्वत संगमनं जनानाम! 
( यमलोक पापीजनोंका गम्य स्थान है ) इसप्रकारके भी बहुत ही यमकी आअधीनताकी प्राप्तिके लिज्भ 
बोधक श्रुति वाक्य हैं।। १३ ॥ 

ओर मनु, व्यास आदि शिष्टोने संयमन-यमलोकमें पापकर्मोका विपाक यमके अधीन है, इस- 
प्रकार नाचिकेतोपासख्यान-आदियें स्मरण किया है ॥ १४ ॥ 

और रौरव प्रमुख सात नरक पाप फलके उपभोगकी भूमिरूपसे पोराणिक लोग स्मरण करते हैं । 
उनको अनिष्ट आदि कारी प्राप्त करते हैं। वे चन्द्रलोकको कैसे प्राप्त करें ? ऐसा अभिप्राय है ॥१५॥ 

सत्यानन्दी-दी पिका 

# रौरव, महारोरव, वक्ति, वतरणी, कुम्भी, तामिस्रा ओर अन्धतामित्रा इसप्रकार सात 
मुख्य नरक हैं। जिनका विस्तार पूर्वक वणन पुराणोंमें है । 
.._“कूटसाक्षी तथाउसम्यकपक्षपातेन यो बदेत्‌ । यश्रान्यदुनृतं वक्ति स नरो याति रौरवम्‌ ॥ 

अ्रणहा पुरहर्ता च ग़ोध्नश्च मुनिसत्तमाः ! यान्ति ते नरके धोरे यश्रोच्छवासनिरोधकः ॥ 

( जो झूठी साक्षी दे, तथा पक्षपातसे ठीक-ठीक न बोले और मी जो मिथ्या बोलता हो, वह भनुष्य 
रौरवमें जाता है। भ्रणहत्या करनेवाला, ग्रामका हरण करनेवाला, गोष्त और जो उच्छवासका 


५८६ ब्रह्मसूत्न-शाइू रभाष्य [ अआ० ३ पा० * 


ननु विरुद्धभिदम--यमायत्ता यातनाः पापकर्माणो5नुभवन्तीति । यावता तेषु 
रोरवादिष्वन्ये चित्रगुप्तादयों नानाधिष्ठातारः स्मयंन्त इति। नेत्याह-- 


तत्रापि च तदयापारादव्रोधः ॥ १६॥ 
पदच्छेदू--तत्र, अपि, च, तद्ब्यापारातू, अविरोध। 
सूत्नाथं---( तत्रापि ) उन रोरव आदि नरकोंमें भी ( तदह॒य्ापारातु ) यम प्रयुक्त शासन 
होनेसे ( अविरोधः ) विरोध नहीं है.। 
तेष्वपिं तप्सु नरकेषु तस्येव यमस्याधिष्ठातृत्वव्यापाराभ्युपगमादविरोधः 
यमप्रयुक्ता एव हि ते चित्रगुप्तादयोइथघिष्ठातारः स्मयन्‍्ते ॥ १६॥ 


विद्याकमणोरिति तु प्रकृतत्वात्‌ ॥ १७॥ 

पदच्छेद--विद्याकमंणो:, इति, तु, प्रकृतत्वात्‌ । 

सूत्रा्थं--(तु) शब्द झ्डा निवृत्त्यय है। “अथैतयो) पथोन इत्यादि श्रुतिमें 'एतयो!” छब्दसे 
( विद्याकमंणो: ) विद्या और कमंका ग्रहण होता है, ( प्रकृतत्वात्‌ ) क्‍योंकि वे ही देवयान और 
पितृयाणरूपसे प्रकृत हैं । 

पञ्चाग्निविद्यायाम वेत्थ यथाउसौ लोको न संपूयते” (छा० ५॥३॥३ ) इत्यस्य प्रइनस्य 
प्रतिवचचनावसर अ्रयते--अथतयोः पथोन कतरेणचन तानीमानि क्षुद्राण्यसकृदावरतीनि भूतानि 
मवन्ति । जायस्व म्रियस्वेत्येतत्ततीयं स्थानं तेनासो लोको न संपूयते' ( छा० ५१०८ ) इति। 
तत्रेतयोः पथोरिति विद्याकमंणोरित्येतत्‌ । कस्मात्‌ १ प्रकृतत्वात्‌। विद्याकर्मणी हि देव- 
यानपित्‌याणयोः पथोः प्रतिपत्तों प्रकृते । 'तद्य इत्थं विदुः (छा० ७५।१०।१) इति विद्या, तया 
प्रतिपत्तव्यों देवयानः पन्थाः प्रकीतितः । 'इष्टापूर्त दत्तम' ( छा० ५१०३ ) इति कर्म, तेन 

प्रतिपत्तव्यः पितयाणः पन्थाः प्रकीतितः। तत्प्रक्रिययाम--अथेतयोः पथोने कतरेणचन' 

परन्तु यह विरुद्ध है कि पांपकर्म करनेवाले यमके अधीन यावनाका अनुमव करते हैं, क्‍योंकि 
उन रोरव आदि नरकोंमें अन्य चित्रगुप्त आदि अनेक अधिष्ठाता स्मरण किये जाते हैं। नहीं, 
ऐसा कहते हैं-- 

उन सात नरकोंमें मी उस यमके ही अधिष्ठातृरूपसे व्यापार स्वीकृत है, अतः विरोध नहीं 
है, क्योंकि वे चित्रगुप्त आदि यमसे प्रयुक्त हो अधिष्ठातृरूपसे स्मरण किये जाते हैं | १६ ॥ 

पच्चाग्नि विद्यामें 'बेत्थ यथाउसौ ०” ( प्रवाहण--यह छोक जिस कारण पूर्ण नहीं होता, कया 
वह तु जानता है ? ) इस प्रश्नके प्रतिवचन-उत्तरके अवसरमें 'अथतयो: पथोन०” ( जो. इन-अचि 
ओर धूममेंसे किसी एक मार्मद्वारा नहीं जाते। वे ये क्षुद्र और बारम्बार आने-जानेवाले प्राणी 
होते हैं। “उत्पन्न होओ ओर मरो' ' यही उनका तृतीय स्थान होता है। इंसी कारण यह लोक नहीं 
मरता ) ऐसी श्रुति है। उसमें 'एतयोः पथोः' ( उन दोनों मार्गोके-विद्या और कमके ) यह अभिप्राय है, 
किससे ? इससे कि वे प्रकृत हैं। विद्या और कम ही देवयान और पितृयाण मागकी प्राप्तिमें प्रकृत हैं, 
“'तद्य इस्थं विदुः” (वे जो कि इसप्रकार जानते हैं) यह विद्या है, उससे प्राप्तव्य देवयान मार्ग कहां गया 
है 'इष्टापूत दत्तम! ( इष्ट, पुतं और दत्त) यह कम है, उससे प्राप्तव्य पितृयाण मार्ग कहा गया है। 
उसके प्रकरणमें “अथेतयोः पथोः०' ( इन दोनों मार्गोमें किसी एक भी मार्गसे नहीं ) इसप्रकार श्रुत 

सत्यानन्दी-दीपिका 

निरोधक है, हे मुनिश्रेष्ठ ! वे घोर नरकमें जाते हैं ) इस प्रकार अनिष्ट आदि कर्म करनेवाले इन 
नरकोंको प्राप्त होते हैं ॥ १५ ॥ 


अधि० रे सू०१७-१८ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दी पिकासहित ५८७ 


इति श्रुतम। एतदुक्तं भवति-ये न विद्यासाधनेन देवयाने पथ्यधिक्ताः, नापि कर्मणा 
पिठयाणे, तेषामेष शुद्ध जन्तु लक्ष णो एसकृ॒दावर्ती तृतीयः पन्‍था भवतीति। तस्मादपि नानि- 
शादिकारिभिश्रन्द्रमाः प्राप्यते | स्यादेततू-ते पि चन्द्र बिम्बभारुद्यम ततो5 वरुद्य श्षुद्र तन्तुत्वं 
प्रतिपत्स्यन्त इति | तद्पि नास्ति, आरोहानथंक्यात्‌ । अपि च सवषु प्रयत्सु चन्द्रलोक॑ 
प्राप्नुवत्ध्वसों लोकः प्रयद्धिः संपूर्यतेत्यतः प्रइनविरुद्ध प्रतिवच्नं प्रसज्येत । तथाहि 
प्रतिवचन दातव्यंयथाइसों लोको न संपूयते । अवरोहाभ्युपगमादसंपूर्णापपत्तिरिति 
चेत्‌-न, अश्रतत्वात्‌। सत्यमवरोहदप्यसंयूरणमुपपथते, श्रतिस्तु ठृतीयस्थानसंकी त॑ने 
नासंपूरणं दशयति-'एतत्ततीय॑ स्थान तेनासो छोको न संपूर्यते”! (छा० ५)१०।८) इति, तेनाना- 
रोहादे वासंपूरणमिति युक्तम्‌ , अवरोहस्येशदि्कारिप्वप्यविशिए्टत्वे सति तृतीयस्थानो 
कत्यानथंक्यप्रसड्ात्‌। तुशब्द्स्तु शाखान्तरीयवाक्यप्रभवामशेष गमनाशदझ्ूमुच्छिनत्ति । 
एवं सत्यधिकृतपेक्षः शाखान्तरीयेवाकये सर्वशब्दो5 वतिष्ठ ते-ये वे केचिद्‌ घिकृता अस्मा- 
छोकात्प्रयन्ति चन्द्रमसमेव ते सब गच्छन्तीति ॥ १७ ॥ 

यत्पुनरुक्तम--द्‌ हलाभोपपत्तये सव चन्द्रमसं गन्तुमहन्ति, पश्चम्यायांहुताबि- 
त्याहुतिसंख्य|नियमादिति, तत्थत्युच्यते-- 

न त॒तीये तथोपलब्धेः ॥१८॥ 

पद्च्छेदू--त, तृतीये, तथा, उपलब्धे; । 

सूत्रार्थ--( तृतीये ) तृतीय मांगें प्रविष्ट पापी लोगोंकी देह प्राप्तिके लिए आहुति संख्याका 
नियम (न) नहीं है, (तथोपलब्धे:) क्योंकि 'जायस्व म्रियस्व' इत्यादि श्रुतिमें वसा हो उपलब्ध होता है । 

* न तृतीये स्थाने देहलाभाय पश्चसंख्यानियम आहुतो नामादत॑व्यः । कुतः ? तथो 
पलब्धेः । तथाह्मन्तरेणेवाहुतिसंख्यानियमं वणितेन प्रकारेंण तृतीयस्थान व राध्तिरपलभ्यते- 


है । तात्पय यह है-जो विद्यासाधनद्वारा देवयान मागमें अधिकृत नहीं हैं और न कमद्वारा पितृ- 
याण मार्गमें अधिकृत हैं, उनको ही यह क्षुद्र जन्तुरूप बारम्बार आवृत्तिह्प तृतीय मार्ग होता है। 
इससे भी अनिष्ट आदि कारियोंद्वारा चन्द्रलोक प्राप्त नहीं किया जाता | परन्तु यह हो कि वे भी 
चन्द्रलोकमें आरूढ होकर उससे अवरोहण कर क्षुद्रजन्तुत्वको प्राप्त होंगे । वह मी नहीं है, क्‍योंकि 
ऐसा होनेमें आरोहण अनर्थंक है, और सब मरकर जानेवाले चन्द्रलोकझको प्राप्त होनेपर तो यह लोक 
मरकर जानेवालोंसे मर जायगा, उससे प्रदनके विरुद्ध उत्तर प्रसक्त होगा | वेसे ही उत्तर देना चाहिए 
जैसे यह लोक नहीं मरता । यदि कहो कि अवरोहके स्वीकार क रनेसे अम्रम्पृणंताकी उपपत्ति हो जायग्री, 
तो यह युक्त नही है, क्योंकि अश्रुत है। यह ठीक है कि अवरोहसे असम्पूर्णता उपपन्न होती है। 
परन्तु 'एतत्ततीयं स्थानम्‌०” ( यह तृतीय स्थान है उससे यह लोक नहीं भरता ) यह श्रुति तो तृतीय 
स्थानके कथनसे असम्पूर्णता दिखलाती है। उस अनारोहसे ही असम्पूर्ण है, यह युक्त है। क्योंकि 
इष्ट आदि कारियोंका भी अवरोह समान होनेपर तृतीय स्थानकी उक्तिमें आनर्थंक्य प्रसद्ध होगा । 'तु' 
धथ्द तो अन्य शाखाके वाक्यसे उत्पन्न हुई सबके गमनकी आशद्भाका उच्छेद करता है। ऐसा 
होनेपर “ये वे केचिद्धिकृता? (जो कोई अधिकृत हुए इस लोकसे प्रायण करते हैं वे सब चखलोक जाते 
हैं ) इसप्रकार अन्य शाखाके वाक्यमें सव दाब्द चन्द्रलोकमें अधिकृतकी अपेक्षासे अवस्थित है ॥ १७ ॥ 

जो पुनः यह कहा गया है कि देह लाभ उपपत्तिके लिए सब चन्द्रलोमें जा सकते हैं, क्योंकि 
'पाँचवीं आहुतिमें' ऐसा आहुति संख्याका नियम है। उसके प्रति कहा जाता है-- 

तृतीय मार्गमें देहतामके लिए आहुंतिकी पाँच संख्याका नियम आदरणीय नहीं है। किससे ? 


५८८ ब्रह्मसृत्र-शाडूरसाष्य | आ० हे पा० * 


जायस्व प्रियस्वेत्येतत्ततीयं स्थानम” ( छा० ५।१०।८ ) इति । अपि च्व पश्चम्यामाहुतावापः पुरुष- 
वचसो भवन्ति' (छा० ७३।३ ) इति मनुष्यशरी रहे तुत्वेनाहुतिसंख्या संकोत्य॑ते, न कोटपत- 
कझादिशरीरहेतुत्वेन, पुरुषशब्दस्य मनुष्पजातिवचनत्वात्‌। अपि च पश्चम्यामाहुतावपा 
पुरुषवच स्त्वपुपदिश्यंते, नापश्चम्यामाहुतोी पुरुषवचरूवं प्रतिषिध्यतें, वाक्यस्थ द्वथर्थ- 
तादोषात्‌ । तत्र येषामारोहावरोहो संभवतस्तेषां पश्चम्यामाहुतों देह उद्भविष्यति, 
अन्येषां तु विनेवाहुतिसंख्यया भूतान्तरोपस्ष्टाभिरद्धिद्हं आरप्स्यते ॥ १८ ॥ 


स्मयेतेषपि च लोके ॥ १९॥ 
पदच्छेदू--स्मयेते, अपि, च, लोके । 
सूत्रा्थं--(च) और (लोके) लोकमें (अपि) मी इसप्रकार (स्मयंते) स्मरण किया जाता है । 
अपि च स्मयते लोके-द्रोणघरृश्युम्नप्रभृतीनां सीताद्रोपदी प भ्रतीना च।योनिजत्वम्‌ । 
तत्र द्रोणादीनां योषिद्धिषयेकाहतिनास्ति। ध्रष्टयुम्नादीनां तु योषित्पुरुषबरिषये द्वे अप्या 
हुती न स्तः | यथा च तत्राहुतिसंख्पानियमानादरों भवत्येवमन्यत्रापि भविष्यति | बल 
काप्यन्तरेणेव रेतःसेक गर्भ घत्त इति लोकरूढिः ॥१९॥ 


इससे कि बसे ही उपलब्धि होती है । जेसे कि 'जायस्व प्रियस्वेत्येतत्ततीयं स्थानम्‌' इसप्रकार बाहुति 
संख्या नियमके विना हो वाणगित प्रकारसे तृतीय स्थानकी प्राप्ति उपलब्ध होती है। और 'पश्चम्यामा- 
हुतावपः०' (पाँचवों आहुतिमें अप्‌ ( जल ) पुरुष संज्ञक होता है ) यह मनुष्य शरीरके हेतुरूपसे 
आहुति संख्या कही गई है। कीट, पतद्भ आदि शरीरके हेतुरूपसे नहीं, क्योंकि पुरुष शब्द मनुष्य 
जाति वाचक है, ओर पाँचवीं आहुतिमें जल पुरुष संज्ञक होता है, ऐसा उपदेश किया जाता है, किन्तु 
पाँचवीं आहुतिके न होनेपर जल पुरुष संज्ञक नहीं होता, ऐसा प्रतिषेंध नहीं किया जाता, क्योंकि ऐसा 
होनेसे वाक्यमें दो अर्थ होनेका दोष होगा । उस ( चन्द्रमण्डल ) में जिनका आरोह, अवरोह संभव 
है उनका शरीर पाँचवों आहुतिमें उत्पन्न होग!। अन्योंका शरीर तो आहुति संख्या के विना ही 
अन्य भूतोंसे सम्बद्ध जलसे आरम्म होगा ॥ १८ ॥ 

ओर लोक ( महाभारत आदि ) में मी द्रोण, धृश्युम्न आदि तथा सीता, द्रोपदी आदिका 
अयोनिजत्व स्मरण किया जाता है। उनमेंसे द्रोग आदिको स्त्री विषयक एक आहुति नहीं है और 
धृष्टद्ुम्न आदिकी तो स्त्री ओर पुरुष विषयक दो आहुति नहीं हैं । जैसे उनमें आहुति संख्या नियम- 
का आदर नहीं है, वसे अन्यत्र ( अनिष्ट आदि कारीकी देहोत्यत्तिमें ) भी होगा । बलाका मी शुक्र- 
सिचनके विना ही गर्भ धारण करती है। इसप्रकार लोक प्रसिद्धि है ॥ १९॥ 


सत्यानन्दी-दीपिका 
$ 'पश्चम्यामाहुतावापः पुरुष वचसो भवल्ति' (पाँचवीं आहुतिमें जल पुरुष संज्ञक होता है) 
यह विधि ओर पाँचवीं आहुतिके विना जल पुरुंष संज्ञक नहीं होता यह निषेध, इसप्रकार एकवाक्यके 
दो अर्थ माननेसे वाक्य भेद होता है। इसलिए पाँचवीं आहुतिमें जल, पुरुष संज्ञक होता है, इसमें 
तात्पयं है+ मनुष्य देहमात्रकी उत्पत्तिमें मी आहुति संख्याका नियम नहीं है। यह आहुति संख्याका 
नियम तो चन्द्रलोकमें जाने और लोटने वालोंके लिए है । चन्द्रलोकमें पत्चाग्नि विद्या और दृष्ट आदि 
कर्म रहित मी नहीं जाते, वे विश्येष कमंके बलसे मनुष्य झरीर त्यागके अनन्तर भी मनुष्य शरीर 


ग्रहण करते हैं, उनका देह भी आहुतिं संख्या नियमके विना ही अन्य भतोंत्रे सम्बन्धित जलसे 
आरम्म होता है ॥ १८ ॥ 


अधि० ४ सू० २०-२२ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासद्दित ५८९, 


क्‍ दशनाच ॥| २०॥ 

पदच्छेद--दर्शनात्‌, व । 

सूत्रा्थं-- क्योंकि लोकमें ऐसा ही देखनेमें आता है। 

अपि च चतुविधे भूतग्रामे जरायुज्ञाण्डजस्वेदजोदड्धिज्जलक्षणे स्वेदजोद्धिज्यो- 
रन्‍न्तरेणेव प्राम्यधर्म मुत्पत्तिदर्शनादाहुतिसंख्याना द्रो भवति। एवमन्यत्रापि भविष्यति २० 

ननु तेषा खब्वेषां भूतानां त्रीण्येव बीजानि भवन्ति 'आण्डजं जीवजपुद्चिजम ( छा० 
६।३।१ ) इत्यत्र तिविध एवं भूतग्रामः श्रूयते, कथं चतुविधत्व॑ भूतग्रामस्य प्रतिज्ञातमिति ? 
अन्नोच्यते-- 

तृतीयशब्दावरोधः संशोकजर्य ॥ २१॥ 

पदच्छेद- तृतीयशब्दावरोध:, संशोकजस्य । 

सूत्नाथ--( संशोकजस्थ ) संथोकज-स्वेदज प्राणियोंका ( तृतीयशब्दावरोध: ) तृतीयशब्दसे 
उड्धिज्जशब्दसे उपसंग्रह होनेसे विरोध नहीं है । 

# आण्डज जीवजमुन्ठतिजम” ( छा० ६।३॥३ ) इत्यत्र तृतीयनोद्धिजजशब्देनेव स्वेद- 
जोपसंग्रहः क्तः प्रत्येतव्यग, उभयोरपि स्वेदजोद्धिजञयोभूस्युदकोड्ेदप्रभवत्वस्य तुल्य- 
त्वात्‌। स्थावरोद्धेंदात्त विलक्षणो जज्ञमोद्धेद इत्यन्यत्र स्वेदजोद्धिजयोमदवाद 
इत्यविरोधः ॥ २१॥ 

( ४ साभाव्यापत्त्यधिक रणम्‌ | खू० २२ ) 
सामाव्यापत्तिरुपपत्तेः ॥ २२॥ 
पदच्छेदू--सामाव्यापत्ति:;-उपपत्ते: । 

सूताथ --इस लोकमें लोटते समय उन जीवोंको ( सामाव्याप्ति: ) आकाश आदिसे साम्यकी 
प्राप्ति होती है, ( उपपत्तें: ) क्योंकि ऐसा ही उपपन्न होता है। 

# इष्टादिकारिणश्रन्द्रमसमारुह्य तस्मिन्यावत्संपामुषित्वा ततः सानुशया अवरोह- 


और चार प्रकारके भूत समूहमें जरायुज, आण्डज, स्वेदग, और उडज्विज्जरूपमें से स्वेदज और 

उद्धिज्जमें ग्राम्य धर्म (स्त्री पुरुष संपक) के विना ही उत्पत्ति देखनेसे आहुति संख्याका आदर नहीं है, 
उसी प्रकार अन्यत्र ( अनिष्ट आदि कारीकी देहोत्पत्तिमें ) भी होगा ॥ २० ॥ 

परन्तु तिषां खल्वेषां०' ( उन पक्षी आदि प्रसिद्ध प्राणियोंके तीन ही बीज होते है-आण्डज, 
जीवज ( जरायुज ) और उड्विज्ज ) इस श्र॒ुतिमें तीन प्रकारका ही भूत समुदाय सुता जाता है, तो 
फिर यहाँ मत समुदाय चार प्रकारका है, ऐसी प्रतिज्ञा किस प्रकार की गई है ? इसपर कहते हैं-- 

भआाण्डजं जीवजमुद्धिज्जम्‌०” (आण्डज-पक्षी आदि, जीवज-मनुष्य आदि और उच्द्रिज्ज-वक्षादि) 
इसमें ततीय उद्धिज्जश्ब्दसे ही स्वेदजका उपसंग्रह किया गया समझना चाहिए, क्योंकि स्वेदद और 
उज्ज्ज इन दोनोंमें मी भूमि और उदकका क्‍ भेदन कर उत्पन्न होना तुल्य है। स्थावरके उज्गदसे तो 
जज्भमका उज्गंद विलक्षण है। इसप्रकार स्वेदद ओर उदज्धिज्जका भेदवाद अन्यत्र [ वणित | है, 
इसलिए विरोध नहों है ॥ २१ ॥ 

सत्यानन्दी-दीपिका 


# स्वेदज ओर उद्धिज्जका भेद कथन तो “आण्डजानि च जारुजानि च स्वेदजानि च उद्धि- 
जांनि च' ( ऐत० ५।३ ) ( आण्डज, जरायुज, स्वेद और उद्धिज्ज ) इस ऐतरेय श्रुतिमें स्पष्ट है । 
: इसलिए छान्दोग्य और ऐतरेय श्रुति प्रतिपादित तीन तथा चार संख्यामें कोई विरोध नहीं है । चतुविध 


+ भूतोंका विचार प्रसंगसे किया गया है, इसलिए यह सिद्ध हुआ कि अनिष्ट आदि कारियोंकी चन्द्रलोक- 
प्राप्ति नहीं, होती ॥ २१ ॥ 


९.० ब्रह्मसूत्र-शाड्ू रभाष्य | आ० ह पा० * 


न्तीत्युक्तम। अथावरोहप्रकार: परीक्ष्यते। तत्रेयमवरोहश्रुतिभेवति-“अयैतमेवाध्वानं पुनर्नि 
बतन्ते यथेतमाकाशमाकाश्ञाद्वायुं वायु भूव्वा घूमो भवति घूमो भूत्याऊश्न॑ भवत्यभ्र भूत्वा मेघो भवरति 
मेघो भूत्वा प्रवषति' ((छा० ५।१०।५ ) इति। तत्र संशयः-किमाकाशदिस्वरूपमेवावरोहन्तः 
प्रतिपयन्ते कि वाकाशादिसाम्यमिति । तत्र प्रापं तावतू-आकाशादिस्वरूपमेव प्रतिपद्यन्त 
इति | कुतः ? एवं हि श्रुतिभवति। इतरथा लक्षणा स्यात्‌ | श्रुतिलक्षणाविद्यये च श्रुतिर्न्या- 
य्या नलक्षणा | तथा च वायुभू त्वा घूमो मवति! इत्येवमादीन्यक्षराणि तत्तत्स्वरूपोपप- 
त्तावाज्ज स्येनावकव्पन्ते। तस्मादाकाशादिस्वरूपप्रतिपत्तिरिति। # एवं प्राप्ते ब्रम:-आका- 
शादिसाम्यं प्रतिप्चन्‍्त इति। चन्द्रमण्डले यद्म्मयं शरीरमुपभोगार्थ मारब्धं तदुप तो गक्षये 
सति प्रविलीयमान स्‌ क्ष्ममाका शसमं भवति, ततो वायोबशमेति, ततो धघूमादिभिः संपृच्यत 
ति। तदेतदुच्यते-यथेतमाकाशमाकाशा द्वायुम! ( छा० ५।१०।५ )इत्येबमादिना। कुत एतत्‌ ? 
उपपत्तेः।एवं छों तदुपपद्यते | नह्यन्यस्यान्यभावो मुख्य उपपच्यते | आकाशस्वरूपप्रतिपत्तो च 
वाय्वादिक्रमेणावरोहो नोपपद्यते | विभुत्वोच्चाकाशेन नित्यसंबद्धत्वान्न तत्सादश्यापत्तेर- 
यह कहा गया है कि इष्ट आदि कारी चन्द्रछोकमें आरोहणकर वहाँधर कमंफलोपभोग पयंन्‍्त 

रहकर वहाँसे अनुशय सहित अवरोहण करते हैँ । अब अवरोह प्रकारकी परीक्षा की जाती है।. वहाँ 
“अथैतमेवाध्वानं ०” ( कमंफल भोगानन्तर पुन: इसी मार्गपते जिस प्रकार गये थे उसीप्रकार लौटते हैं । 
वे पहले आकाशको प्रात होते हैं और आकाशसे वायुको, वायु होकर वह धूम होता है और धूम होकर 
अन्न होता है, अभ्र होकर मेघ होता है, मेघ होकर बरसता है ) यह अवरोह श्रुति है। उसमें संशय 
होता है--क्या अवरोहण करनेवाले आकाश आदि स्वरूपको ही प्राप्व होते हैं, अथवा आकाश आदिके 
साम्यको ? उसमें आकाश आदि स्वरूपको ही प्राप्त होते हैं, ऐसा प्राप्त होता है। किससे ? 
इससे कि ऐसी ही श्रुति है। अन्यथा लक्षंणा होगी । श्रुति और लक्षणाके संशयमें श्रुतिका ग्रहण 
उचित है लक्षणाका नहीं । उसोप्रकार 'बायुभूत्वा-घूमो मवति' ( वायु होकर धम होता है ) इत्यादि 
अक्षर मी तत्‌ द॒द स्वरूपकी प्राप्तिमें अनायास ही उपपन्न होते हैं, इससे आकाश आदि स्वरूपको 
प्राप्ति है। सि०--ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैं--आकाश आदिके साहइथको प्राप्त होते हैं। चन्द्र- 
मण्डलमें जो जलमय शरीर उपमोगके लिए आरम्म हुआ था वह उपमोगके क्षय होनेपर प्रविलीन होता 
हुआ आकाशके समान सूक्ष्म होता है, अनन्तर बायुके वश-अधीन होता है उसके पश्चात्‌ धूम आदिसे 
सम्बद्ध होता है। वह 'यथतमकाशम' ( जिस प्रकार गये थे उसीप्रकार लोटते हैं प्रथथ आकाशको 
प्राप्त होते हैं, आकाशसे वायुको प्राप्त होते हैं ) इत्यादि श्रुतिसि कहा जाता है। यह किससे ? उप- 
पत्तिस । यह ऐसा ही उपपन्न होता है। अन्यका अन्यभाव मुख्य उपपन्न नहों होता, और आकाश 
स्वरूपकी प्राप्ति होनेपर वायू आदि क़मसे अवरोह उपपन्न नहीं होता। आकाश्के विशु 
होनेसे और उंसके साथ नित्य सम्बद्ध होनेसे आकाशके साहश्य प्राप्तिसि भिन्न उसका सम्बन्ध नहीं 


सत्यानन्दी-दीपिका 
# पूर्वमें 'तृतीयं स्थानम/ इस स्थान शब्दको दो मागके उपक्रम सामथ्यंसे तृतीय मार्गकां 
डपलक्षक कहा गया है। परन्तु यहाँ ऐसी श्रुति नहीं है। इसप्रकार प्रत्युदाहरण संगतिसे पृवपक्ष है । 
# समानो मावो रूप॑ येषां ते सभावास्तेषां मावः सामाब्यं सारूप्यं-सादृश्यम्‌ ।! समान 
एक सा भाव-धम है जिनका वे समाव हैं उनका माव सामाव्य-साहर्य है, क्योंकि उसकी उपपत्ति 
है यह सूत्रका व्युत्पत्तिलभ्य अर्थ है, उसको आगे स्पष्ट करते हैं। “यथेतमकाशमाकाशाद्वायुम चन्द्र 
मण्डलमें फलोपभोगके अनन्तर वह अनुशयी जीव आकाञ्य॒ तुल्य सूक्ष्म होता है, अनन्तर पिण्डीकृत 


अधि० ५ सखू० २३ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दी पिकासहित ५९१ 


' न्यस्तः्संबन्धों घटते। भ्रुत्यसंभवे च लक्षणाश्रयर्ण न्याय्यमेब । अत आकाशादितुल्य- 
तापत्तिरेवाआञाकाशा दिभाव इत्युपचयंते ॥ २२ ॥ 
( ५ नातिचिराधिकरणम्‌ । सखू० २३ ) 
नातिचिरेण विशेषात्‌ ॥ २३॥ 

पदच्छेदू--न, अतिचिरेण, विशेषात्‌ । 

सूत्नाथं--जीव ( नातिचिरेण ) स्वल्पकाल ही आकाश आदिके साथ समानरूपसे रहकर 
व॒श्द्वारा पृथिवीमें प्रवेश करता है, ( विशेषात्‌ ) क्योंकि “अतो वे दुनिष्प्रपतरम्‌' इत्यादि श्रतिमें 
विशेष देखनेमें आता है । 

# तत्राकाशादिप्रतिपत्तो प्राग्वीद्यादिप्रतिपत्ते मंचति विद्ययः-कि दीघ काले पूर्वपूर्व- 
सादश्येनावस्थायोत्तरोत्तरसाद श्यं गच्छन्त्युताल्पमव्पमिति। तत्रानियमः, नियमकारिणः 
शास्त्रस्याभावादिति। एवं प्रात इद्माह-ना(तिचिरेणेति। अद्पमव्प कालमाकाशादिभावे 
नावस्थाय वर्षधाराभिः सहेमां भुवमापतन्ति। कुत एतत्‌ ? विशेषद्शनात्‌। तथाहि 
वोह्यादिभावापत्ते रनन्तरं विशिनष्टि--अतो व खलु दुननिष्प्रपतरम” ( छा० ५।१०।६ ) इति। 
तकार एकरुछान्दस्यां प्रक्रियायां लुप्तो मन्तव्यः । -दु्निष्प्रपततरं दुनिष्क्रमतरं दुःखतरम- 
स्मादूवोद्यादिभावान्निःसरण भवतीत्यथः। तदत्र दुःखं निष्प्रपतनं प्रदशयन्पूवषु सुख 
निष्प्रपतनं दर्शायति ।+ सुख दुःखता विशेषश्चाय निष्प्रपतनस्य कालाल्पत्वदीघेत्वनिमित्तः। 
तस्मिन्न वधो शरीरानिष्पत्ते रुपभोगासंभवांत्‌ । तस्माद्वीद्यादिभावापत्तेः प्रागल्पेनेव 

का लेनावरोहः स्यादिति ॥२३॥ 

घटता है। और श्रतिके असंभवमे लक्षणाका आश्रयण उचित ही है । अत: आकाश आई साहव्य प्राप्ति 
ही यहाँ आकाश आदि भाव है, ऐसा उपचार किया जाता है ॥२२॥ 

यहाँ ब्रीहि आदि भावकी प्राप्तिके पृुव 'अकाश आदिकी प्राप्तिमें संशय होता है, क्या दीघं-दीघें 
काल प॒व॑-प॒व॑ साहश्यसे अवस्थित होकर उत्तरोत्तर साहश्यको प्राप्त होते हैं अथवा अल्प-अल्प काल ? 
उसमें नियम नहीं है, क्‍योंकि नियम करनेवाला शास्त्र नहीं है। ऐसा प्राप्त होनेपर यह कहते हैं--- 
“नातिचिरेण' अल्प-अल्प काल आकाश आदिरूपसे अवस्थित होकर वृष्टि धाराओंके साथ इस पृथिवीपर 
आ गिरते हैं। यह किससे ? विशेषदर्शनसे । जैसे कि त्रीहि आदि भाव प्राप्तिके अनन्तर “अतो वे 
खलु०' ( इस प्रकार यह निष्क्रमण निवचय ही अत्यन्त कष्ट प्रद है ) इस प्रकार विशेष कहते हैं । इसमें 
एक “'त' छान्दस प्रक्रियामें लत हुआ समझना चाहिए । दुनिष्प्रपततर-दुरनिष्क्रततर इस ब्रीहि आदि 
मावसे निःसरण दुःखतर होता है, ऐसा अथं है। यहाँ वह वचन दुःख पूर्वक नि.सरण दिखलाता 
हुआ पृव॑मावोंमें सुख पूर्वक निःसरण दिखलाता है। निष्क्रमणमें सुखत्व योर दुःखत्वका यह विशेष 
कालके अल्पत्व ओर दीघंत्व निमित्तक है, क्योंकि उस अवधिमें शरीरकी निष्पत्ति-उत्पत्ति न होनेसे उपमोग 
का असंमव है। इसलिए ब्रीहि आदि भाव प्राप्तिसे पुत अल्पकालमें ही अवरोहण होना चाहिए ॥२३॥। 

सत्यानन्दी-दीपिका 

अतिसुक्ष्म लिज्भोपहित होकर वायु द्वारा इतस्तत होता हुआ वायु सम 'होकर फिर धूमरूप होता है, 


वहांसे अभ्ररूप पुनः मेघरूप होकर वृध्द्वारा पृथिवीपर आकर ब्रीहि, यह आदिखरूप होता है, यह श्रुति 
का सिद्धान्त अथ है। अवरोहमें विविध भूत साम्य होनेका अनुसंधान करनेसे वराग्य होता है ॥२२॥ 


# अनुशयी जीवका आकाश आदिसे सादुब्य कहकर अब विलम्ब और अविलम्ब गतिके 


विषयमें विचार करते हैं। पृवपक्ष में अधिक काल आकाश आदि साहश्यसे जीव रहता है, सिद्धान्तमें 
जल्प-अल्प काल, “अतो वे खलु' इस श्रतिमें विशेषरूपसे कहा गया है कि ब्रीहि आदि मावमें आनेपर 


५९२ श्रद्मसूत्र-शा डूर भाष्य [ अ० ३ पा० १ 


( ६ अन्याधिप्ठटिताधिकरणम्‌ सतू० २४-२७ ) 
अन्याधिष्ठितेषु पूवंबद्भिलापात्‌ || २४ ॥ 


अन्याधिष्ठितेषु, पृववदर्भिलापात्‌ । 
सूत्राथ--अनुशयी जीव पृववके समान (अन्याधिष्ठितेषु) अन्य जीवोंसे अधिष्ठित ब्रीहि आदियें 
केवल सम्बन्धित होते हैं, ( पृबंबदर्भिलापात्‌ ) क्योंकि आकाश आदि भाबके सम.न कथन है । 

4 तस्मिन्नेवावरोहे प्रवर्षणानन्तरं पठ्यते-'त इह घ्रीहियवा ओषधिवनस्पतय स्तिलमाषा 
इति जायन्ते' (छा० ५१०६) इति। तत्र संशयः-किमस्मिन्नवधो स्थावरजात्यापन्नाः स्थावर- 
सुखदःखभाजो 5 नदाययिनो भवन्त्याहोस्विस्क्षेत्रज्ञान्तराधिष्टिते षु स्थावरदरी रेषु संश्लेष- 
मात्र गच्छन्तीति | कि तावत्प्राप्म्‌ ? स्थावरजात्यापन्नास्तत्सुखढुःखभाजो 5नुशयिनो भव 
न्तीति |कुत एतत्‌/जनेमुख्याथत्वोपपत्ते:,स्थावरभावस्य च श्रतिस्मृत्योरुपभोगस्थानत्व- 
प्रसिद्ध, पशुहिसादियोगाच्ेष्टादेः क्मजातस्यानि छ्फलत्वोपपत्ते), तस्मान्म॒ुख्यमेवेदमनु 
शयिनां वीद्यादिजन्म, श्वादिजन्मबत्‌। यथा भश्वयोनि वा सकरयोनि वा चण्डालयोनि 
वेति मख्यमेवानुशयिनां श्वादिजन्म तत्सुखदुःखान्वितं रवति। एवं बीह्यादिजन्मापीति । 

# एवं प्राप्ते ब्रम:-अन्यजीवेरचिष्टितेषु बीह्मादिषु संसग्मात मनुशाायिन्तः प्रतिपच्यन्ते, न 








उसी अवरोहके विषयमें प्रवषण-व॒ृष्टिके अनन्तर पढा जाता है---'/त इह० ( तब वे जीव इस 
लोकमें धान, जो, ओषधि, वनस्पति, तिल और उदड़रूप होकर उत्पन्न होते हैं ) उसमें संशय होता 
है कि क्या अनुशयी जीव इस अवधिमें स्थावर जाति प्राप्त हुए स्थावरके सुख दुःखके भागों होते हैं 
ह्थवा अन्य जीवोंसे अधिष्ठित स्थावर शरीरोंमें केवल संश्लेष-संसगंमात्र प्राप्त करते हैं? तब क्‍या 
प्राप्त होता है ? पृत्रपक्षी---अनुशयी जीव स्थावर जातिको प्राप्त होते हुए उसके सुख दुःखके भागों 
होते हैं। यह किससे ? इस कि इसमें जन धातुका मुख्याथ- उपपन्न होता है। और स्थावरमाव 
श्र्‌ति और स्मृतिमें उपमोगका स्थानरूपसे प्रसिद्ध है, पशु हिंसादिके योगसे इष्ट आदि कम समूहमें 
बनिष्ट फलत्व उपपन्न होता है। इसलिए अनुशयी जीवोंका यह ब्रीहि आदि रूपसे जन्म श्वान आदि 
लन्मके समान मुख्य ही है, जैसे श्वयोनि, सुृकरयोनि अथवा चण्डालयोनि इस प्रकार अनुश्ययी जीवों 
का श्वान आदि जन्म मुख्य ही है और उसके सुख-दु :खस्ते अन्वित होते हैं, वंसे श्रीहि आदि जन्म भी । 
सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैं--अनशयी जीव अन्य जीवोंसे अधिष्ठित ब्रीहि आदियें 
संसगमात्र प्राप्त करते हैं, किन्तु उनके सुख-दु:खके मागी नहीं होते । पृबंबतृ-- आकाश आदि भावके 

सत्यानन्दी-दीपिका 

यहाँसे निकलना दृष्कर होता है, क्योंकि अन्नरूपमें, मक्षण करनेवालेमें, स्त्रीगभमें जानेपर अधिक 
समय लगता है। इस श्रुति वचनसे सिद्ध होता है कि आकाशभावसे लेकर प्रथिवीमें आने तक अल्प- 


अल्प कालमें अवरोहण' होता है। त्रीहि आदि मावसे निग्गमनमें विलम्ब होता है, इस प्रकारके 
अनुसंधानसे वराग्य होता है ।। २३ ॥ 


#जायन्ते' ( जन्म लेते हैं ) इस श्रुतिके होनेसे और पृव॑ अधिकरणमें आकाश आदिसे वृष्टि 
पयेन्त साहद॒यके कथनसे “तत्र” इत्यांदिसे संशय कहते हैं। 'स्थांणुमन्येडनुसंयन्ति! ( अन्य स्थाणु- 
भावको प्राप्त होते हैं) और “शरीरजैः कर्मंदोषेर्याति स्थावरतां नरः” ( घरीरसे उत्सनन्‍त कमंदोषसे 
मनुष्य स्थावरत्वको प्राप्त होता है ) इस प्रकार श्रुति और स्मृतिमें स्थावरभाव कमंफलके उपभोगका 
स्थान कहा गया है, क्योंकि “न हिंस्यात्सर्वा भूतानि' यह सामान्य श्रुति हिंसाका निषेध करतो है ओर 
'अग्नीधोमीयं॑ पश्मालभेत' इस विशेष श्रतिवाक्यसि यज्ञमें पशु हिसाका विधान है। इन श्रुतियोंका 


अधि० ६ सू० २४ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासद्दित पण्रे 


तत्खुखदुःखभाजो भवन्ति, पूर्ववत्‌ | यथा वायुधूमादिभावो5चुशयिनां तत्संइलेषमात्रम, 
एवं वीह्यादिभावोषपि जातिस्थावरेः संइलेषमात्रम्‌। कुत एतत्‌ ? तद्वदेवेदञाप्यमि- 
लापात्‌, को5मिलापस्थ तद्दद्भावः ? कर्मंव्यापारमन्तरेण संकीतनम्‌। यथाकाशादिषु 
प्रव्षणान्तेषु न कंचित्कर्मव्यापारं परामु शत्येवं॑ वीह्यादिज़न्मन्यपि, तस्माज्नास्त्यत् 
सुखदुःखभाक्त्वमनुशयिनाम्‌ ।' यत्र तु सुखदुःखभाकत्वमभिप्रेति, परामसशति तत्र 
कमव्यापारम-रमणीयचरणाः कपूयचरणा इति च । अपि च मुख्येषनुशयिनां वीह्मादि- 
जन्मनि वीद्यादिषु छूयमानेषु कण्ड्य मानेषु पच्यमानेषु भकश्यमाणेषु च तद्भिमानिनो 5 जु- 
शयिनः प्रवसेयु।। यो हि जीवो यच्छरीरमभिमन्यतें स तस्मिन्पीड्यमाने प्रवसतीति 
प्रसिद्धम्‌ | तत्र वीह्यादिभावाद्रे तःसिग्भावो5नुशयिना नामिलप्येत | अंतः संसर्गमात्र- 
मनुशयिनामन्याधिष्टितेषु वीह्यादिषु भवति । एतेन जनेमुख्याथंत्व॑ प्रतित्रुयादुपभोग- 
स्थ(नत्व॑ च स्थावरभावस्य । नच वयमुपभोगस्थानत्व॑ स्थावरभावस्यावजानीमहे । 
भवत्वन्येषां जन्तूनामपुण्यसामथ्यंन स्थावरभावमुपगतानामेतदुपभोगस्थानम्‌ , चन्द्र- 
मसस्त्ववरोहन्तो5नुशयिनो न स्थावरभावमुपभुअत इत्याचश्महे ॥ २४ ॥ 


समान । जैसे अनुशयी जीवोंका वायु, धूम आदि भाव उनके साथ फेवल संसगंमात्र है, वंसे ही ब्रीहि 


आदि भाव स्थावर जातिके साथ संसग्रमात्र है। यह किससे ? इससे कि उसके समान यहाँ मी कथन 
है । अभिलापका उसके समान माव किया है ? कमंव्यापार ( फल ) के विना कथन । जेसे आकाश 


आदिसे लेकर वृष्टि पय॑न्त श्रुति किसी भो कमव्यापारका परामर्श नहीं करती, वसे ब्रीहि आदि जन्ममें 
भी । इसलिए वहाँ अनुशयी सुख-दुःखके भागी नहों हैं। जहाँ तो सुख दुःखका मागित्व श्रुतिको 
अभिप्रेत है वहाँ 'रमणीयचरणाः कपूयचरणा:' इस प्रकार कर्म व्यापार ( फल ) का परामश करतो 
है, और अनुशयी जीवोंका त्रीहि आदि जन्म मुख्य होनेपर तो व्रीहि आदिके काटनेपर, कूटे जानेपर, 
पकाये जानेपर और मक्षण किये जानेपर उनके अंभिमानी अनुद्ययी जीवोंका प्रवास होना चाहिए, 
क्योंकि जो जीव जिस शरीरका अभिमानी होता है वह उस दथरीरके पीड़ित किये जानेपर प्रवास करता 
है, यह प्रसिद्ध है । ओर वहाँ अनुशयियोंके त्नरोहि आदि भावस्रे रेत। सिज्चन मावका कथन नहीं होना 
चाहिए । अतः अनुशयी जीवोंका अन्य जीवोंसे अधिष्ठित ब्रीहि आदियें संसगंमात्र होता है। इससे 
'जनु' धातुके मुख्याथंत्व और स्थावरमावके उपमोग स्थानत्वका निराकरण करना चाहिए ।। स्थावर- 
भावके उपभोग स्थानत्वकी हम अवज्ञा ( इनकार ) नहीं करते । किन्तु अपुण्यके सामथ्यंसे स्थांवर- 


मावको प्राप्त हुए अन्य जीवोंको वह उपमोगका स्थान हो, परन्तु हम ऐसा कहते हैं कि चन्द्रलोकसे 
अवरोहण करनेवाले अनुशयी जीव स्थावरभावका उपभोग नहीं करते ॥ २४ ॥ 


सत्यानन्दी-दी पिका 
अपना-अपना काये है, इससे इृष्ट आदि कारीको भी पशु हिंसा आदि पापकें योगसे स्थावरमभाव होता 
है, अत: उनके सुख-दुःखके मांगी होते हैं । 

& यो यो शन्नमत्ति यो रेतः सिद्चति तक्लय एव सवरति' (छा० ५१०६) (जो-जो अनुदायी 
सम्बन्धित उस अन्नको भक्षण करता है ओर जो-जो रेतका स्त्रीमें सिचन करता है, तद्रप ही वह जीव 
हो जाता है ) इस वाक्यशेषमें व्रीहि आदियें प्रविष्ट अनुशयी जीवोंका अल्नद्वारा वीयंके आधान कर्ता 
पुरुषसे जो योग कहा गया है, उसकी अन्यथा अनुपपत्तिसे भी 'त इह ब्रीहियवा''जायन्ते' यह जन्म- 
भरति ग़ोण है | दूसरी बात यह मी है कि यदि श्रुतिको अनुशयी जीवोंका मुख्यरूपसे ब्रोहि आदि भाव 
अभिप्रेत. होता, तो ब्रीहि आदि देहका नाश होनेपर देहीका उत्क्रमण अवश्य होता है, तो फिर “यो 
रेत: सिल्चति तर्ूय एवं भवति” इस श्रुतिवाक्यसे विरोध होगा। इससे यहाँ केवल सम्बन्धमात्र 


५९७ ब्रह्मसूत्र-शाडूरभाष्य [ श० ३ पा० * 


अशुद्वमिति चेन्न शब्दात्‌ू ॥ २५॥ 
पदन्छेद--अशद्धम्‌, इति, चेत्‌, न, शब्दात्‌ । 
सूत्राथ--अग्निष्टोम आदि याग पशुहिसा आदिके योगसे ( अशुद्धम्‌ ) अशुद्ध है, (इति चेन्न) 

ऐसा यहि कहो तो युक्त नहीं है, ( शब्दात्‌ ) क्‍योंकि वह श्र॒ति प्रमाणक है । 
पुनरुक्तम--पदशुहिसादियोगादशुद्धमाध्वरिक .कम, तस्यानिशष्टमणि फल- 
मवकबपत इत्यतो मुख्यमेवानुशयिनां बीह्यादिजन्मास्तु, तत्ंं गोणी कल्पना:नथिकेति, 
तत्परिहियते-न, शास्त्रहेतुत्वाद्र्माधमविज्ञानस्थ । अय॑ धर्मोष्यमधर्म इति शास्त्रमेव 
विज्ञाने कारणम्‌ , अतीन्द्रियत्वात्तयोः, अनियतदेशकालनिमित्तत्वात्च--यस्मिन्देशे काले 
निमित्ते च यो घम्मो5नुष्ठीयते स एव देशकालनिमित्तान्तरेष्वधर्मों भवति, तेन शास्त्रा- 
इते धर्मांथमंविषयं विज्ञानं न कस्यचिदस्ति । शास्त्राच्च हिसानुग्रहाद्ात्मकी ज्योति- 
छोमो धर्म इत्यवधारितः, स कथमशुद्ध इति दाक्‍यते वक्‍तुम ? नन्नु न हिंस्यात्सर्वा 
भूतानि' इति शास्जमेव भूतविषयां हिसामधर्म इत्यवगमयति। बाढम, उत्सर्गस्तु सः । 
.अपवादः--- अप्नीषोमीय पञ्चुमाछमेत' (यजु०) इति । उत्सर्गापवादयोश्र व्यवस्थितविषय- 
त्वम्‌ | तस्माद्विशुद्धं कर्म वेदिकम, शिश्रेरनुष्ठीयमानत्वादनिन्धमानत्वाच्य । तेन न तस्य 
प्रतिरूषं फल जातिस्थावरत्वम्‌। नच इद्वादिजन्मवदपि व्रीतद्यादिजन्म भवितुमहंति । 
तद्धि कपूयचरणानधिकृत्योच्यते, नेवमिह वेशेषिकः कश्चिद्धिकारोपस्ति । अतश्रन्द्र- 
मण्डलस्खलितानामनुशयिनां वीद्यादिसंइलेषमाजं तद्भाव इत्युपचयंते ॥ २५ ॥ 


जो यह कहा गया है कि पशु हिसादिके योगसे यज्ञकम अशुद्ध है, उसका अनिष्ट फल भी हो 
सकता है, इससे अनुथयी जीवोंका त्रीहि आदि जन्म मुख्य ही हो तो उसमें गौणी कल्पना अनथंक 
. होगी, अब उसका परिहार किया जाता है--नतहीं, क्योंकि धर्म और अधमविज्ञान शास्त्रहेतुक है । 
यह धर्म है ओर यह अधर्म है इस विज्ञानमें द्वास्त्र ही कारण है, क्‍योंकि वे दोनों अतीन्द्रिय हैं और 
उनके देश, काल और निमित्त अनियमित हैं, जिस देश, काल और निमित्तमें जिस धमंका अनुष्ठान 
किया जाता है वही अन्य देश, काल और निमित्तमें अधर्म हो जाता है, इससे शास्त्रज्ञानके विना 
धर्माधमं विषयक ज्ञात किसीको नहीं होता । हिंसा अनुग्रह आदि रूप ज्योतिष्टोम धमंरूपसे शास्त्रसे 
निदिचित हुआ है, वह अशुद्ध है, ऐसा कैसे कहा जा सकता है । परन्तु न हिंस्यात्सर्वा भूतानि' यह शास्त्र 
ही भूतविष्यक हिंसा अधर्म है, ऐसा अवगत कराता है। ठीक है, किन्तु वह तो उत्सगं है। और 
'अभ्नीषोमीयं पशुमालभेत' ( अग्नीषोमीय पशुका आलमन करे ) यह अपवाद है। उत्सग और अप- 
बादकी विषय व्यवस्थित ( मिन्न-भिन्न ) है। इसलिए वंदिक कर्म विशुद्ध है, क्योंकि शिष्ट पुरुष उसका 
अनुष्ठान करते हैं और वह निन्दा करने योग्य नहीं है । इससे स्थावररूपसे प्रतिकुल जन्म उसका फल 
नहों है । रवान आदि जन्मके समान भी ब्रीहि आदि जन्म नहीं हो सकता, क्योंकि ज॑ंसे वह ( श्वानादि- 
जन्म ) कपूयचरणोंका अधिकार कर कहा जाता है, वंसे यहाँ ( ब्रीहि आदि रूपसे जन्ममें ) कोई 
विशेष अधिकार नहीं है। इसलिए घन्द्रमण्डलसे सरखलित-गिरनेवाले अनुशयी जीवोंका ब्रीहि आदि 
भाव-ब्रीहि आदि संसगमात्र है, ऐसा उपचार किया जाता है॥ २५ ॥ 

सत्यानन्दी-दीपिका 

अभिप्रेत है। अत। चन्द्रछोकसे अवरोहण करनेवाले अनुशयी जीव स्थावर सम्बन्धी सुख-दुःखका 
उपभोग नहीं करते ॥ २४ ॥ 

'# पशिस्यात्सवा भूतानि यह उत्सग है, अम्नीषोमीयं पशुमालभेत यह अपवाद-बाधक शास्त्र 
हे है छह | हल्का बाध होता है। यदि ऐसा न माना जाय तो यह अपवादशास्त्र 


ड 
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रेतःसिग्योगोज्य ॥ २६॥ 
छेद--रेत:सिग्योगः, अथ । 

सूत्राथं--त्रीहि आदि भावके अनन्तर अनुशयी जीवोंका रेत:सिग्माव होता है, क्योंकि 
यो रेवः सिद्चति” इत्यादि श्रतिमें ऐसा कहा गया है । 

इृतश्व वीद्यादिसंशलेषमाज्र तद्भावो यत्कारणं ब्रीद्यादिभावस्यानन्तर मनुशयिनां रेत:- 

सिग्भाव आम्नायते-यो यो हाज्नमत्ति यो रेतः सिश्नति तद्भय एव सवति' (छा० ५१०६) इति । 

नचात्र मुख्यो रेतःसिग्भावः संभवति। चिरज़ातो हि प्राप्योवनो रेतःसिग्भवति । कथमिवा- 

नुपचरितं तद्भावमयमानाज्नानु गतो 5नुशयी प्रतिपयद्यते ? तत्र तावद्वश्य॑ रेतःसिग्योग एव 

रेतःसिग्भावो5स्युपगन्तव्यः | तद्दद्वीद्यादिभावो5पि बीह्यादियोग एवेत्यविरोधः ॥२६॥ 
योनं। शरीरम्‌ ।| २७॥ 

पदच्छेद--योनेः, शरीरम्‌ । 

सूत्राथ---(योने:) योनिमें वीयं सेचनके अनन्तर उस योनिसे सुख दुःख फलोपमोगके लिए 
( शरीरम्‌ ) योग्य शरीर उत्पन्त होता है, क्योंकि 'रमणीयचरणाः” इत्यादि श्ञास्त्र कहता है । 

& अथ रेतःसिग्भावस्थानन्तरं योनों निषिक्ते रेतसि योने रधिशरी रमनुशयिनाम नु॒- 
शयफंलोपभोगाय जायत इत्याह शास्त्रम-'तिद्य इह रमणीयचरणा:” (छा० ५।१०।७) इत्यादि । 
तस्माद्प्यवगम्यते नावरोहे वीह्यदिमावावसरे तच्छरीरमेव सुखदुःखान्वितं भवतीति । 
तस्माद्‌ वीह्यादिसंडलेषमात्रमनुशयिनां तज्जन्मेति सिद्धम्‌ ॥२७॥ 

इति श्रीमच्छंकरमगवत्पूज्यपादक्ृरतो शारीरकमीमांसामाष्ये तृतीयाध्यायस्य प्रथमः पादः ॥१॥ 


और इस हेतुसे भी ब्रोहि आदि माव व्रीहि आदि सरलेष-संस्ग मात्र है, क्योंकि यो यो ह्यज्न- 
मत्ति०' ( जो जो अनुशथी सम्बन्धित उस अन्नका भक्षण करता है, जो जो वीयका सेचन ( आधान ) 
करता है, उसका रूप हो व्रह अनुशयी जीव होता है ) इस श्रकार ब्रोहि आदि भावके अनन्तर अनुशयी- 
जीवोंकी रेत:सिग्माव श्रुति है। और यहाँ रेतःसिग्माव मुख्य नहीं हो सकता, क्योंकि चिरकालसे 
उत्पन्न और प्राप्त यौवनवाला रेत:सिग _ ( वीय्यंका आधान कर्ता ) होता है। खाये हुए अन्नके साथ 
अनुगत हुआ अनुशयी जीव आधान क्रियाके कर्ताका भाव उपचारके विना किस प्रकार प्राप्त करेगा 
इससे वहाँ रेत: सेचत कर्वाके साथ सम्बन्ध हो रेत:सिग्माव है, ऐसा अवश्य स्वीकार करना चाहिए 
इसी प्रकार ब्रोहि आदि भाव भी ब्रीहि आदिके साथ सम्बन्ध ही है, इसलिए विरोध नहीं है ॥ २६ ॥ 

रेतःसिग्माव--रेत:ः सेचन कर्ताके साथ सम्बन्ध होनेके अनन्तर योनिमें वीय प्रक्षेप होनेपर 
अनुद्ययी जीवोंका अनुशय-कर्म फलोपभोगके लिए योनिके आश्रित दरीर उत्पन्न होता है, इस प्रकार 
तद्य इृह रमणीयचरणाः०” ( उन अनुशयी जोवोंमें जो पुण्पश्ञालो हैं ) इत्यादि श्रुति कहती है। 
इससे भी ऐसा अवगत होता है कि अवरोह होनेपर त्रोहि आदि भावके अवसरमें उस अनुशयी जीवका 
सुख दुःखसे अन्वित शरीर ही नहों होता है। इसलिए अनुशयी जीोवोंका ब्रीहि आदि जन्म ब्रीहि आदि 
संइलेषमात्र है, ऐसा सिद्ध हुआ ॥ २७ ॥ 
स्वामी सत्यानन्द सरस्वती कृत झाइरमाष्य-साषानुवादके तृतीयाध्यायका प्रथम पाद समाप्त ॥१॥ 

३०-५० ७णहछ४0--*+*-- 
सत्यानन्दी-दी पिका 

अनवकाश होनेसे व्यधथ सिद्ध होगा । इसलिए श्ास्त्र विहित होनेसे यागमें पशु हिसा निषिद्ध नहीं है । 
वस्तुत: राग आदिसे प्राप्त हिसाकी निवृत्तिके लिए “न हिसस्‍्यात्‌०' यह सामान्य श्रति है, इसलिए 
इसका “अज्लीषोमीयं ०' इस विशेष श्रतिके साथ कोई विरोध नहीं हे ॥ २५ ॥ 


५९६६ प्रह्सूत्न-शाडूरभाष्य | अ० रे पा० १ 


वृतीयाध्याये द्वितीय; पाद३ । 


[ अन्न पादे तत्त्वंपदार्थपरिशोधनविचारः ] 
॥ इस पादमें तत्‌, त्वम्‌ पदार्थ परिशोधनका विचार है ॥। 


( १ संध्याधिकरणम । सू्‌० १-६ ) 


संध्ये सृष्टिरह हि ॥१॥ 

पदच्छेद--संध्ये, सृष्टि, आह, हि । 

ख्ञाथ--६( संध्ये ) स्वप्नावस्थामें ( सृष्टि: ) सृष्टि व्यावहारिक सत्य है, (हि) क्योंकि (आह) 

अथ रथान्‌' यह श्रुति ऐसा ही कहती है । 

#& अतिक्रास्ते पादे पश्चाग्निविद्यामुदाह्॒त्य जीवस्य संसारगतिप्रभेदः प्रपश्चितः । 
इदानीं तु तस्येबावस्थामेदः प्रपञूच्चते । इदमामनन्ति-स यत्र प्रस्वपिति! (बृह०४।३॥९) 
इत्युपक्रम्य न तन्न रथा न रथयोगा न पन्थानो भवन्त्यथ रथानरथयोगान्पथः सूजते' (बह०४।३।१०) 
इत्यादि | तत्न संशायः-कि प्रबोध इव स्वप्ने5पि पारमाथिकी स्टृष्टिगाहोस्विन्मायामयीति ! 
तत्र तावत्प्रतिपद्यते-संध्ये तथ्यरूपा खष्टिरिति। संध्यमिति स्वप्नस्थानमाचष्टे, वेदे 
प्रयोगद्शनात्‌ संध्यं तृतीय स्वप्नस्थावम' (बरृह ० ४।३।९) इति । द्वययोलॉकस्थानयोः प्रबोध 
संप्रसादस्थानयोरबा संचों मवतीति संध्यम ! तस्मिन्संध्ये स्थाने तथ्यरूपेव सश्टिमंवितु- 
महँति। कुतः ? यतः प्रमाणभूता श्रुति रेवमाह-अथ रथान्रथयोगान्पथः सूजते' (बृह० 3।३।१०) 
इत्यादि । स हि कर्ता' इति चोपसंहारादेवमेवावगम्यते ॥१॥ 


गत पादमें पश्चाग्ति विद्याका उदाहरण देकर जीवकी संसार गतिका प्रभेद विस्तार से कहा गथा 
है। अब तो उसकी ही मिन्न-भिन्न अवस्थाएं विघ््तारपृवंक कही जाती हैं। “स तत्न प्रस्वपिति! ( वह 
जहाँ सोता है ) इस प्रकार उपक्रम कर “न ततन्न रथा०” ( उस अवस्थामें न रथ हैं, न रथमें जोते 
जानेवाले अश्व आदि हैं ओर न मार्ग ही हैं, परन्तु वह रथ, रथमें जोते जानेवाले अश्व आदि और 
रथके मार्गोकी रचना कर लेता है ) इत्यादि श्रुति कहती है। उसमें संशय होता है--क्या जाग्रतुके 
समान स्वप्नमें भी पारमाथिक ( व्यावहारिक ) सृष्टि है अथवा मायामयी ? पूबपक्षी--स्वप्नावस्थामें 
तथ्यरूप सृष्टि है, वहाँ ऐसा प्राप्त होता है । संध्य स्वप्नावस्थाको कहते हैं, क्योंकि 'संध्यं तृतीय स्वप्न- 
स्थानम' ( तृतीय स्वप्न स्थान संध्य है ) इस प्रकार वेदमें प्रयोग देखनेमें आता है। दो, लोक स्थान 
अथवा प्रबोध ओर सुषुष्ति अवस्थाकी जो संधिमें होता है, वह संध्य कहा जाता है । उस संध्य अवस्थामें 
सत्यरूप ही सृष्टि हो सकती है। किससे ? इससे कि “अथ रथान्‌० ( वह रथ, रथमें जोते जानेवाले 
अश्व और रथके मार्गोकी रचना करता है ) इत्यादि प्रमाण मृत श्र्‌ति ऐसा कहती है, क्‍योंकि 'स हि 
कर्ता! ( वही कर्ता है ) और इस प्रकारके उपसंहारसे ऐसा ही अवगत होता है ॥ १ ॥ 

सत्यानन्दी-दीपिका 

# केस करनेवालोंका गति और आगतिरूप संसार दुर्वार है। इस प्रकार विचार करनेसे 
वराग्य होता है, जो तत्त्वज्ञानकी उत्पत्तिमें परम्परया साधन है ॥ २७ ॥ 
स्वामी सत्यानन्द सरस्वती कृत 'सत्यानन्दी-दीपिका' के तृतीयाध्यायका प्रथम पाद समाप्त ॥ १ ॥ 


४-5 
# गत पादमें वराग्य सिद्धिके लिए पच्चारित विद्याके उदाहरणसे गति और आगतिका विशेष 
विचार किया गया है। अब वराग्यद्वारा साध्य 'तत्‌, व्वम! पदार्थका विवेक जो वाक्याय॑ ज्ञानका 
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निर्मातारं चेके पुत्रादयथ्॑ ॥ २॥ 


पदच्छेद--निर्मातारम्‌ , च, एके, पुत्रादयः, च | 

सूत्रा्थं--( व ) और ( एके ) कुछ शाखावाले स्वप्नमें ( निर्मातारम्‌ ) कामोंका निर्माता 
परमात्मा है, ऐसा कहते हैं, यहाँ ( पुत्रादयः ) पुत्र आदि काम शब्दसे अभिप्रेत हैं, क्योंकि श्रुतिमें 
काम शब्दसे उनका कथन है । 

88 अपि चेके शाखिनो5स्मिन्नेव खंध्ये स्थाने कामानां निर्मातारमात्मानमाम- 
नन्ति--य एप सुप्तेषु जागति काम काम पुरुषो निर्मिमाण:” ( क5० ७८ ) इति। पुआ्रादयश्य 
तत्र कामा अभिप्रेयन्ते--काम्यन्त इति । ननु कामशब्देनेच्छाविशेषा एयोच्येरन , न, 
“शतायुषः पुत्रपोत्रान्वणीष्व' ( क० १।२३ ) इति प्रकृत्यानते 'कामानां त्वा कासभाजं करोमि 
( क० १।२४ ) इति प्रकृतेषु तत्र तत्र पुत्रादिषु कामशब्दस्य प्रयुक्तत्वातू। प्राज्ञ चेन 
निर्मातारं प्रकरणवाक्यशेषाण्यां प्रतीमः। प्राज्ञस्य हीदं॑ प्रकरणम्‌ “अन्यत्र घर्मादन्यत्ना- 


ओर कुछ शाखावाले इसी स्वप्नावस्थामें 'य एष सुप्तेषु०' ( इन्द्रिय आदिके सुप्त होनेपर 
जो यह पुरुष अपने इच्छित पदार्थोकी रचना करता हुआ जागता रहता है ) इसप्रकार कामोंका 
निर्माता आत्माको मानते हैं। वहाँ पुत्र आदि कामशव्दसे अमिश्रत हैं, क्योंकि उनकी कामना की 
जाती है। परन्तु कामशब्दसे इच्छाविशेष ही कहने चाहिए ? ऐसा नहीं, क्‍योंकि 'शतायुषः०? ( हे 
नचिक्रेता ! तु सो वर्षकी आयुवाले पुत्र और पौत्र माँग ले ) ऐसा प्रस्तुत कर अन्तमें 'कामानां०! ( मैं 
तुझे कामनाओंको इच्छानुसार भोगनेवाला किये देता हूँ ) इसअकार तत्‌ तत्‌ स्थानमें प्रकृत पुत्र 
आदिमें काम शब्दको प्रयक्त किया गया है। इसके निर्माता इस प्राज्षको हम प्रकरण और वाक्यशेषसे 
प्रतीत करते हैं। क्योंकि 'अन्यत्र घर्माद०' ( वह धमंसे पृथतः! और अधमंसे पृथक है ) इत्यादि यह 

सत्यानन्दी-दीपिका 

साधन है उसका इस पादमें निरूपण किया जाता है। इसप्रकार हेतुहेतुमद्भाव संगतिसे द्वितीयपादका 
आरम्भ है। इस पादके “न स्थानतो5पि' इस ११ सूत्रके पहले उद्देश्यकूपसे प्रथम जिज्ञासित 'त्वम! 
पदार्थका अवस्थाओंद्वारा विवेचन है। तदनन्तर पाद समाप्ति पयेन्त “तत्‌' पदा्थंका विवेचन है । 
यहाँ यह ज्ञातव्य है कि 'तत्त्तमसि” इस वाक्यमें 'तत्‌' 'त्वम्‌' यहाँपर 'त्वम! को उहेदय कर 'तत' का 
विधान किया गया है, इसलिए उद्दश्यरूपसे त्वम्‌' का प्रथम विवेचन है और विधेयरूपसे प्रतिपादित 
'तत्‌” का अनन्तर । गत पादमें जीवकी गति और आग्रतिके विचारसे जाग्रदवस्‍्थाका निरूपण किया 
गया है । अब उस क्रमसे त्वम्‌? पदार्थमें स्वयं ज्योतिष्ठतव सिद्ध करनेके लिए स्वप्नावस्थाका निरूपण 
किया जाता है। जाग्रदवस्थाके अनन्तर होनेवालो स्वप्तावस्था श्रुतिमें प्रतिपादित है, उसको उद्देश्यकर 
रथ आदिका अमाव और उसकी सृष्टि दोनों कहे गये हैं। इसको 'तत्र'! आदिसे कहते हैं। 'आरम्मण' 
अधिकरणमें प्रपच्च मात्रमें पारमार्थिकत्वका निषेध किया गया है। परन्तु पूर्व पक्षमें स्वप्नसृष्टि सत्यरूप 
है, क्योंकि अथ रथान इत्यादि श्रुति है। तथा उपक्रम और उपसंहारसे कर्ता मी एक ही है। 
यहाँ संध्य स्वप्नावस्थाको कहा जाता है । पृवपक्षमें जाग्रत्‌ अवस्थाके समान स्वप्नसे भी जीवके लिए 
विवेक असिद्ध है ओर सिद्धान्तमें स्वप्न प्रतीतिमात्र होनेसे विवेक सिद्ध है, जिससे जीवमें स्वयं प्रकाशत्व 
सिद्ध होता है ॥ १ ॥ द 

# “स्वप्नार्था: सत्याः प्राशनिर्मित्तत्वात्‌ आकाशादिवत्‌”' ( स्वप्नके पदार्थ सत्य हैं, क्योंकि 
प्राशसे निर्मित हैं, जंसे आकाश आदि ) इसप्रकार श्रुति और अनुमानसे स्वप्न सृष्टि जागरित सृष्टिके 
समान सत्य सिद्ध होती है ॥ २॥ 





९९९८ ब्रह्मचज-शाडू र भाष्य [ आ० ३ पा० २ 


धर्मात! ( क० २।१४ ) इत्यादि, तद्बिषय पव च॑ वाक्यशेषोषपि--“तदेव झुक्र तदूबह्म 
तदेवास्तमुच्यते । तस्मिल्लोकाः श्रिताः सब तदु नात्येति कश्चन! ( क० ५।८ ) इति। प्राज्कतंका 
च सष्टिस्तथ्य रूपा समधिगता जागरिताश्रया, तथा स्वप्नाश्रया:पि सृष्टिमंवितुमहंति। 
तथा च अ्रतिः---अथो खल्वाहुर्जागरितदेश एवास्यथष दृति यानि झोव जाप्रत्पश्यति तानि सुप्त 
( बृह० ४।३।१४ ) इति स्वप्नजागरितयोः समाननन्‍्यायतां श्रावयति। तस्मात्तथ्यरुपव 
संध्ये स्ूष्टिरिति ॥२॥ 

एवं प्राप्त प्रव्याह-- 


मायामात्र तु कात्स्नयेंनानभिव्यक्तस्वरूपत्वात्‌ ॥ ३॥ 

पदच्छेद्‌ू---मायामात्रमू, तु, कार्त्स््येन, अनभिव्यक्तस्वरूपत्वात्‌ । 
सूत्राथं--( तु ) शब्द पृव॑पक्षकी व्यावृत्ति करता है, (मायामात्रम्‌) स्वप्न सृष्टि मायामात्र है, 
क्योंकि (काह्स्न्येंन) देश, काल आदि समस्त धर्मोते (अनभिव्यक्तस्वरूपत्वात) अभिव्यक्त स्वरूप नहीं है । 
हु # लुदाब्दः पक्ष व्यावतयति । नेतद्स्ति-यदुक्त संध्ये सखृष्टिः पारमार्थिकीति । 
मायेव संध्य सष्टिनं परमार्थगन्धो5प्यस्ति । कुतः ? कात्स्यनानभिव्यक्तस्वरूपत्वांत्‌ । 
नहि कात्सन्यन परमाथथवस्तुधमंणाभिव्यक्तस्वरूपः स्वप्नः । कि पुनरत्र कात्स्न्यमभिप्रेतं 
देशकालनिमित्तसंपत्तिर्बाधश्व । नहि परमाथथव स्तुविषयाणि देशकालनिमित्तान्यवाधश्र 
वप्ने संभाव्यन्ते । न तावत्स्वप्ने रथादीनामुचितो देशः संभवति । नहि संदृते देहदेशे 
रथादयो5वकाशं लभेरन | स्थादेतत्‌ू-बहिद्‌ हात्स्वप्नं दृढष्यति, देशान्तरितद्वव्यग्रहणात्‌। 
दशयति च अभ्रतिबहिदहात्स्वप्नम्--बहिष्कुलायादसततश्र रित्वा । सो ईयते5झतो यन्न कामम््‌ 


प्राज्ञका ही प्रकरण है । ओर “तदेव शुक्र ०' ( वह शुद्ध है, वह ब्रह्म है और वही अमृत कहा जाता है 

उसमें सब लोक आश्रित हैं, कोई मी उसका उलद्भधून नहीं कर सकता ) यह वाक्यरेष भी तद्विषयक 
ही है। जसे प्राज्कतृंक जाग्रत्‌ आश्रय सृष्टि सत्यरूपसे निश्चित की गई है, बसे स्वप्न आश्रय सृष्टि मी 
हो सकती है। इसीप्रकार “अथ खल्वाहुः:०' ( इससे अवश्य ही कोई ऐसा कहते हैं कि यह ( स्वप्न 
स्थान ) इसका जाग़रित देश ही है, क्योंकि जिन पदार्थोकी यह जाग्रमेपर देखता है, उन्हींको सोया 


हुआ भी देखता है ) यह श्रुति स्वप्न और जाग्रदवस्थाकी समान रीतिका श्रवण कराती है; इसलिए 
स्वप्नमें सत्यरूप ही सृष्टि है ॥ २ ॥ 


ऐसा प्राप्त होनेपर निराकरण कहते. हैं--- 


तु दब्द पृवपक्षकी व्यावृत्ति करता है। जो यह कहा ग्रया है कि स्वप्नमें सृष्टि पारमाथिक है 
यह नहीं है, स्वप्तमें सृष्टि माया ही है उसमें तो परभाथंका गन्ध-लेशं मी नहों है। किससे ? इससे 


कि उसका सर्वात्मना स्वरूप अभिव्यक्त नहों है। समंस्‍्ते परमांथ वस्तुके .घमसे स्वप्न अभिव्य॑त्तस्वरूप 


नहीं है । परन्तु यहाँ कात्स्यसे क्या अभिप्रेत है? देश, काल, निर्मित्तरूप संपत्ति और अंबोध अभि 
प्रेत हैं। परमाथ वस्तु विषयक देश, काल, निमित्त ओर अंबाघ स्वण्नेमें संमाव्य नहीं हैं । रथ भादि 


का स्वप्नमें उचित देश संमव नहीं, क्योंकि संकीण देंह देशमें रथ आदि अवकाश प्राप्त, नहीं कर 
सकंगे । यह शद्धा होती है कि देहसे बाहर स्वप्न देखेंगा, कारण कि देशसे व्यवधान वाले परदार्थोका 


ग्रहण होता है। ओर “बहिष्कुलायाद ०” ( वह अमृतघर्मा शरीरसे बाहर विचरता है, जहाँ वासना 
होती वहाँ चला जाता है ) यह श्रति देहसे बाहर स्वप्व दिखलाती है ओर ऐसी स्थिति, ग्रेति और 


सत्यानन्दी-दीपिका क्‍ 
# 'स्वप्नरथादयः प्रातीतिकाः जाग्रद्रथादी क्ल॒घ्तसामम्री विना दृष्टत्वात्‌ झक्तिरुप्यादिवव' 
( स्वप्न रथ आदि प्रातिमासिक हैं, क्योंकि जागरित रथ आदियमें क्लुप्त सामग्रीके विना देखे जाते हैं, 


अधि० १ खू० ३ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित शरद, 


(बृह० ४।३।१२) इति। स्थितिगतिप्रत्ययभंदश्वय नानिष्क्रान्ते जन्तों सामअस्यमश्ष॒वीतेति- 
नेत्युच्यते, नहि सुप्तस्य जन्तोः क्षणमात्रेण योजनशतान्तरितं देशं पयतुं विपयंतु च ततः 
सामथ्य संभाव्यते । क्चिच्च प्रत्यागमनवर्जितं स्वप्न॑ श्राववति-कुरुष्वहमद्य शयानो 
निद्रयाउभिप्लुतः स्वप्ने पश्चालानभिगतश्चास्मिन्प्रतिबुद्धश्वे ति । देहाच्चेदपेयात्पञ्चा लेष्वेव 
प्रतिबुध्येत तानसावप्रिगत इति, कुरुष्वेव तु प्रतिब॒ुध्यते, येन चाय देहेन देशान्तर- 
मच्नुवानो मन्यते तमन्ये पाश्वस्थाः शयनदेश एव पदयन्ति । यथाभूतानि चाय देशान्त- 
राणि स्वप्ने पश्यति न तानि तथाभूतान्येव भवन्ति ।परिधादवंश्रेत्पच्येज्ञापग्रद्वद् स्‍्तुभूतमर्थ- 
माकलयेत्‌ | दशयति च श्रुतिरन्तरेव देहे स्वप्नम्‌-स यत्रेतत्स्वप्ल्यया चरति' इत्युपक्रम्य 
'स्वे शरीरे यथाकामं परिवतते '(बृह ० २१।१८) इति। अतश्र श्र॒त्युपपत्तिविरोधाहहिष्कुलायश्रु ति- 
गॉोणी व्याख्यातव्या- बहिरिव कुलायादसतश्ररित्वेति। यो हि वसन्नपि शररीरे न 
तेन प्रयोजनं करोति स बहिरिव शारीराद्धवतीति । स्थितिगतिप्रत्ययभेदो5प्येव॑ सति 
विप्रलम्भ एवाभ्युपगन्तव्यः | कालविसंवादो५पि च॒ स्वप्ने भवति-रजन्यां सुप्तो वासरं 
भारते वष मनन्‍्यते । तथा मुहतंमात्रवतिनि स्वप्ने कदाचिद्वहुवर्षपूगानतिवाहयति। 
निमित्तान्यपि च स्वप्ने न बुद्धये कमंणे वोचितानि विद्यन्ते। करणोपसंहाराद्धि नास्य 
रथादिय्रिहणाय चश्लुरादीनि सन्ति | रथादिनिर्व॑त॑नेपि कुतो5सय निर्मेषमात्रेण सामथ्य॑ 
दारूणि वा । बाध्यन्ते चेंते रथादयः स्वप्नदष्टाः प्रबोधे । स्वप्न एवं चेते सुलभबाघा 


प्रतीतिका भेद जीवके शरीरसे बाहर निकले विना संगत नहीं हो सकता । नहीं, ऐसा कहते हैं, क्योंकि 

सुप्त जीवमें सेकड़ों योजनोंसे व्यवहित देशको क्षणमात्रमें प्राप्त करने ओर वहाँसे लोटकर आनेकी सामथ्थ 

की संमावना नहीं की जा सकती;-ओर कहीं 'मैं इसी कुरुदेशमें सोता हुआ निद्रासे अभिभूत होकर 

स्वप्नमें पंचाल देशोंमें गया था और पुनः यहींपर जाग गया! इसप्रकार [| प्रबुद्ध पुरुष ] प्रत्यागमनके 

विना [ पाश्च स्थ लोगोंको ] स्वप्न सुनाता है। यदि देहसे निकल गया होता तो पंचाल देशोंमें जागता, 

क्योंकि यह उन देशोंमें गया था, किन्तु कुरुदेशमें ही जाग्रत्‌ होता है, तो जिस देहसे यह अपनेको अन्य 

देद व्याप्त मानता है, उस देहको अन्य समीपस्थ लोग शयनदेशमें ही देखते हैं। यह जिसप्रका रके देशा- 

न्तरोंको स्वप्नमें देखता है वे उसी प्रकारके नहीं होते । यदि दौड़ता हुआ (पदार्थ) देखे तो जागरितके 

समान यथार्थ अथंको ग्रहण करना चाहिए, और 'स यत्रेतत्‌ ०' (जिस समय यह आत्मा स्वप्नवृत्तिसे विच- 

रता है) ऐसा उपक्रम कर 'स्वे शरीरे ०” (यह अपने शरीरमें यथेच्छ विचरता है) इसप्रकार श्रुति शरीरके 

भीतर ही स्वप्न दिखलाती है। अतः श्रुति और उपपत्तिसे विरोध होनेसे 'बहिष्कुलाय' यह श्रुति गौणी 
है, ऐसा व्याख्यान करना चाहिए--'मानो देहसे बाहर अमृतधर्मा भ्रमण कर' जो शरीरमें रहता हुआ 
भी उससे प्रयोजन नहीं रखता वह शरीरसे बाहर-सा होता है। ऐसा होनेपर स्थिति, गति और प्रत्यय- 

भेदका भी विभ्रम ही स्वीकार करना चाहिएं । स्वप्नमें काल विरोध भी होता है, रातको सोया हुआ 

मारतवषंमें दिन मानता है। इस प्रकार मुहतं मात्रवत्ति स्वप्नमें बहु वष॑ समुदायका अतिवहन करता 

है और स्वप्नमें ज्ञान अथवा कमके लिए उचित निम्मित्त मी विद्यमान नहीं होते, क्योंकि इन्द्रियोंके 
उपसंहार होनेसे रथ आदि ग्रहण करनेके लिए इसे चक्षु आदि भी नहीं हैं। इस प्रकार निमेषमात्रमें 

क्‍ सत्यानन्दी-दीपिका द 

जैसे शुक्तिरजत आदि) इसंसे वे मायामात्र हैं-अंविद्याका परिणाममात्र हैं, और कात्स््य देश, काछ, 

निमित्त और अबाघ यथाथ वस्तु विषयक होते हैं, शुक्तिरजतके समान प्रातिमासिक स्वप्त पदार्थोमें 
नहीं होते । जिन पदार्थोंको स्वप्नमें जंसे देखता है वे वंसे नहीं होते, स्वप्नमें वृक्ष आदि पदाथ दौड़ते 
हुए दिखाई देते हैं किन्तु होते स्थिर हैं, अतः स्वप्न पदार्थ जागरितके समान सत्य नहीं है ॥ ३ ॥ 


६०० ब्रझसूच-शाडुरभाष्य | आ० दे पा० २ 


भवन्ति, आद्यन्तयोव्यभिचारद्शंनात्‌। रथो्यमिति हि कदाचित्स्वप्ने निर्धारितः 
क्षणेन मनुष्यः संपद्यते, मनुप्योपयमिति निर्धारितः क्षणेन वृक्षः। स्पष्ट चाभाव॑ रथा- 
दीनां स्वप्ने श्रावयति शास्त्रमू-न तत्र रथा न रथयोगा न पन्‍्थानो मवन्ति' (बरृह>० ४।३।१०) 
इत्यादि । तस्मान्मायामात्र स्वप्नद्शनम्‌ ॥३॥ 


सचकश्र हि श्रुतेराचक्षते च तद्रिदः ॥ ४॥ 


पदच्छेद--यू चक:, च, हि, श्रदेट, आचक्षते, च, तद्विद: । 

सूत्रा्थ--( सूचक: ) स्वप्न मविष्यत॒के शुभ और अशुमका सूचक है, (हि) क्योंकि (श्रते:) 
यदा कमसु' इत्यादि श्र तिसे ऐसा अवगत होता है (च ) और ( तद्विदः ) स्वप्न शास्त्रवेत्ता मो 
( आचक्षते ) स्वप्नको शुभाशुमका सूचक ही कहते हैं । 

# मायामाजत्वात्तहि न कथ्चित्स्वप्ने परमाथ्थंगन्धो ५स्तीति नेत्युच्यते सूृच्कश्च हि 
वप्नो भवति भविष्यतोः साध्वस।चुनोः । तथा हि श्रयते-'यदा कमसु कास्प्रेपु स्त्रियं स्वप्नेषु 

यति । समृद्धि तत्र जानीयात्तस्मिन्स्वप्ननिद्श ने! (छा० ५॥२।८) तथा पुरुष कृष्णं कृष्णदन्तं 

पश्यति स एन हन्ति इत्येवमादिभिः स्वप्नेर चिरजी वित्वमावेद्वत इति श्राववति। आचक्षते. 
च स्वप्नाध्यायविदः-- कुअ्षरारोह णादीनि स्वप्ने धन्यानि खरयानादीन्यघन्यानि' इति। मन्त्र- 
देवताद्रव्यविशेषनिमित्ताश्च केचित्स्वप्ना, सत्याथगन्धिनो भवन्तीति मन्यन्ते। तञापि 
भवतु नाम सूच्यमानस्य वस्तुनः सत्यत्वं, खूचकस्य तु स्त्रोदर्शनादेभ॑वत्येव वेतथ्यं बाध्य- 
रथ आदि निर्माणके लिए इसे सामथ्यं अथवा लकड़ी कहाँ हैं ? स्वप्न दृष्ट ये रथ आदि पदाथे जाग्रतू 
होनेपर बाधित हो जाते हैं, स्वप्नमें इनके बाध सुलूम होते हैं, कारण कि स्वप्नके आदि और अन्तमें 
इनका व्यमभिचार देखनेमें आता है, यह रथ है, ऐसा कमो स्वप्नमें निदिचित हुआ पदाथे क्षणमें मनुष्य 
हो जाता है, यह मनृष्य है, ऐसा निर्धारित हुआ क्षणमें वृक्ष हो जाता है, इसलिए 'न ततन्न रथा० 
( उस स्वप्नावस्थामें न रथ हैं, न रथमें जोते जानेवाले अश्व आदि हैं और न मार्ग ही हैं ) इत्यादि 
शास्त्र स्वप्नमें रथ आदिंका अमाव स्पष्ट श्रवण कराता है। इससे स्वप्न दर्शन मायामात्र है ॥ ३ ॥ 

मायामात्र होनेसे तो फिर स्वप्नमें परमार्थका कोई गन्ध भी नहीं है, नहीं, ऐसा कहते हैं-- 
स्वप्न मविष्यके शुभ और अशुभका सूचक होता है| ज॑से कि “यदा कमंसु०” (पुरुष जिस समय काम्य 
कमोमें स्वप्नमें सत्रीको देखे तो उस स्वप्नके दर्शंन होनेपर उस कमंमें समृद्धि जाने) यह श्रुति है । 
तथा “कृष्ण दान्तवाले कृष्ण पुरुषको स्वप्नमें देखता है. वह स्वप्न हृष्ट उस स्वप्न द्रष्टाको मार 
डालता है' इत्यादि स्वप्नोंस अल्प जीवित्व सुचित होता है, ऐसा श्रुति श्रवण कराती है। और स्वप्न 
शास्त्रवेत्ता कहते हैं कि स्वप्नमें हाथीपर आरोहण आदि धन्य-शुम हैं और ग्दमपर सवारी आदि 
अधन्य-अशुम हैं । ओर मन्त्र, देवता, द्रव्यविशेष निम्मित्तक कोई कोई स्वप्न सत्य अथसे युक्त होते 
हैं, ऐसा मानते हैं । स्वप्नमें मी सूचित हुई वस्तु मले ही सत्य हो, परन्तु सुचक स्त्री दशन आदि तो 
असत्य ही होते हैं, क्योंकि वे बाध्यमान हैं, ऐसा अभिप्राय है। इससे स्वप्नमें मायामात्रत्व उपपन्न 

सत्यानन्दी-दौपिका 

# यद्यपि मन्त्रके प्रमावसे, देवताके अनुग्रहसे अथवा ओषधि आदिके सेवनसे स्वप्न सत्यके 
सूचक होते हैं और वे सत्य होते हैं, तो भी स्वप्न पदार्थ सत्य नहीं होते ? क्योंकि वे बाधित होते हैं । 
जसे रज्जुसपं, शुक्तिरजत आदि सत्यमय तथा हषके सूचक होनेपर मी बाधित होनेसे प्रतीतिमात्र हैं । 
ओर जो इस पादके प्रथम सूत्रमें 'सन्ध्ये सष्टिराह हि! इसके अनुसार 'अथ रथान्रथयोगान्पथः खजते' 
इस श्र्‌ तिसे स्वप्न यृष्टिकों सत्य कहा गया है वह श्रुति कथन गोण है, वह केवक निमित्तमात्रको 


अधि० १ खू० ४ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासद्ित ६०१ 


मानल्हदित्यभिप्रायः। तस्मादुपपन्नं स्वप्नस्य मायामात्रत्वम्‌। यदुक्तम- आह हि' इति, तदेवं 
सति भाक्त व्याब्यातव्यम । यथा लाइ़लं गवादीनुद्रदतीति निमित्तमात्रत्वादेवमुच्यते 
नतु प्रत्यक्षमेव लाज़लं गवादीनुद्दद्दति | एवं निमित्तमात्रत्वात्सुप्तो रथादीन्सजते स हि 
कतेति चोच्यते, नतु प्रत्यक्षमेव सुो रथादीन्सजति | निमित्तत्वं त्वस्थ रथादिप्रतिभान- 
निमित्तमोद्रासादिदर्शनात्तन्निमित्तभूतयोः सुकृतदुष्क्ृतयोः कतुंत्वेनेति वक्तव्यम्‌ | 
48 अपि च जागरिते विषयेन्द्रियसंयोगादादित्यादिज्योतिव्यंतिकराच्वात्मनः स्वयंज्यो तिष्ठ 
दुविवेचनमिति तद्विवेचनाय स्वप्न उपन्यस्तः। तत्र यदि रथादिसष्टिवचन भ्रत्या नीयेत, 
तदा स्वयंज्योतिष्ठ न .निर्णीतं स्यात्‌ | तस्माद्रथाद्रभाववचन श्र॒त्या, रथादिसश्विचनं तु 
भकक्‍त्येति व्याख्येयम्‌ | एतेन निर्माणश्रवर्ण व्याख्यातम्‌ । यदष्युक्तम- प्राक्मेन॑ निर्मातार- 
मामनन्ति' इृति-तदप्यसत्‌, श्रत्यन्तरे स्वयं विहत्य स्वयं निर्माय स्वेन भासा स्वेन ज्योतिषा 
प्रस्वपिति' (बूह ४।३।९) इति ज्ञीवव्यापार भ्रवणा त्‌ । इह(पि 'य एष सुप्तषु जागति' (क० ७।८) 
इति प्रसिद्धानुवादाज़जीव एवायं कामानां निर्माता संकीत्यते | तस्य तु वाक्यशेषेण तदेव 
शुक्र तद्ब्नहेति जीवभाव॑ व्यावत्य ब्रह्ममाव उपदि्श्यते-तत्वमसि' (छा० ६।९।४) इत्यादि- 
वदिति न ब्रह्मप्रकरंणं विरुष्यते। न चास्मामिः स्वप्नेदपि प्राक्षव्यवहारः प्रतिषिध्यते। 
है। जो यह कहा गया है कि “आह हि' ( क्योंकि श्रुति कहती है ) ऐसा द्वोनेपर-श्र॒ुति और युक्तिसे 
स्वप्नके मायामात्रयत्व सिद्ध होनेपर वहु गौण है, ऐसा व्याख्याव करना चाहिए। जेसे हल बेल 
आदिका वहन करता है, ऐसा निमित्तमात्रसे कहा जाता है। परन्तु हल प्रत्यक्षरूपसे बेल आदिका 
वहन नहीं करता, वसे ही निमित्तमात्रसे सुप्त पुरुष रथ आदिका निर्माण करता है और वही कर्ता 
है, ऐसा कहा जाता है, परन्तु सुप्तपुरुष प्रत्यक्षरूपसे रथ आदिका निर्माण नहीं करता । इसका निमित्तत्व 
तो रथ आदिकी श्रतीतिसे उत्पन्न हष और त्रास आदिके दशनसे उनके निमित्तरूप सुकृत और 
दुप्कतके कतृंरूपसे हैं, ऐसा कहना चाहिए। ओर जाग्रतमें विषय इन्द्रियोंके संयोग््ने और आदित्य 
आदि ज्योति:के संकरसे आत्मार्मे स्वयं ज्योतिष्ठका विवेचन दुष्कर है, श्तः उसके विवेचनके लिए 
स्वप्नका उपन्यास किया गया है। उसमें यदि रथ आदि सृष्टि बचन श्रतिसे ( मुख्यवृत्तिसे ) तत्परक 
लिया जाय, तो आत्माका स्वयं ज्योतिष्ठ निर्णीत नहों होगा । इसलिए रथ आदि अमाव वचव मुख्य- 
व त्तिसे और रथ आदि सृष्टि वदा गौण वृत्तिसे है, ऐसा व्याख्यान करना चाहिए। इससे निर्माण 
श्रतिका व्याख्यान हुआ । और जो यह कहा गया है कि इस प्राज्ञको स्वप्नका निर्माता कहते हैं, वह 
मी युक्त नहीं है, क्योंकि 'स्वयं विहस्य ०” ( स्वयं ही इस स्थल घरीरको अचेतकर तथा स्वयं अपने 
वासनामय देहको रचकर, अन्तः:करण वृत्ति प्रकाशसे तथा स्वयं ज्योतिः स्वरूपसे उस वासनामयकों 
विषय करता हुआ शयन करता है ) इसप्रकार अन्य श्रुतिमें जीव व्यापारका श्रवण है । और 'य एष०' 
(जो यह इन्द्रियोंके सुप्त होनेपर जागता है) यहाँ मी प्रसिद्धके अनुवादसे यह जीव ही कामोंका निर्माता 
कहा जाता है। किन्तु उसका “तदेव झुक्र तदबद्य'० (वही शुक्र है और वह ब्रह्म है) इस वाक्यशेषसे 
जीवमाव व्यावृत्तकर “तत्त्वमसि' इत्यादिके समान ब्रह्ममाव उपदेश किया जाता है, इससे ब्रह्म 
प्रकरणका विरोध नहीं है। और हम स्वप्नमें भी प्राज्ञके व्यापारका प्रतिषेध नहीं करते हैं, क्योंकि वह 


सत्यानन्दी-दी पिका 
लेकर कहा गया है। अतः स्वप्न मोक्ता पुण्य, पाप द्वारा स्वप्न सृष्टिका निमित्तमात्र है, अतः उस 
सुप्तका स्वप्तकतृत्व गौण है । 


# अन्नाय पुरुष: स्वय ज्योति: यह श्रुति स्वप्कको लेकर श्ात्मामें स्वयं ज्योतिष्टुका प्रति 
पादन करती है। रथ आदि सृष्टि वचन रथ आदि सृष्टि परक नहीं है, क्योंकि एक ही श्रतिमें रथ 


६०२ ब्रह्मसूत्न-शाह्वर भाष्य [ अ० ३ पा० २ 


तस्य सवश्वरत्वात्सर्वास्ववस्थास्वधिष्ठात॒त्वोपपत्तेः । पारमाथिकस्तु नाय॑ संध्याश्रयः 
सर्गों वियदादिसगंवदित्येतावत्प्रतिपाथयते ।। नच वियदादिसर्गस्याप्यात्यन्तिकं सत्यत्व- 
मस्ति । प्रतिणादितं हि 'तदनन्यत्वमारम्भणशब्दादिभ्यः” (ब० सू० २।१।१४) इत्यत्र समस्तस्य 
प्रपश्चस्थ मायामात्रत्वम्‌। प्राक्तु ब्रह्मात्मत्वद्शनाद्वियदादिप्रपश्नो व्ववस्थितरूपो 
भवति। . संध्याश्रयस्तु प्रपश्चञः प्रतिदिनं बाध्यत इति, अतो वेशेषिकमिदं संध्यस्य 
मायामात्रत्वमुद्तिम्‌ ॥ ४ ॥ ; 
परामिध्यानाचु तिरोहितं ततो हयस्य बन्धविपययों ॥ ५॥ 

पदच्छेद--पराभिध्यानात्‌, तु, तिरोहितम्‌, तत:, हि, अस्य, बन्धविपयंयौ । 

सूत्रा्थं--( तु ) परन्तु ( अस्य ) जीवका ( तिरोहितम्‌ ) अविद्या आदिसे आवृत्त ऐश्वर्थ 
( पराभिध्यानात्‌ ) परमात्मके ध्याससे अभिव्यक्त होता है, (ततोहिं) क्योंकि ( बन्धविपयंयों ) ईव्वर- 
ज्ञान न होनेसे जीवका बन्ध और ज्ञान होनेसे मोक्ष होता दै। ऐसा न्ञात्वा देव इत्यादि श्रुतिमें 
प्रतिपादित है । 

अथापि स्यात्परस्येव तावदात्मनों 5शो जीवो5ग्नेरिव विस्फुलिज्, तत्रेव॑ सति 
यथाग्निविस्फुलिज्योः समाने दद्दनप्रकाशनशक्ती भवतः, एवं जीवेश्वरयोरपि ज्ञानेश्वय॑- 
शक्ती,ततश्र जोवस्य ज्ञाने श्वर्यवशात्सांकल्पिकी स्वप्ने रथादिसपौटिभ॑विष्यतीति। अन्नोच्यते- 
सत्यपि जीवेश्वरयोरंशांशिभावे प्रत्यक्षमेव जीवस्येश्वरविपरीतधमंत्वम्‌ । कि पुनर्जी वस्ये- 
ध्वरसमानधमंत्व॑ नात्त्येव ! ननास्त्येब, विद्यमानमपि तत्तिरोहितमविद्यांदिव्यवधानात्‌ । 
तत्पुनस्तिरोहितं सत्परमेश्वरमभिध्यायतो यतमानस्य जन्तोविधूतध्वान्तस्य तिमिरतिर- 
स्कृतेव दक्शक्तिरोषधवीर्यादी ध्वरप्रसादात्सं सिद्धस्य कस्यचिदेवाविभवति, न स्वभावत 
एव सवंषां जन्तूनाम्‌ | कुतः ततो हीश्वराद्धेतोरस्य जीवस्य बन्धमोक्षो भवतः । ईश्वर- 

सबका ईश्वर होनेसे सब अवस्थाओंमें मी अधिष्ठाता हो सकता है। परन्‍्नु आकाश आदि सृश्टिके 

समान यह स्वप्न आश्रय सृष्टि पारमाथिक नहीं है, केवल इतना ही प्रतिपादित किया जाता है। और 
आकाश आदि सृष्टि भी आत्यन्तिक सत्य नहीं है, वयोंकि' 'तदनन्यत्वमारम्मणशब्दादिभ्यः इस 
सुत्रमें सम्पुर्ण प्रपञ्चमें मायामात्रत्व प्रतिपादित है। ब्रह्मात्मत्व ज्ञानके पूवं आकाश आदि प्रपञ्न्च व्यव- 
स्थितरूप होता है, और स्वप्न आश्रय प्रपञ्च तो प्रतिदिन बाधित होता है । अतः स्वप्नमें यही विशेष 
मायामात्रत्व कहा गया है ॥ ४ ॥ 

परन्तु ऐसा भी हो कि जंसे विस्फुलिज्भ अग्निका अंश है, वंसे ही जीव परमात्माका अंश है । 
ऐसा होनेपर जसे अग्नि और विस्फुलिड्भमें दहन और प्रकाशन. धक्ति समान है, वंसे जीव और ईदवरमें 
भी ज्ञान और ऐव्वयंशक्ति समान होगी, उससे जीवके ज्ञान और ऐव्व्यंके बलसे स्वप्नमें सांकल्पिकी 
रथ आदि सृष्टि हो जायगी । इसपर कहते हैं-ज्ञीव और ईश्वरका अंश्वांशिमाव होनेपर भी प्रत्यक्ष- 
रूपसे जीवमें ईव्वरसे विपरीत धर्म हैं, तो क्या जीवमें ईश्वरकें समान धमं नहीं हैं ? नहीं है, ऐसा 
नहीं, क्योंकि समान धर्म विद्यमान होता हुआ भी अविद्याके व्यवधानसे वह तिरोहित है। परन्तु वह 
तिरोहित होता हुआ भी परमेश्वरका ध्यात करनेवाले यत्नशील विनष्ट अज्ञान निष्पाप किसी एक सिद्ध 
पुरुषमें ईश्वरके प्रसादसे वह पुन! आविभूंत होता है, जंसे ओषघके बलसे किसी एक प्राणीकी 
रतोंचीसे तिरक्ृत हकशक्ति आविभू त होती है । स्वमावसे सभी प्राणियोंकों ज्ञान ऐश्व्य शक्ति आविभूत 

क्‍ .._सत्यानन्दी-दीपिका 

आदिका अमाव ओर रथ आदि सृष्टि परस्पर विरूद्ध हैं, अतः रथ आदि अमाव वचन मुख्य है और 
रथ आदि सृष्टि वचन गौण है ॥ ४ ॥ 


अधि० १ रु० ६ ] भाषाजुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासद्दित दैण्दे 


स्वरूपापरिज्ञानान्द्रथः, तत्स्वरूपपरिज्ञानात्त मोक्षः। तथा च श्रतिः-- ज्ञात्वा देव॑ सबे- 
पाशापहानिः क्षीणक्लशजन्मसृत्युप्रहाणि: | तस्यामिध्यानात्ततोय देहभेदे विश्वेदत + केवल आप्रकाम 
( रदे० १।११ ) इत्येबमादया ॥ ५॥ 
देहयोगादा सोडपि ॥ ६॥ 

पदच्छेद--देहयोगात्‌, वा, स:, अपि । 

सूत्राथ---( सो5पि ) जीवके ऐश्वयका वह तिरोमाव भी ( देहयोगात्‌ ) देह आदिके योगसे 
होता है । (वा ) शब्द दड्धूा निवृत्त्यथ है। 

कस्मात्पुनर्जीबः परमात्मांश एवं संस्तिरस्कृतज्ञानेश्व्यों भवति ? युक्त तु शाने 
शवयेयोरतिरस्कृतत्व॑ विस्फुलिज्लस्येव दृहनप्रकाशनयोरिति--उच्यते--सखत्यमेयैतत्‌ , 
सो5पि तु जीवस्य ज्ञानेर्वर्यतिरोभावो देहयोगाहेहेन्द्रियमनोलुद्धिविषयवेदनादिथोगा- 
द्राथवति। अस्ति चात्रोपमा-यथा5ग्नेदहनप्रकाशनसंपन्न स्याप्यरणिगतस्थ दहन- 
प्रकाशने तिरोहिते भवतों यथा वा भस्मच्छन्नस्य, एवमविद्याप्रत्युपस्थापितनाम रूपकृत- 
देहद्यपाधियोगात्तद्विवेकश्रमकतो जीवस्य ज्ञानेश्वयंतिरोभावः | वाशब्दो जीवेश्वर- 
योरन्यत्वाशद्ाव्यावृत्यथ:। नन्वन्य एवं जीव ईश्वराद्रस्तु, तिरस्कृतशानेश्वर्यत्वात्‌ , 
कि देहयोगकल्पनया ? नेत्युच्यते-नहान्यत्वं जीवस्येश्वरादुपपद्मयते, 'सेयं देवतैक्षत' (छा० 
६।३।२) इत्युपक्रम्य 'अनेन जीवेनात्मना<नुप्रविश्य/ ( छा० ६।३।२ ) इत्यात्मशब्देन जीवस्य 


नहीं होती । किससे ? 'ततो हि! ईश्वररूप हेतुसे, अस्य-जीवका बन्ध ओर मोक्ष होता है । ईद्वर 
स्वरूपका परिज्ञान न होनेसे बन्ध और उसके स्वरूप परिज्ञानसे मोक्ष होता है। क्योंकि 'ज्ञात्वा देव॑ं० 
( यह में है इसप्रकार परमात्माका ज्ञान होनेपर अविद्या आदि सम्पूर्ण क्‍लेगरोंका नाश हो जाता है 
और क्लेशोंका क्षय हो जानेपर जन्म मृत्युकी निवृत्ति हो जाती है। तथा उसका ध्यान करनेसे शरोर- 


पातके अनन्तर [ विराट और हिरण्थगभकरी अपेक्षा ] कारण ब्रह्महूप सवश्वयमयों तृतोय अवस्थाकी 
प्राप्ति होती है और पुनः: आघप्रकाम होकर कैवल्य पदको प्राप्त हो जाता है ) इत्यादि श्रुति है ॥ ५ ॥ 


परमात्माका अंश होता हुआ मो जीव तिरस्कृत ज्ञानश्वयवान्‌ पुनः क्‍यों होता है ? प्रत्युत जैसे 
विस्फुलिड्रके दहन और प्रकाशन अतिरस्कृत हैं, वसे ईदवरांश जीवके ज्ञान और ऐश्वयं अतिरस्कृत 
होने चाहिए । कहते हैं--यह सत्य है, किन्तु जीवका 'सो5पि” ज्ञानेश्वयं तिरोभाव भी, देहयोगात्‌- 
देह, इन्द्रिय, मन, बुद्धि, विषय, वेदना आदिके योगसे होता है। यहाँ दृष्ठन्त भी है--जेसे दहन 
और प्रकाश सम्पन्न होते हुए मी अरणिमत अग्निके दहन ओर प्रकाशन तिरोहित होते हैं, श्थवा 
जिस प्रकार भस्मसे आच्छादित अग्निके दहन और प्रकाद्य तिरोहित होते हैं, उसी प्रकार अविद्यासे 
प्रत्युपस्थापित ( खड़े किए हुए ) नाम और रूपसे होनेवाली देह "आदि उपाधिके साथ सम्बन्ध 
होनेसे जीवके उपाधिके अविवेकभ्रमसे होनेवाले ज्ञान और ऐश्वयं तिरोहित होते हैं । “वा' शब्द 
जीव और ईश्व रमें अन्यत्व शद्धू। व्यावृत्तिके लिए है। परन्तु जोव ईदवरसे अन्य ही है, क्योंकि उसके 
ज्ञान और ऐश्वय॑ तिरस्कृत हैं, देहयोगकी कल्पनासे क्या प्रयोजन ? ,नहों, ऐसा कहते हैं--जीवमें ईश्वरसे 
अन्यत्व उपपन्न नहों होता, क्योंकि 'सेयं देवतेक्षत' ( उस देवताने ईक्षण किया ) इस प्रकार आरम्म 
सत्यानन्दी-दीपिका 
६ यदि स्वप्नमें प्रतीयमान प्रकाश सत्य हो, तो जाग्रत॒ुके समान आत्माका स्वप्रकाशत्व स्पष्ट 
प्रतीत नहीं होगा । स्वप्नको प्रातिमासिक माननेपर तो उसमें सूय॑ आदि बाह्य प्रकाश और इन्द्रिय 


आदिके न होनेसे भी जो स्वप्न पदार्थोक्ा अवभास होता है वह स्वयं ज्योति) स्वरूप आत्मासे होता है। 
अथ रथानरथयोगान्सूजते' यह साम्पवचन स्वप्नमें सक्यत्वके अमिप्रायप्े नहों है, क्‍योंकि उसी श्रतिमें 





६०७४ श्रह्मसूत्र-शाडू रभाष्य [ आअ० द पा० २ 


परामर्शात्‌ । 'तत्सत्यं स आत्मा तत्वमसि श्रेतकेतो' ( छा० ६१९॥४ ) इति च जीवायोपदिश- 
तीश्वराव्मत्वम्‌ । अतोषनन्‍्य एवेश्वराजीवः सन्‌ देहयोगात्तिरोहितज्ञानेश्व्यों भवति। 
अतश्व न सांकल्पिकी जीवस्य स्वप्ने रथाद्सिष्टिघंटते । # यदि च सांकल्पिकी स्वप्ने 
रथादिसषौिः स्यान्नेवानिष्छं कश्चित्स्वप्नं पश्येत्‌। नहि कश्चिदनिर्ठ्ठ संकल्पयते । यत्पुन- 
रुक्तम--जागरितदेशश्रतिः स्वप्नस्य सत्यत्वं स्थापयतीति न तत्साम्यवचनं सत्यत्वाभि 
प्रायं, स्वयंज्योतिष्टविरोधात्‌ , श्र॒त्येब च स्वप्ने , रथाद्रमावस्थ दर्शितत्वात्‌ | ज्ञागरित- 
प्रभववासनानिर्मितत्वात्त स्वप्नस्य तत्तल्यनिर्भास्त्वाशिप्रायं तत्‌। तस्मादुपपन्नं 
स्वप्नस्य मायामात्रत्वम ॥ ६ ॥ 
( २ तद्भावाधिकरणम्‌ । स्‌ू० ७-८ ) 
तदभावो नाडीषु तच्छृतेरात्मनि च्‌ ॥ ७॥ 

पदच्छेद--तदभाव:, नाडीषु, तच्छते), आत्मनि, च । 

सूत्रा्थं--( तदभावः ) प्रकृत स्वप्नता अमावरूप सुषुप्ति ( नाडीषु ) नाड़ियोंमें प्रवेशके 
द्वारा ( आत्मनि ) आहत्मामें होती है, ( तच्छतः ) क्योंकि तत्‌ तत्‌ श्रुतियोंमें ऐसा ही कहा गधा है । 

+& स्वप्नावस्था परीक्षिता, सुष प्तावस्थेदानी परीक्ष्यतें। तत्रेताः सुषधिविषयाः 
श्रुतयों भवन्ति | कचिच्छ यते--तथत्रेतत्सुप्तः समस्तः संप्रसन्न: स्वप्न न विजानात्यासु तदा 


कर “अनेन जीवेना०' ( मैं इस जीवात्मरूपसे ही उन तीनों देवताओंमें अनुप्रवेश कर नाम, रूपका 
व्याकरण करूँ ) इस प्रकार आत्मशव्दसे जीवका परामश है। “तत्सत्यं ०” ( वह सत्य है, वह आत्मा 
है, है र्वेतकेतु ! वह तु है ) यह श्रुति जोवको ईर्वरात्मएव उपदेश करती है। अठः जंव ईश्वरसे 
अनन्य होता हुआ ही देह सम्बन्धसे तिरोहित ज्ञानइ्वयवान्‌ होता है । इससे जीवको स्वप्तमें संकल्पग्े 
जन्य रथ आदि सृष्टि नहीं घटती है। और यदि स्वप्नमें संकल्प जन्य रथ आदि सृष्टि हो, वो 
कोई भी अनिष्ट स्वप्त नहीं देखे, क्योंकि कोई भी अनिष्ट संकल्प नहों करता । और जो यह कहा गया 
है कि जागरित देश श्रुति स्वप्नमें सत्यववका कथन करती है, किन्तु वह साम्य वचन स्वप्नमें सत्यत्वके 
अभिप्रायसे नहीं है, क्योंकि आत्मामें स्वयं ज्योतिष विरोध होता है और श्रतिसे ही. स्वप्नमें रथ 
आदिका अमाव दिखलाया गया है । जाग्रतमें उत्पन्न हुई वासनासे निर्मित होनेके कारण स्वप्नका 
जाग्रतके समान अवमास होता है, इस अभिप्रायसे वह साम्य वचन है। इसलिए स्वप्नमें माया- 
मात्रत्व युक्त है ॥ ६ ॥ 
स्वप्नावस्थाकी परीक्षा हो चुकी, अब सुषुध्ति अवस्थाकी परीक्षा की जाती है। यहाँ सुष॒ध्ति 
विषयक ये श्र तियाँ हैं । कहीं 'तद्यन्रेतत्सुप्तः ०” ( जिस समय समस्त करणवृत्तिका उपसंहार कर छीव 
सोता है उस समयमें [ बाह्य विषय संपर्क जनित कालुष्य रहित होनेग्ने ] संप्रसन्न होता हुआ स्वप्न- 
क्‍ सत्यानन्दी-दीपिका 
“न तन्न रथा०' इस प्रकार रथ आदिका अमाव सी कहा गया है। यह जो जाग्रत्‌ और स्वप्नका साम्य 
वचन श्र तिमें है, उसका यह अभिप्राय है कि जाग्रत्‌ अवस्थाफे पदार्थोके जैसे स्वप्तमें पदार्थ मान होते 
हैं, परन्तु वे सत्य नहीं है, अतः स्वप्न मायामात्र है ॥ ६ ॥ 
# जीवात्मा स्वयं ज्योति:स्वरूप है, इस निर्णयके लिए स्वप्नावस्थाका निरूपण किया गया है । 
वह ब्रह्म है! अब इसके लिए सुषुप्ति अवस्थाका प्रतियोगि-अनुयोगिभाव संगतिसे विचार किया जाता 
है । 'तथन्रतत्सुष्तः' इस श्र तिमें सुष॒प्तिका स्थान नाड़ी प्रतिपादित है, और “तामिः प्रत्यवस्थप्य' इस 
श्र्‌तिसे सुषुप्तिका स्थान नाड़ी और पुरोतत्‌ कहा गया है, इसप्रकार 'तासु तदा मवति' इसमें पुरीतत्‌ 


अधि० २ सू० ७ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासद्ित ६०५ 


नाडीषु स॒प्तो मवति' (छा० <।६।३ )इति। अन्‍्यत्र तु नाडीरेवानुक्रम्य श्रूयते--तामिः 
प्रत्यवसप्य पुरीतति शेते” ( बृह० २।१।१९ ) इति। तथान्यत्र नाडीरेवालुक्रम्य-तासु तदा 
भवति यदा सुष्ठः स्वप्न न कंचन पश्यत्यथास्मिन्प्राण एबेकथा भवति' ( कौषी० ४।१९ ) इति । 
तथान्यत्र-'य एथोउन्तहृद्य आकाशस्तस्मिम्छेते' (चृह० २।१।१७ ) इति। तथान्यत्र सता 
सोम्य तदा संपन्नो मवति स्वमपीतों मवति' ( छा० ६।८।॥ ) इति। तथा '्राज्ञेनाव्मना संप- 
रिष्वक्तो न॒बह्म किंचन वेद नानतरम! ( बृह० ४|३।२१ ) इति च । तन्न संशयः-किमेतानि 
नाडयादीनि परस्परनिरपेक्षाणि भिन्नानि सुषुप्तिस्थानान्याहोस्वित्परस्परापेक्षयेक 
सुषुत्तिस्थानभिति । कि तावत्पाप्तम ? # मिन्नानीति, कुतः ? प॒का्थत्वात्‌ । नद्येकार्थानां 
कचित्परस्परापेक्षत्वं दश्यते वीहियवादीनाम्‌ । नाडथादीनां त्वेकार्थता सुषुप्तो दृश्यते- 
“नाडीषु र॒पघो मवति' ( छा० 4।६।३ ) पुरीतति शेते”! ( बृह० २।१।१९ ) इति च तज्न तत्र 
सप्तमीनिद शस्य तुल्यत्वात्‌ | नजु नेवं सति सप्तमीनिदं शो दश्यते-'खता सोम्य तदा संपन्नो 
मवति' ( छा० ६।८।१ ) इति, भेषः दोषः, तञ्रापि सप्तम्यथस्य गम्यमानंत्वात्‌ । वाक्यशेषो 
हि तत्रायतनेषी जीवः सदुपसपंती त्याह- अन्यन्नायतनमलब्ध्वा प्राणमेवोपश्रयते” (छा० ६।८।२) 
इति | प्राणशब्देन तत्र प्रकृतस्य सत उपादानात्‌ । आयतनं च सप्तम्यथः। सप्तमीनिद - 


को नहीं जानता, क्योंकि उस समय यह इन चाडियोमें प्रविष्ट होता है ) ऐसी श्रुति है। अन्यत्र तो 


तामि; प्रत्यवसप्य ०' ( उन नाड़ियों द्वारा पूरीततमें बुद्धिकि साथ जाकर वह शरीरमें व्याप्त होकर 
शयन करता है ) इसप्रकार नाड़ीका अनुक्रमणकर सुना जाता है। इसंप्रकार अन्यत्र नाड़ीका अनु- 


क्रमणकर 'तासु तदा भवति०' ( उन नाड़ियोंमें तब होता है जब कि सुप्त कोई स्वप्न नहीं देखता , 
अनन्तर वह इस प्राणमें ही एक होता है ) ऐसी श्रुति है। इसीप्रकार अन्यत्र “यु एषो०' (जो यह 
हृदयमें आकाश है उसमें सोता है) ऐसी श्रुति है। इसीप्रकार अन्यत्र सता सोम्य०' (उस समय हे सोम्य ! 
यह सतसे सम्पन्न हो जाता है यह अपने स्वरूपको प्राप्त हो जाता है ) ऐसी श्रुति है। तथा 'प्राज्ञेनाव्मना०! 
( इसीप्रकार यह पुरुष प्राज्ञात्मासे आलड्धित होनेपर न कुछ बाहरका विषय जानता है और 
न भीतरका ) ऐसी श्रुति है। उसमें संशय होता है--त्रया ये नाड़ी आदि परस्पर निरपेक्ष होकर 
भिन्न भिन्न सुष॒प्ति स्थान हैं अथवा परस्पर अपेक्षासे एक सुषुप्ति स्थान है, तब क्या प्राप्त होता है ? 
पूवंपक्षी-भिन्न स्थान हैं, किससे ? इससे कि एकार्थत्व है। एकार्थक ब्रीहि, यव आदिका कहीं परस्पर 
सापेक्षत्व नहीं देखा जाता है। नाड़ी आदिकी एकाथ्थता तो सुषुप्तिमें देखी जाती है--“नाडीषु राघ्तो 
भवति' 'पुरीतति होते” इसप्रकार तत्‌ तत्‌ श्रुतिमें सप्तमीका निर्देद तुल्य है। परन्तु सता सोम्य०' 
( उस समय, हे सोम्य ! यह सतूसे सम्पन्न हो जाता है ) यहाँ 'सतमें' ऐसा सप्तमीका निर्देश नहीं 
देखा जाता । यह दोष नहों है, क्योंकि वहाँपर भी सप्तमी अथ ग्रम्यमान है। उसमें “आयतना- 
मिलाषी जीव सत्‌में प्रविष्ट होता है”! इसप्रकार वाक्यशेष मी कहता है। क्योंकि “अन्यत्न०' ( अन्यत्र 
स्थान न ॒प्राप्तकर प्राणका ही आश्रय लेता है ) इसप्रकार वहाँ प्राण दब्दसे प्रकृत सत॒का ग्रहण है. 
सत्यानन्दी-दीपिका के 

और परमात्मा जीवके सुषुप्तिस्थान प्रतिपादित हैं, और “य एषो3न्तहंदयः” “सता सोम्य प्राज्षे- 
नाव्मना' इत्यादि श्रुतियोंमें केवल परमात्मा सुषुप्तिस्थान कहा गया है। इसप्रकार नाड़ी, पुरीतत 
और परमात्मा इन तीनोंमें सप्तमो विभक्ति समान है, अतः संशय होता है कि क्‍या ये तीनों परस्परकी 
अपेक्षा रहित भिन्न भिन्न सुषुप्तिके स्थान हैं अथवा परस्परकी अपेक्षया एक सुषप्ति स्थान है ! 

# पृवपक्षमें जीवके सुषुप्तिस्थानका विकल्प होनेसे ब्रह्म॑क्यका अनिर्णय फल है और सिद्धान्तमें नाड़ी 
द्वारा पुरीततमें जाकर हृदयके मीतर ब्रह्ममें ही शयन करता है, इसप्रकार ब्रह्मेक्य निर्णय फल है । 


६० प्रह्मसत्र-शा डूरभाष्य [ अ० रे पा० २ 


शो<५पि तत्र वाक्यशेषे दृश्यतें-'सति संपद्य न विदुः सति संपद्यामहे' ( छा० ६।९॥२ ) इति। 
सर्वत्र च विशेषविज्ञानोपरमलक्षणं खुधुप्तं न विशिष्यते। तस्मादेकाथंत्वान्नाडय।दीनां 
विकल्पेन कदाचित्किचित्स्थानं स्वापायोपसर्पंतीति । # एवं प्राप्ते प्रतिपा्यते-तदभावों 
नाडीधष्वात्मनि चेति। तद्भाव इति तसय प्रकृतस्य स्वप्नद्शनस्याभावः सुषुप्तमित्यथ: । 
नाडीष्वात्मनि चेति समुच्चयेनेतानि नाड्यादीनि' स्वापायोपलप॑ति न विकब्पनेत्यर्थ । 
कुतः ? तच्छुतेः । तथा हि-सवंषामेव नाड्यादीनां तत्र तत्र सषुप्तिस्थानत्वं श्रयते, तत्च 
समुचये संग्रहीत भवति। विकबपे होषां पक्षे बाधः स्थात्‌ । नन्‍्वेकार्थ त्वाद्वि कल्पो नाड्या 
दीनां वोहियवादि्वदित्युक्तम्‌ , नेत्युड्यते-नह्ये कविभक्तिनिदशमात्रेणेकाथथंत्वं विकल्पश्चा 
पतति । नानाथ्थंत्वसम्ुच्चययोरप्येकविभक्तिनिदशद्शनात्पासादे शेते पयड्ू शेत इत्ये 
वमादिंषु | तथेद्गापि नाडीषु पुरीतति ब्रह्मणि च॒ स्वपितीत्येतदुपपद्यते समुच्चयः | तथा 
व श्रुतिः-/.तासु तदा सव॒ति यदा सुप्तः स्वष्न॑ न कंचन पर्यत्यथास्मिन्प्राण एवकथा भवति 
( कौषी० ४।१९ ) इति समुच्चयं नाडीनां प्राणस्य खुषुप्तो श्राववत्येकवाक्योपादानात्‌ । 

प्राणस्य च ब्रह्मत्व॑ समधिगतम्‌--प्राणस्तथानुगमात्‌' (ब्र० खू० 3।9।२८ ) इत्यत्र। 
और सप्तमीका अथ आयतन है । और 'सति संपद्य ०' ( सत्‌को प्राप्त होकर यह नहों जानती कि 
सतको प्राप्त हो गये ) इस तरह वहाँ सप्तमी निर्देश भी वाक्यशेषमें देखा जाता है। विशेष विज्ञानका 
उपरमरूप सुषुप्त सवत्र समान है। इसलिए नाड़ी आदि एकाथंक होनेसे . जीव विकल्पसे कमी किसी 
सस्‍्थानमें शयनके लिए प्रवेश् करता है! ऐसा प्राप्त होनेपर प्रतिपादन किया जाता है---'तदभावों 
नांडोष्वात्मनि चेति' तदमाव उस प्रकृत स्वप्न दर्शनका अमाव सुषुप्ति है, ऐसा अथे है | नाड़ी और 
आत्मामें-इन नाड़ी आादिमें समुच्चयसे जीव शयनके लिए प्रवेश करता है विकल्पसे नहीं, यह अथ 
है । किससे ? उसकी श्रुति होनेश्वे । जंसे कि सभी नाड़ी आदिका तत्‌ तत्‌ श्रुतियोंमें सुषुप्ति-स्थानहव 
श्रवण होता है । वह समृच्चय होनेपर संगृहीत होता है, विकल्प होनेपर इनका पक्षमें बाघ होगा । 
परन्तु ऐसा कहा गया है कि एकाथंक होनेसे ब्रीहि, .यव आदिके समान नाड़ी आदिका विकल्प है । 
नहीं, ऐसा कहा जाता है--एक-समान विभक्तिके निर्देश मात्रसे एकाथथ्व और विकंल्पका प्रसंग 
नहीं होता, क्‍योंकि नानार्थत्व और समच्चयमें मी एक विभक्तिका निर्देश 'प्रासादमें सोता है पलज्भपर 
शयन करता है' इत्यादिमें दशन होता है, इसीप्रकार यहाँ मी नाड़ियोंमें, पुरीतत्‌में ओर ब्रह्ममें सोता 


है, इसप्रकार समुच्चय उपपन्न होता है। और 'तासु तदा०' ( उन नाड़ियोंमें, जीव तब होता है जब 
सोया हुआ किसी स्वप्नको नहीं देखता, अनन्तर इस प्राणमें एक रूप होता है ) इसत्रकार यह श्रृति 


नाड़ियों और प्राणका सुष॒प्तिमें समुच्चय श्रवण कराती है, क्योंकि एक वाक्यसे ग्रहण है, ओर 'प्राण 
सत्यानन्दी-दीपिका 

#& सिद्धान्ती--समुच्चयसे ही एक सुषुप्ति स्थान है। यदि विकल्प मानें तो. जिस समय 
नाड़ियोंमें सुषुप्तस्थान होगा उस समय पुरीतत्‌ आदि सुषृप्तस्थान नहीं होंगे, ऐसी परिस्थितिमें 
पुरीतत आदिको सुषृप्तिस्थानत्व प्रतिपादक श्रुतिका बाध होगा । और जेसे 'महलमें सोतां है, पलड्भ 
पर सोंता है” यहाँ महलका प्रयोजन पलज़का घारण है, और पलद्भका प्रयोजन शयन है । इसप्रकार 
प्रयोजन भिन्न-भिन्न होनेपर भी दोनोंमें सप्तमी विभक्ति है, और साक्षात्‌ अथवा प्ररम्परासे शयनके 
साधन होनेसे दोनोंमें समुच्चय मी है, वेसे यहाँ मी प्रीतत्‌ आदि नाड़ियों द्वारा जीवका संचार होनेसे 
ब्रह्ममें ही शयन है और 'तासु तदा मवति' इस एक श्रतिवाक्यसे प्राण और नाड़ियोंका ग्रहण मी है, 


इससे भी इनका समच्चय है। यहाँ सप्तमीका अथ्थे आधार है निरपेक्ष नहीं है, इसलिए समुच्चयका 
सप्तमी श्रतिय्वे बाघ नहीं है । 


अधि० २ खू० ७ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ६०७ 


यत्रापि निरपेक्षा इव नाडीः सुप्तिस्थानत्वेन श्राववति-'भासु तदा नाडीषु सृप्तो मवति' (छा० 
4।६।३) इति, तत्रापि प्रदेशान्तर प्रसिद्धस्य ब्रह्म णो5 प्रतिषेधान्ना डीद्वा रेणेव ब्रह्मण्येवावतिष्टत 
इति प्रतीयते। न चेवमपि नाडीषु सप्तमी विरुधष्यते, नाडीद्वारापि ब्रह्मोपसपन्सप्तणव 
नाडीषु भवति। यो हि गड़्या सागरंगच्छति गत एवं स गडह़ुयां भवति। अपि चात्र 
रश्मिनाडीद्वारात्मकस्य ब्रग्मलोकमार्गस्य विवश्षितत्वान्नाडीस्तुत्यथं रुप्तिसंकीतनम । 
“नाडीपु सृप्तो मवति” (छा० 4।६।३) इत्युकत्वा त॑ न कश्वन पाप्मा स्शति' (छा० ८।६।३) इति 
ब्रवन्नाडीः प्रशंसति, त्रवीति च पाप्मस्पर्शाभावे हेतुम-तेजसा हि तदा संपन्नो मवति' (छा० 
८।६।३) ६ति। तेजला नाडीगतेन पित्त।ख्येनाभिव्याप्त तरणो न बाह्यान्विषयानी क्षत इत्यथं:। 
अथवा-तेजसेति ब्रह्मण एवायं निद शः, श्रत्यन्तरे-त्रह्मव तेज एव! (ब्रृह० ४।४।७) इति तेजः 
दाब्दस्य ब्रह्मणि प्रयुक्तत्वात्‌ | त्रह्मणा हि तदा संपन्नो भवति नाडीद्वारेणातस्तं न कश्चन 
पाप्मा स्पृदातीत्यर्थ: | ब्रह्मसंपत्तिश्व पाप्मस्पर्शाभावे हेतुः समधिगतः-सव पाप्मानो5तो निव 
न्ते5पहतपाप्मा होष ब्रह्मठोक: (छा ० <।४।१ )इ त्यादि श्रति भ्यः । एवं च सति प्रदेशान्तर प्रसिद्नेन 
त्रह्मणा सुषुसिस्थानेनानुगतो नाडीनां समुद्चयः समधिगतो भवति। तथा पुरीततो5पि 
ब्रह्मप्रक्रियायां संकोत॑नात्तदनुगुणमेव सषुस्तिस्थानत्वं विज्ञायते-य एपो5न्तहंद्य आाकाश- 
स्तस्मिल्छेते” (बृह० २।१।१७) इति हृदयाकाशे सु षुण्तिस्थाने प्रकतत इदमुच्यते 'पुरीतति शेते” 


६४5 


(बृह० २।१।१९) इति। पुरीतदिति हृदयपरिवेष्टनमुच्यते | तदन्तरव॑र्तिन्यपि हृदयाकाशे 


स्तथानुगमात्‌” इस सूत्रमें प्राणमें ब्रह्मतवका निश्चय किया गया है। “भासु तदा०' (उस समय इन 
नाड़ियोंमें प्रविष्ट होता है ) ऐसी श्रुति जहां अन्यकी अपेक्षासे रहित-सी नाड़ियोंमें सुषुप्तिस्थानत्व 
श्रवण कराती है, वहाँ मी अन्य श्रतियोंमें प्रसिद्ध ब्रह्मका प्रतिषेष न होनेसे नाड़ीद्वारा ब्रह्ममें ही जीव 
अवस्थित होता है ऐसा प्रतीत होता है, ऐसा होनेपर नाड़ियोंमें सप्तमी विरुद्ध नहीं है, क्‍योंकि 
नाड़ीद्वारा मी ब्रह्ममें प्रवेश करता हुआ जीव नाड़ियोंमें ही प्रविष्ट होता है। जो गड्ढा द्वारा सामरमें 
जाता है वह गड्जामें गया हुआ द्वोता है । 


ओर यहाँपर रद्िमि-नाड़ी द्वारात्मक ब्रह्मलोकका मार्ग विवक्षित होनेसे नाड़ीकी स्तुतिके लिए 
प्रवेश कथन है-'नाडीषु खप्तो मवति ( नाड़ियोंमें प्रविष्ट होता है) ऐसा कहकर 'तं न कश्रन०” (तब 
हसे कोई पाप स्पर्श नहों करता ) इसप्रकार कहती हुईं श्रुति नाड़ोकी प्रशंसा करती है। और “तेजसा 
हि० ( और तेजसे व्याप्त हो जाता है ) इसप्रकार श्रुति पाप॑ स्पशंके अमावमें हेतु कहती है। नाड़ी- 
गत पित्त नामक तेजसे अभिव्याप्त इन्द्रियवाला वह बाह्य विषयोंको नहीं देखता ऐसा अथ है। अथवा 
'तेजसा' ( तेजसे ) यह ब्रह्मका ही निर्देश है, क्योंकि अन्य श्र तिमें ब्रह्मव तेज एव” (ब्रह्म हो है-तेज 
ही है ) इसप्रकार तेज शब्द ब्रह्ममें प्रयुक्त है, तब जीव नाड़ी द्वारा ब्रह्मके साथ सम्पन्न होता है 
अत: इसे कोई पाप स्परश नही करता” ऐसा अथ है। और 'सव पाप्मानो०' ( सम्पूर्ण पाप इससे 
निवृत्त हो जाते हैं, क्योंकि यह ब्रह्मलोक पाप शून्य है ) इत्यादि श्रुतियोंसे ब्रह्मसंपत्ति पापस्पशके 
अमावमें हेतु समधिगत है । ऐसा होनेपर अन्य श्र्‌ तियोंमें सुषुप्ति स्थानरूपसे प्रसिद्ध ब्रह्मके साथ 
अनुगत नाड़ी आंदिका समुच्चय समधिगत-ज्नात होता है। इसप्रकार पुरीतत॒का मी ब्रह्मके प्रक- 
रणमें संकीतंन होनेसे - ब्रह्मके अनुगण हो सुषुप्तिस्थानरूपसे ज्ञात होता है--'य एोअन्तहंद्यः०' 
( यह जो हृदयके मीतर आकाश है.उसमें शयन करता है ) इसप्रकार सुषुप्ति स्थानरूपसे प्रकृत हृदय 
आकाझके विषयमें 'पुरीतति शेले' ( पुरीततमें शयन करता है ) ऐसा कहा जाता है। हृदयके परि- 
वेश्नंको 'पुरीतत” कहा जाता है, उसके अन्तवंर्ती मी हृदय आकरशमें शयन करता हुआ पुरीतत्‌में 


६०८ ब्रह्मसूत्र-शाइ्ड रभाष्य [ आ० दे पा० २ 


दयान: शक्‍्यते पुरीतति शेत इति वक्‍तुम | प्राकारपरिक्षिप्ते पि पुरे वतमानः प्राकारे वतंत 
दइत्युच्यते। हदयाकाशस्य च ब्रह्मत्वंसमधिगतम्‌-दरह उत्तरेभ्य:' (ब्र०्खू० ।३।१४) हत्यत्र। 
तथा नाडीपुरीतत्खमुच्चयो५पि-तामिः प्रत्यवसृष्य पुरीतति शेते' (बृह० २।१।१९) इत्येकवा- 
क्योपादानादंवगम्यते। सत्प्राश्योश्र प्रसिद्धमेव ब्रह्मत्वम्‌ । एवमेतासु श्रुतिषु त्रीण्येव स॒ुषु 
प्तिस्‍्थानानि संकीतितानि-नाडथः पुरोतदत्रह्म चेति | तत्रापि द्वारमात्र नाडथः पुरीतच्च, 
ब्रह्मेव त्वेकमनपायि सपषुप्तिस्थानम। अपि च नाड्थः पुरीतद्वा जीवस्योपाध्याधार एव 
भवति, तत्रास्य करणानि वर्तन्त इति। न हापाधिसंबन्धमन्तरेण स्वत एवं जीवस्याधारः 
कश्चित्संभवति, ब्रह्माव्यतिरेकेण स्वमहिमप्रतिष्टितत्वात्‌। ब्रह्माधारत्वमप्यस्य सपषुप्ते 
नवाधाराधेयभेदाभिप्रायेणोच्यते, कथं तहिं ? तादात्म्याभिप्रायेण । यत आह-सता सोम्य 
तदा संपन्नो सवति स्वमपीतो भवति' ( छा० ६।८।१ ) दृति । स्वद्ब देनात्माभिलप्यते, स्वरूप- 
मापन्नः सप्तो भवतीत्यर्थ:। अपि च न कदाचिजीवस्प बह्मणा संपत्तिनास्ति, स्वरूपस्या- 
नपायित्वात्‌। स्वप्नजागरितयोस्तृपाधिसंपर्कंवशात्पर रूपापत्तिमिवापेक्ष्य तदुपशमात्स- 
पुप्तेः स्वरूपापत्तिविवक्ष्यते 'स्वमपीतो भवति' इति, अतश्व सुप्तावस्थायां कदादित्सता 
संपद्यते कदादिन्न संपद्यत इत्ययुक्तम । अपि च स्थानविकब्पाभ्युपगमे५पि विशेषविज्ञा- 
नोपशमलक्षणं तावत्सषुप्त न कंचिद्विशिष्यते । तत्र॒सति संपन्नस्तावत्तदेकत्वान्न 
विजञानातीति युक्तम, तत्केन क विजानीयात' (बृह० २।४।१४ ) इति श्रुतेः । नाडीषु पुरीतति 
से शयानस्य न किचिद्विज्ञाने कारण शकयं विशातुम , भेदविषयत्वात्‌ , 'यत्र वा अन्यदिव 
स्ात्तत्रान्योअन्यत्पश्येत्‌' ( बू० ४३३१ ) इति श्रुतेंः। नल भेद्विषयस्याप्यतिदुरादिकारण- 

धयन कहता है ऐसा कहा जा सकता है। कोटसे घिरे हुए नगरमें रहता हुआ कोटमें रहता है ऐसा 
कहा जाता है, और 'दहर उत्तरेभ्यः' इसमें हृदयाकाशको ब्रह्मत्व निष्चित किथा गया है। वथा 'तामि 


प्रत्यवसप्य  ( नाडियों द्वारा प्रवेशकर पुरीततमें स्रोता है ) इस श्रुतिसे नाड़ी ओर पुरीतत॒का समुच्चय 
घी एक वाक्यज्े उपादानणी अवगत द्वोता है । सत्‌ ओर प्राश्न ब्रह्म है, यह प्रसिद्ध है। इसप्रकार इन 


श्रतियोंमें नाड़ी, पुरीतत्‌ और ब्रह्म ये तीन ही सुषुप्ति स्थान कहे गये हैं । उनमें भी नाड़ी ओर पुरीतत्‌ 


हारमात्र हैं, एक अविनाशी ब्रह्म ही सुष॒ुप्तिका स्थान है, और ताड़ियाँ अथवा पुरीतत्‌ जीवकौ 
उपाधिका आधार ही है, क्‍यों उनमें. इसके करण रहते हैं। उपाधि सम्बन्धंके विना जीवका स्वत). 


ही कोई आधार नहीं हो सकता, क्योंकि जीव ब्रह्मसे अभिन्न होनेसे स्वमहिमामें प्रतिष्ठित है, इस 
जीवका सुषुप्तिमें ब्रह्माधारत्व मी आधार ओर आधेयके भेदके अभिप्रायसे नही कहा जाता है, किन्तु 


तादात्म्यके अभिप्राय से । क्योंकि सता सोम्य०” (उस समय हे सोम्य ? यह सतके साथ सम्पन्न 


हो जाता है--यह अपने स्वरूपको प्राप्त हो जाता है ) यह श्रुति ऐसा कहती है। स्वशब्दसे 
आत्मा कहा जाता है सोया हुआ अपने स्वरूपको प्राप्त होता है, यह अथ है, और कदाचित्‌ भी 


लीवकी ब्रह्मके साथ संपत्ति त हो ऐसा नहीं है, क्योंकि उसका स्वरूप अविनाशी है। स्वप्न 
ओर जाग्रतमें तो उपाधिके संपकवश भिन्नख्पताकी प्राप्ति-सी होती है, उसकी अपेक्षा करके 


सुषुप्तिमें उसके उपशम होनेसे स्वरूपकी प्राप्ति स्वमपीतो मवति' ( यह अपने स्वरूपको प्राप्त हो जाता 


है ) इस प्रकार विवक्षित है। और इससे सुषष्ति अवस्थामें कमी सतूसे सम्पन्न होता है और कमी 
सम्पन्न नहीं होता, यह कथन युक्त नहीं है । यदि स्थान विकल्प स्वीकार भी किया जाय तो भी विशेष 


विज्ञानका अमावरूप सुषप्तका कहीं भेद नहीं है। सुषुप्तिमें सतके साथ सम्पन्न होकर उसके 
साथ एकत्व होनेसे नहों जानता है, यह युक्त है, क्योंकि “तत्केन कं विजानीयात्‌०' ( और वहाँ किसके 
द्वारा किसे जाने ) ऐसी श्रुति है। नाड़ियों और पुरीततमें शयन करनेवाले जीवके अज्ञानमें किसी 
क्रारणको नहीं जाना जा सकता, कारण कि “यन्न वाउन्यदिव०' (जहाँ-जाग्रत्‌ वा स्वप्नावस्थामें आत्मासे 


अधि० २ सू० ८ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दी पिकासद्दित ६०९, 


मविज्ञाने स्यातू। बाढम्‌, एवं स्याद्यदि जीवः स्थ॒तः परिडिछलन्नोएभ्युप्गस्पेत--यथा 
विष्णुमित्रः प्रवाली स्वगृहं न पह्यति, न तु जीवस्योपाधिव्यतिरेकेण परिच्छेदो विद्यते । 
उपाधिगतमेयातिदूरादिकारणमविज्ञाथ इति यध्ुच्येत, तथाप्युपाधेरुपशान्तत्वात्सत्येव 
संपन्‍नो न विजञामातीति युक्तम्‌ | * नच वयमिह तुब्यवन्नाड्यादिसशुच्चयं प्रतिपाद 
यामः | नहि नाडूथयः सुप्तिस्थानं पुरीतद्वेत्यनेत्र विज्ञानेबन किलित्प्रयोजममस्ति, नहोत- 
द्विज्ञानप्रतिबद्धं किचित्फर्स श्रयते। ना्येतद्धिज्वानं फलवताः कंस्यलिद्रमुपदिश्यते 
त्रह्म त्वलपायि सुप्तिस्थानमित्येतत्प्रतिष-द्यामः । तेन लु विज्ञानेन प्रयोजनमरित जोवस्य 
ब्रह्मात्मत्वावधारणं स्वप्नजागरितव्यवहारविमुक्तत्वावधारणं च। तस्मादःत्मेव सप्ति- 
स्थान्म्‌ ॥७॥ 


अतः प्रबोधो5्स्मात्‌ ॥ ८॥ 
पदच्छेद--अतः, प्रबोधः, अस्मात्‌ । 


सूत्राथ--परमात्मा ही सुष्‌प्ति स्थान है, ( अतः ) अतएवं ( अस्मात्‌ ) परमात्मासे जीवका 
( प्रबोध। ) उत्थान स्वाप प्रकरणमें 'सत आगम्य' इत्यादि श्रुतियोंसे उपदिष्ट है । 
$ यस्माच्चात्मेव सुष्तिस्थानगत एव च कारणानित्यवदेवास्मादात्मनः प्रबोधः 
स्वापाधिकारे शिष्यते--'छुत एतदागात्‌! (बृह० २।१।१६) इत्यस्य प्रश्नस्य प्रतिवचनावसरे 
'यथाग्ने: छुद्दरा विस्फुलिड्डा व्युचरन्त्येवर्म बेतस्मादात्मनः सब प्राणाः' (ब्ृह० २।१।२०) इत्यादिना। 
सतत आगमस्य न विदु: सत आगच्छाम हे” ( छा० ६।१०॥२ ) दइतिच। विकब्प्यमानेषु तु सुषुप्ति- 
मिन्न अन्य-सा होता है वहाँ अन्य-अन्यको देखता है ) यह श्रुति भेद विषयक है। परन्तु भेद विषयक 
अज्ञाममें मी अतिदूर आदि कारण होना चाहिंए। ठीक ऐसा हो, यदि जीव स्वतः परिच्छिन्न 
स्वीकार किया जाय । जैसे प्रवासी विष्णुमित्र अपने घरको नहीं देखता । परन्तु जीवका उपाधिके 
विना परिच्छेद नहीं हैं। यदि कहो कि उपाधिगत अतिदूर आदि अज्ञानमें कारण हैं, तो भी उपाधि 
उपथ्यान्त होनेसे सतमें ही सम्पन्न होता हुआ नहीं जानता यह युक्त है, और यहाँ हम ब्रह्मके समान 
नाड़ी आदि समुच्चयका पतिपादन नहीं करते, क्‍योंकि नाड़ियाँ ओर पुरीतत्‌ सुषुप्तिस्थात हैं इस 
विज्ञानसे कोई प्रयोजन नहीं है, और इस विज्ञानसे प्रतिबद्ध कोई फल भी नहीं सुना जाता, और यह 
विज्ञान किसी फलवाले [ अड्भी ] का अद्भुरूपसे भी उपदिष्ट नहीं है। अविनाशी ब्रह्म तो सुषुष्ति 
स्थान है यह प्रतिपादन करते हैं। इस विज्ञानसे तो जीवका ब्रह्मात्मतव निश्चय और स्वप्न-जाग़रित 
व्यवहारझे विमुक्तत्व निश्चय प्रयोजन है । इसलिए आत्मा ही सुषुप्तिका स्थान है ॥॥ ७॥ 
क्योंकि परमात्मा हो सुषुष्ति स्थान है, इसी कारणसे स्वाप प्रकेरणमें 'कुत एतदागात्‌०' ( यह 
कहाँसे आया ) इस प्रदनके प्रतिवचन ( उत्तर.) के अवसरमें 'यथा5ग्ने:०” ( जैसे अग्निसे अनेकों क्षुद्र 
चिनगारियाँ निकलती हैं, वंसे ही इस आत्मासे समस्त प्राण ) इत्यादि श्रुतिसि इस आत्मासे नित्य- 
प्रतिदिन-सा जीवके प्रबोधका उपदेश किया जाता है। और 'सतं आगसम्य' ( ये सम्पूर्ण प्रजाएं सतूसे 
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# हम नाड़ी आदिका ब्रह्मके' साथ समच्चय नहों मानते, किन्तु ग्रुणप्रधानमाव मानते हैं 
अर्थात्‌ ब्रह्म मुख्य सुषप्तिस्थान है और नाड़ी आदि द्वार होनेसे गोण हैं, इस प्रकार सुषुप्तिस्थानके 
विकवल्‍्पका निराकरण कर अब 'न हि नाड्यः इत्यादिसे उसके फल आदिका मी खण्डन करते हैं ॥७॥ 

# 'सत आगसम्य' इत्यादि श्रुतिसे जीवका ब्रह्मते ही उत्थान कहा गया है, कहीं मी नाड़ि आदियें 


६१० ब्रह्मसूत्र-शाइ रभाष्य [ अ० ३ पा० २ 


स्थानेषु कदाचिज्ञाडी भ्यः- प्रतिबुध्यते कदाबित्पुरीततः कदाचिदात्मन इत्यशासिप्यत्‌ । 
तस्मादप्यात्मेव सुप्तिस्थानमिति ॥८॥ 

( ३ कर्माउुस्खतिशब्द्विध्यधिकरणम्‌ । खू० ९. ) 

स॒ एव तु कर्मानुस्मृतिशब्दविधिभ्य! ॥ ९॥ 

पदच्छेदू--स, एव, तु, कर्मानुस्सतिशब्दविधिम्य: 

सूत्रा्थं( स एव तु ) जो जीव सोता है वही उठता है, ( कर्मानुस्मृतिशव्दविधिम्यः ) 
क्योंकि अवशेष कम, आत्माकी अनुस्मपृति, शब्द ओर विधिसे ऐसा ही ज्ञात होता है । 

६8 तस्याः पुनः सत्संपत्तेः प्रतिबुध्यमानः कि य एवं सत्संपन्नः स एव प्रतिव॒ुष्यत 
उत स॒ वाषन्यो वेति चिन्त्यते | तत्र प्राप्त तावतू-अनियम इति। कुतः ? यदा हि जल- 
राशो कश्चिज़लबिनदुः प्रक्षिप्पते, जलराशिरेवस तदा भवति, पनरूुद्धरणे च स एवं जल- 
बिन्दुभंवतीति दुःसंपादम । तद्दत्सुतः परणकत्वमापन्नः संप्रसीदतीति न स एव पन- 
रुत्थातुमहेति । तस्मात्ख एवेश्वरो वाषन्यो वा जीवः प्रतिबुध्यत इत्येवं प्राप्त इदमाह-स 
एव तु जीवः सुप्तः स्वास्थ्यं गतः पुनरुत्तिष्ठति, नान्‍यः। कस्मात्‌ ! कर्मानुस्खृतिशब्द- 
विधिभ्यः | विभज्य हेतु दर्शायिष्यामि । कमंशेषानुष्ठानदर्शानात्तावत्स एवोत्थातुमहति 
नान्‍यः। तथाहि--पूवयरनुष्ठितरुय कर्मणो5परेद्यः शेषमनुतिष्ठन्दश्यते । न चान्येन 
सामिकृतस्य कर्मणो5न्यः शेषक्रियायां प्रवतितुमहंति, अतिप्रसज्ञात्‌। तस्मादेक एव 


आनेपर यह नहों जानतों कि हम सतसे आई हैं ) यह श्रुति मो है। सषप्तिस्थानोंके विकल्प होनेपर 


तो कभी नाडियोंसे, कभी पुरीतत्से और कमी परमात्मासे जीवका प्रवोध होता है, ऐसा उपदेश करती 
उससे भी परमात्मा ही सषप्ति स्थान है ॥ ८ ॥ 


उस सत्संपत्तिसे पुन। जागनेवाला कौन है, क्‍या जो सत्सम्पन्न हुआ है वही जाग्रत होता है 
अथवा उससे वह अन्य है ? ऐसा विचार किया जाता है। पुवरपक्षी--उसमें अनियम है, ऐसा प्राप्त 
होता है। किससे ? इससे कि जब जलराशिमें कोई जलबिन्दु प्रक्षिप्त किया जाता है तब वह जल- 
राशि हो हो जाता है, पुन। उद्धरण करनेपर वही जलबिन्दु है, ऐसा कहना कठिन है। उसीप्रकार 
सुप्त पुरुष परमात्माके साथ एकद््वको प्राप्त हुआ अत्यन्त प्रसन्न होता है, अतः वही पुनः उत्थानके 
लिए युक्त नहीं है। इसलिए वही ईइवर अथवा अन्य जीव प्रतिबुद्ध होता है। सिद्धान्ती--ऐसा 
प्राप्त होनेपर यह कहते हैं--वही जीव सुप्त-स्वास्थ्य ( स्वरूप प्राप्ति ) प्राप्तककर पुनः उठता है अन्य 
' नहीं । किससे ? कम, अनुस्मृति ( प्रत्यभिज्ञा ) शब्द और विधिसे । विभागकर हेतुको दिखलाऊँगा-- 
कमशेषके अनुष्ठान दशनसे वही जीव उठनेके लिए युक्त है, अन्य नहीं । जैसे कि पूर्व दिनमें अनु 
ष्ठित कममके अवशिष्ट अंशको दूसरे दिन अनुष्ठित करता हुआ देखा जाता है। एकसे आधे किये गये 
कमंकी शेषक्रियामें अन्य प्रवृत्त होनेमें समथे नहीं है, क्योंकि अतिप्रसद्भ है। इसलिए एक ही पृ 
ओर अपर ( दूसरे ) दिन एक कमंका कर्ता है, ऐसा ज्ञात होता है। इससे भी वही सुषुप्तिसे 
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जीवके उत्थानकी अपांदनता नहीं कही गई है। इससे भी ब्रह्म ही जीवका मुख्य सुषुप्ति स्थान है। सुषुप्तिमें 
जीवके उपाधिलयकी अपेक्षा ब्रह्मके साथ जीवका अभेंद कहा जाता है, इससे भेंद औपाधिक है ॥८॥ 

& ब्रह्मसे जीवके उत्थानकी श्रुति होनेसे ब्रह्म ही सुषुप्तिस्थान है, यह ठीक नहीं है, क्योंकि 
सुषुप्तिसे अन्यका भी उत्थान संमव है, अतः नाड़ी आदि सुषृप्तिस्थान हो सकते हैं। इसप्रकार 
“अनियम' आदिसे आक्षेप संगतिसे पूव॑पक्ष करते हैं। सिद्धान्ती--“तस्याः” आदिसे कहते हैं । 


अधि० ३ खू० ९ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासद्दित ६११ 


पूवयरपरेद्रश्चकस्य कमंणः कतंति गस्यते । इतश्व स एवोकज्तिष्ठति यत्कारणमतीते 5हन्य- 
हमदोद्राक्षमिति पूर्वानुभूतस्य पश्चात्स्म रणमन्यस्योत्थाने नोपपद्यते । नहान्यर छमन्‍्यो ५- 
नुस्मतुंपहेति | सो5हमस्मीति चात्मानुस्मरणमात्मान्तरोत्थाने नावकब्पते। दब्देभ्यश्व 
तस्येवोत्थानमवगम्यते । तथाहि-- पुनः प्रतिन्यायं प्रतियोन्याद्रवति बुद्धान्तायव' ( बृह० ४। 
३।१६ ) 'इमाः सर्वाः प्रजा अहरहगच्छन्त्य एतं ब्रह्मलोक न विन्दन्ति' ( छा० ८१२ ) 'त इह 
व्याप्रो वा सिंहों वा बृको या वराहो वा कीटो वा पतड़ो वा दंशो वा मशको दा ययद्भवन्ति तदा- 
भवन्ति! (छा० ६।९।३) इत्येवमादयः दाब्दाः स्वापप्रबोधाधिकारे पढिता नात्मान्तरोत्थाने 
सामअध्यमीयुः । कमंविद्याविधिभ्यरचे बमेवावग भ्यते । अन्यथा हि कर्मंविद्याविधयो5न- 
थंकाः स्यु।। अन्योत्थानपक्षे हि सुप्मात्रो मुच्यत इत्यापच्चेत | एवं चेत्स्याद्दू- कि 
कालान्तरफलेन कमंणा विद्यया वा करृतं स्यात्‌, अपि चान्योत्थानपक्षे यदि तावचछरी रा- 
न्तरे व्यवहरमाणो जीव उत्तिष्ठेत्‌ तन्नत्यव्यवहारलोपप्रसहृः स्थात्‌ ? अथ ततन्न सुप्त 
उत्तिप्टेत्‌ ऋष्पनानथंक्यं स्यात्‌ ! यो हि यस्मिञ्शरीरे खुप्तः स तस्मिन्रोत्तिष्ठत्यन्यस्मि 
शरीरेसप्तोथन्यस्मिन्न त्तिष्ठतीति को5स्यां कल्पनायां लाभः स्थात्‌। अथ मुक्त उत्तिष्ठे- 
दन्‍्तवान्मोक्ष आपयेत्‌ । निव॒ु त्ताविद्यस्य च पुनरुत्थानमनुपपन्‍नम्‌ । एतेनेश्वर स्योत्थान॑ 
प्रत्युक्तम, नित्यनिवृत्ताविद्यत्वात्‌। अकृताभ्यागमकहृतविप्रणाशों चर दुनिवारावन्योत्थान- 
पश्षे स्याताम । तस्मात्स एवोत्तिष्ठति नान्‍्य इति | # यत्पुनरुक्तम- यथा जलराशो 
उठता है, क्योंकि पूव दिनमें “मैंने यह देखा था! इसप्रकार पूव अनुभूतका परचातु स्मरण अन्यके 
उठनेपर उपपन्न नहीं होता, कारण कि अन्यसे हृष्ट पदार्थका अन्य अनुस्मरण करनेके लिए युक्त नहीं 
है । इसप्रकार 'सो5हम' ( वह मैं हूँ ) इसप्रंकार अपना अनुस्मरण अन्य आत्माके उठनेपर संभव 
नहीं है । श्रुतियोंस भी उसका ही उत्थान अवगत होता है, क्योंकि 'पुनः प्रतिन्यायं ०” ( पुन। जिस 
प्रकार आया था और जहाँसे आया था वह प्रतियोनि जीव उस जाग़रित-स्थानको लोट जाता है ) 
“इमाः सर्वाः०! (इसप्रकार यह सारी प्रजा प्रतिदिन जाती हुई उस ब्रह्म लोकको नहीं जानती) 'त इह 
व्याप्रो०' ( वे इस लोकमें व्याप्र, सिंह, भेड़िवा, शुकर, कीट, पतद्भ, डाँस अथवा मच्छर जो-जो भी 
[ सुष॒प्ति आदिसे पुव ] हुए होते हैं वे ही पुनः हो जाते हैं ) इत्यादि सुषप्ति और जागरितके प्रकरणमें 
पठित श्रुतियाँ अन्य आत्माके उत्थानमें संगत नहीं होंगी । कमंविधि और विद्याविधिय्रे मी ऐसा ही 
अवगत होता है, अन्यथा कर्मंविधि और विद्याविधि अनर्थंक हो जायंगी। अन्यके उत्थान पक्षमें 
,सोये हुए समी मुक्त हो जायेंगे, ऐसा प्रसक्त होगा । यदि ऐसा हो तो इसका उत्तर दो कि कालान्तरमें 


फल देनेवाले कर्म और विद्यासे क्‍या प्रयोजन होगा ? और अन्य उत्थान पक्षमें--यदि अन्य शरीरमें 
व्यवहार करनेवाला जीव [ इस शरीरमें | उठे तो वहाँपर होनेवाले व्यवहारका लोप हो जायगा । यदि 


उसमें सोया हुआ उठे तो कल्पना व्यथें होगी, क्योंकि जो जिस शरीरमें सुप्त है वह उसमें नहीं उठता 
है अन्य शरोरमें सुप्त अन्यथरीरमें उठता है, तो इस कल्पनामें लाम क्या होगा ? यदि मुक्त जीव 
उठेगा तो अनित्य मोक्ष प्रसक्त होगा, क्‍योंकि निवृत्त अविद्यावालेका पुनरुत्थान अनुपपन्न है। इससे 
ईश्वरके उत्थातका निराकरण हुआ, क्‍योंकि वह नित्य निवृत्त अविद्यावाला है। अन्य उत्थानपक्षमें 
अकृताम्पागम और कृतकर्ंकी हानि दुनिवार होगी, इसलिए वही उठता है अन्य नहों। जो यह कहद्दा 
ग़या है कि जैसे जलराशिमें प्रक्षित जलबिन्दु निकाला नहीं जा सकता, वसे सत्‌ ( ब्रह्म ) में सम्पन्न 
खत्यानन्दी-दी पिका 

# अनादि अनिवंचनीय अविया आदि उपाधि भेदसे कल्पित जीव वस्तुतः: परमात्मासे भिन्न 

नहीं है, किन्तु उपाधिके उद्भुव और अभिमवसे वह उद्धत-सा और अभिमव-सा प्रतीत होता है । 
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प्रक्षिप्ती ज़लबिन्दुर्नोद्दातु शाक्यत एवं सति खंपन्‍्नो जीवो नोत्पतितुमहंतीति, तत्परि 
हियते युक्त तत्र वितेककारणाभावाज्जलबिन्दोर नुद्धशणम, इह तु विद्यते विवेककारणं 
कर्म चाविदा चेति वेषस्यम्‌ । दृश्यते च दुर्विवेचयोरप्यस्मज्जातीयेः क्षीरोदकयोः संस्तर 
प्रयोहसेन विवेचच्म्‌ | अपि च न जीवो नाम कश्चित्परस्मादन्यों विद्यते यो ज़लबिन्दुरिव 
जलराशेः सतो विदिच्येत । सदेव तृपाधिसंपकौज्जीव इस्युपच्र्यत इत्यसकृत्मपश्चितम्‌ । 
एवं सति यावदेकीपाधिगता वन्धानुवृत्तिस्तावदे कजीवव्यवहारः | उपाध्यन्तरगताया तु 
बन्धानुव॒ त्तो ज़ोबान्तरव्यवह(रः। स एवायमुपाधिः स्वापप्रबोधयोर्बी जञाडू रन्‍्यायेनेत्यतः 
स॒ एव जीवः प्रतिवुध्यत इति युक्तम्‌ ॥ ९॥ 
(७ मग्धेपरधसंपत््यधिकरणम्‌ | सू० १० ) 
मुग्धेज्येसंपत्तिः परिशेषात्‌ ॥ १० ॥ 

पदच्छेद--मुग्धे, अधसंपत्ति:, परिशेषात्‌ । 

सूत्रार्थ--(मुग्धे) मुर्च्छावस्थामें जीवकी (अधंसंपत्ति:) अर्थ सुषुप्ति है, क्योंकि (परिशेषात्‌) 
परिशेषस ऐसा ही ज्ञात होता है । 

अस्ति मुग्धो नाम य॑ं मूच्छित इति लोकिकाः कथयन्ति । स तु किमवस्थ इति परिक्षाया- 

मुच्यते-तिल्नस्तावदवस्था! शरी रस्थस्य जीवस्य प्रसिद्धाः-जागरितं स्वप्नः सषुप्तमिति । 
चतुर्थी शररीरादपस॒प्तिः, नतु पश्चमी काचिद्व ध्था जोवस्य श्रुती स्म्ृतो वा प्रसिद्धासरिति। 
तस्माहचतख्णामेबावस्थानामन्यतमावस्था मूच्छेस्येव॑ प्राप्ते ब्रमः-न तावन्पुग्धो जागरिता- 


हुआ जीव उठ नहों सकता, उसका परिहार किया जाता है--विवेक ( भेद ) कारणके अभावसे वहाँ 
जलबिन्दुका अनुद्धरण युक्त है, परन्तु यहाँ तो विवेकके कारण कर्म और अविद्या हैं, अतः वंषम्य है । 
यद्यपि संसृष्ट जल और क्षोरका विवेचन हम लोगों दृष्कर है, तो मी उनका हँससे विवेचन देखा 
जाता है । किच जोव कोई परमात्मासे अन्य नहीं है जो जलराशिमें जलछबिन्दुके समान सत्‌से विविक्त- 
पृथक किया जाय । सद्‌ ब्रह्म ही तो उपाधिके सम्बन्बसे जोव है, ऐसा उपचार किया जाता है। 
यह वार-वार विस्तारसे कहा गया है। ऐसा होनेपर जबतक एक उपाधिगत बन्धकोौ अनुवृत्ति है तब-. 
तक एक जीव व्यवहार होता है। बन्धकी अनुवत्ति अन्य उपाधिगत होनेपर अन्य जीव व्यवहार होता 


है सुषुप्ति और जागरितमें वहाँ यह उपाधि बोजाडूरम्यायसे है, इसलिए वही जोव प्रतिबुद्ध होता है 
यह युक्त है ॥ ९॥ 


. मुग्ध वह है जिसे लोग मृच्छित कहते हैं। उसकी अवस्था कौन-सी है ? इस परीक्षामें कहा 
जाता है--शरीरमें स्थित जोवकी तोन अवस्थाएँ तो प्रसिद्ध हैं--जागरित, स्वरृप्त और सुषुष्ति । चतुथ 
अवस्था शरीरसे उत्क्रान्ति है। जीवको कोई पाँचवों अवस्था तो श्रुति, स्मृतिमें प्रसिद्ध नहों है। इसलिए 
मर्चन्छा चार अवस्थाओंमें से ही एक अवस्था है। सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेषए हम कहते हैं-- 

सत्यानन्दी-दीपिका 
इसलिए उसका सुषुप्तिमें उपाधिके लवप्रे लप और जाग्रतुमें उपाधिके उज्भवसे उद्भव होता है। इस 
प्रकार उपाधिके उद्भव वही जीव उठता है। पृवपक्षमें तह्वज्ञान व्यर्थ है, क्‍योंकि सुषुप्तिसे जीवकी 


पुनरावत्ति न होनेमे मुक्तिसिद्ध है, सिद्धान्तमें तो अज्ञात ब्रह्महपस्थितिका अज्ञानके बलपे पुनः उत्थान 
अवश्य भावी है, अतः अज्ञानकी निवत्ति के लिए तत्त्वज्ञान अपेक्षित है ॥ ९॥ 


# तीन अवस्थाओंसे आत्माका विवेचन कर, अब मर्च्छासे उसका विवेचन करते हैं--मर्छा 
प्रसिद्ध अवस्थाओं के अन्तगत है अथवा उनसे भिन्न पॉचवी अवस्था है? इस प्रकार संशय होता है । 
उत्थित पुरुषमें “वही मैं है” इस प्रकारकी प्रत्यमिज्ञासे जैसे सुषप्तिमें विशेष ज्ञानका अभाव है, वंसे 
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बस्थो भवितुमहंति । नद्ययमिन्द्रियेविंषयानीक्षते । स्यथादेतत्‌ू-इषुकारन्यायेन मुम्धों 
भविष्यति । यथेषुकारो जाग्रदपीष्वासक्तमनस्तया नान्यान्विषयानीक्षत एवं मुग्धो मस- 
लसंपातादिजञनितदुःखानुभवव्यग्रमनस्तया जा्रदूपि नान्यान्विषयानीक्षत इति, न, 
अचेतयमानत्वात । इषुकारो हि व्यापृतमना ब्रवीति-इषुमेवाहमेतावन्तं कालमुपलभमा 
नो5भूवमिति । मुग्धस्तु लब्बसंज्ञो त्रवीति-अन्धे तमस्यहमेतावन्तं कार्ल प्रक्षिप्तो5भूव॑ न 
किचिन्मया चेतितमिति । जाप्रतरवेकविषयविषक्तचेतसो ५पि देहो विधभियते, मग्धस्य तु 
देहो धरण्यां पंतति | & तस्मान्न जागाति; नपि स्वप्नान्पश्यति, निःसंज्ञकत्वात्‌ । नापि 
मुतः, प्राणोष्मणोर्भावात्‌ | मुग्धेहि जन्‍्तों स्तो5यं स्यानज्न वा मस्त इति संशयाना 
ऊष्मास्ति नास्तीति हृदयदेशमालभन्ते निश्चयाथ प्राणी ६स्ति नास्तीति च नासिकादेशम । 
यदि प्राणोष्मणोर स्तित्व॑ नावगच्छन्ति, तंतो म्ुतो5यमित्यध्यवसायथ दहनायारण्यं 
नयन्ति । अथ लु प्राणमूष्माणं वा प्रतिपद्चन्ते ततो नाय॑ स्॒त इत्यध्यवसाय संज्ञालाभाय 
भिषज्यन्ति । पुनरुत्थानाच्च न दिएं गतः। नहि यम॑ गतो यभराष्ट्रात्प्रत्यागच्छति । 
अस्तु तहिं सुषुप्त,, निःसंज्ञत्वादम्गतत्वाच्च, न, वेलक्षण्यात्‌।मुग्चः कदाचिच्चिर्मपि 
- मूच्छित जांगरित अवस्थावाला नहीं हो सकता, क्योंकि यह इन्द्रियोंप विषयोंका ईक्षण नहों करता । 
'परन्तु यहाँ ऐसी श्ड्रा होती है कि मृच्छित इषुकार न्‍्यायसे होगा, जसे इषुकार (बाण बनानेवाला) 
_ जागता हुआ भी बांणमें आसक्तमनवाला है, इससे अन्य विषयोंको नहीं देखता, वसे मसल प्रहार मादिसे 
उत्पन्न हुए दुःख अनुभवसे मनके व्यग्र होनेके कारण जागता हुआ मी [मुन्ध] अन्य विषयोंको नहीं देखता 
है, ऐसा नहीं है, क्योंकि वह अचेतयमान-चेतनारहित है । किन्तु इषुकार ठो व्यापुत मना होकर कहता 
है-मैं इतने काल पयन्‍त बाण को ही उपलब्ध करता हुआ था ।॥ मूच्छित वो चेतना प्राप्त कर कहता है- 
इतना समय तो मैं घोर अन्धकारमें पड़ा था मैंने कुछ भी नहों जाना। एक विषयमें आसक्त 
वित्तवाले जाग्रत पुरुषका मी देह खड़ा रहता है, किन्तु मृच्छितका देह तो प्थिवीपर गिर जाता है । 
इसलिए मुग्ध जागता नहीं ओर स्वप्नोंको भो नहीं देखता, क्योंकि वह चेतना रहित है। मृतक मी नहीं 
है, क्योंकि उसमें प्राण और ग्रर्मी विद्यमान हैं, मुग्ध प्राणीके विषयमें यह मर गया है अथवा नहीं 
मरा, इस प्रकार संशय करते हुए लोग इसमें गर्मी है कि नहीं, यह निश्चय करनेके लिए हृदय मागका 
स्पर्श करते हैं । प्राण है कि नहीं, इस निशचयके लिए नासिका देश्वका स्पर्श करते हैं। यदि प्राण और 
गर्मीका अस्तित्व अनुमव नहीं करते तो यह भर गया है, ऐसा निश्चयकर उसे जलानेके लिए जंगलमें 
ले जाते हैं। यदि उसमें प्राण और गर्मी प्राप्त करते हैं, तो यह मृत नहीं है, ऐसा निश्चय कर चेतना 
प्राप्त करनेके लिए चिकित्सा करते हैं। पुनः उत्थान होनेसे मुग्ध मृत नहीं है, क्योंकि यमक्रो प्राप्त 
कर पुनः: यमलोकसे लोटकर नहीं आता । तब मुग्ध सुषुप्त हो, क्योंकि वह चेतना रहित और अमृत 
( मरा नहीं ) है । ऐसा नहीं, क्योंकि दोनोंमें वलक्षण्य है। मुग्ध प्राणी कमी चिरकालतक उच्छवास 
नहीं लेता, उसका शरीर काँपता है, मुख मयानक और नेत्र विस्फारित होते हैं । किन्तु सुष॒प्त तो प्रसन्न 
क्‍ सत्यानन्दी-दीपिका 

मूच्छामें मी हे, इस समान लिडसे मूर्छा सुषुप्ति ही है। सिद्धान्तो--प्रसिद्ध इन चार अवस्थाओंसे 
मूर्डा पृथक्‌ अवस्था है। उनमेंसे प्रथण जागरितका “न तवात्‌” इत्यादि माष्यसे निवारण करते हैं । 


इषुका रमें इन्द्रिय. जन्य ज्ञान और देह धारण आदि हैं, किन्तु मच्छितमें दोनों नहीं हैं, इसलिए 
इंषकार उदारहण विषम है । 


# जसे सुषप्तिमें विशेष ज्ञानका अमाव है, बसे मर्च्छामें मी है, इस प्रकारकी दोनोंमें समानता 
होनेपर मो लक्षणों और निमित्तोंक भेदसे इन दोनोंका परस्पर भेद है। इस तरह समानता और 
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नोच्छवसिति, सर्वेपथुरस्य देहो भवति, भयानक च वदनं विस्फारिते नेत्रे । सुषुप्तस्त 
प्रसन्नवदनस्तुल्य कारं पुनः पुनरुच्छवलिति, निर्मीलिते अस्य नेत्रे भवतः, न चास्य देहो 
बेपते | पाणिपेबणमात्रेण च सुषुत्तमुत्थापयन्ति, नतु मुग्धं मह्तरघातेनापिं। निमित्तभे- 
दश्व भवति मोहस्वापयोः, मुखलरूसंपातादिनिमित्तत्वान्मोहस्य, श्रमादिनिमित्तत्वाच्च 
स्वापस्थ । नच लोके5स्ति अ्सिद्धिमुंग्ध: सुस्त रति । परिशेषादर्ध॑संपत्तिम ग्थते व्यवग- 
च्छामः । नि:संज्ञत्वात्संपन्न इतरस्माद्रलक्षण्यादस्संपन्न इति॥ कथं पुनरधसंपत्तिम ग्ध 

तेति शकक्‍यते वक्‍तुम ? यावता सुपत प्रति तावदुक्त श्रत्या--सता सोम्य तदा संपन्नो मवति 

( छा० ६।८।१ ) इति, “अन्न स्तेनो5स्तेनो भवति' ( बृह० ४।३।२२ ), “नतं सेतुमहोरात्रे 
तरतो न जरा न झूत्युन शोकों न सुकृतं न दुष्कृम” ( छा० ८।|४।१ ) इत्यादि। * जीचे हि 
सुकृतदुष्कृतयोः प्राप्तिः खुखित्वदुःखित्वप्रध्ययोत्पादनेन भवति । न च सुखित्वप्रत्ययों 
दु'खित्वप्रत्ययो वा सुषुप्ते विद्यते, मग्घे5पि तो प्रत्ययों नेव विद्येत । तस्मादुपाध्युपश- 
मात्खुषुत्॒वन्मग्थे :पि रत्स्नसंपत्तिरेव भवितुमहति, नाथसंपत्तिरिति। अन्नोच्यते--न 
ब्रमो म॒ग्धे एधंसं पत्तिजी वस्य ब्रह्मणा भवतीति | कि तहिं / अधन सुषुप्तपक्षस्य भवति मुम्ध- 
त्यमधनावस्थान्तरपक्षस्येति ब्रमः । दशिते च मोहस्य स्वापेन साम्यवेषस्ये। द्वारं चेतन्म- 
रणस्य। यदा5स्य सावशोेषं कर्म भवति, तदा वाडःमन से प्रत्यागच्छतः । यदा तु निर वशे ष॑ 
कम भवति, तदा प्राणोष्माणावपगच्छतः । तस्माद्धसंपांत्त ब्रह्मविद इच्छन्ति । यत्तक्तम- 


वदन ओर समकालमें पुनः पुतः उच्छवास लेता है, उसके नेत्र निमोलित होते हैं, उसका शरीर काँपता 


नहीं है, हाथके स्पशमात्रसे उसे लोग उठाते हैं। परन्तु मुग्धको तो मुद्गरके प्रहारसे भी नहीं उठा 
सकते । मुर्च्छा और सुषृप्तिके कारण भी भिन्न-भिन्न होते हैं, क्योंकि मुर्च्छाका मुसल प्रहार आदि 


निर्मित्त हैं और सुषुप्तिका परिश्रम आदि निमित्त हैं। और लोकमें यह प्रसिद्ध नहों है कि मुग्ध सुप्त है 
इसलिए परिशेषसे मृच्छा अध सुषुप्ति है, ऐवता हम समझते हैं। चेतना रहित होनेसे वह सम्पन्न है 


ओर सुष॒प्तसे वलक्षण्य होनेसे असम्पन्न है। परन्तु मूर्चर्छा अध सुषुप्ति है, यह कैसे कहा जा सकता है ? 
क्योंकि 'सता सोम्य ०? (हे सोम्य ! उस समय सतके साथ सम्पन्न होता है) अन्न स्तेनो5सतेनो मवति 
( यहाँ सुषुप्तिमें चोर अचोर होता है ) और ( इस सेतुरूप आत्माका दिन-रात अतिक्रमण नहीं 


करते । इसे न जरा, न सृत्यु, न शोक और न सुकृत अथवा दुष्कृत हो प्राप्त हो सकते हैं ) इत्यादि 
श्रतिसे सुप्तके प्रति ऐसा कहा गया है । जीवमें सुखित्व और दुःखित्व प्रतीतिकी उत्पत्तिसे सुकृत और 
दुष्क्ृतकी प्राप्ति होती है, सुखित्व प्रत्यय अथवा दुःखित्व प्रत्यय सुषुप्तके विद्यमान नहीं हैं, इस प्रकार 
मृग्धमें भी वे दोनों प्रत्यय नहीं हैं। इसलिए सुषुप्तके समान मुग्धमें मी उपाधिके उपश्चम होनेसे 
सम्पूर्ण सुष॒प्ति होनी चाहिए; अध॑ सुषुप्ति नहों ॥ इस पर कहते हैं--मरच्छामें जीवकी ब्रह्मके साथ 
अद्ध सम्पत्ति होती है, ऐसा हम नहीं कहते, किन्तु हम ऐसा कहते हैं कि मृग्धत्व अध सुषप्त पक्षमें 
और अर्ध अन्य अवस्था पक्षमें होता है । मच्छाका सुषृप्तिसि साम्य ओर वषमभ्य दिखलाया गया है। 
यह मरणका द्वार है। जब इस मच्छितका अवशेष कम होता है तब वाणी और मन अपने स्थानमें 
लोट आते हैं ओर जब इसका अवशेष कम नहीं होता है तब प्राण और ओष्ण्य चले जाते हैं । 
इसलिए ब्रह्मवेत्ता म॒र्च्छाको अध सुषुप्ति कहते हैं। और जो यह कहा गया है कि कोई पाँचवीं अवस्था 
सत्यानन्दी-दी पिका 
विलक्षणतासे मूर्च्छा आधि सुषुप्ति है। मग्ध सुषुप्तिके सब धर्मोसे असम्पन्न होनेस सुष॒प्त नहीं है, इसी 


प्रकार मृतावस्थाके सब धर्मोस रहित होनेसे वह मृतक भी नहों है। इसलिए मर्च्छा कुछ अंभमें 
सुसुप्तिके सम होनेसे अध॑ सृषुप्ति ही है। इस पर पृव्सक्षी 'कथं पुनः' इश््यादिसे शद्धा करते हैं । 


* चेतना आदि रहित सुषुप्तिके आधे धर्मोके समान मूच्छित सुषुप्तिके आधे धर्मोसे 


अधि० ५ सू० ११]  भाषाजुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ६१५ 


न पशञश्ममी काचिदवस्था प्रसिद्धास्तीति-नेष दोष), कादाचित्कीयमवस्थेति न 
प्रसिद्धा स्थात्‌ | प्रसिद्धा चेषा लोकायुवेंद्योः। अर्धसंपत्त्यभ्युपगमाच्च न पञ्चमी गण्यत 
इत्यनवद्यम्‌॥ १० ॥ 
( ५ उश्नयलिज्ञाधिकरणम्‌ । सू० ११-२१ ) 
९ ८ 
न स्थानतों5पि परस्योभयलिद्ग' सवेत्र हिं ॥ ११ ॥ 

पदच्छेदू--न, स्थानत१, अपि, परस्य, उमयलिजुम्‌, सत्र, हि 

सूचाथ--( स्थानतः ) स्वमावसे अथवा उपाधिभेदसे भी ( परस्य ) पर ब्रह्ममें ( उमय 
लिज्भम्‌ ) सविशेष और निविशेष दो रूप उपपन्न (न) नहीं होते, ( हि ) क्‍योंकि ( सत्र ) अशब्दम्‌ 
इत्यादि सब उपनिषदोंमें निविशेष ब्रह्मकों ही उपदेश है । 

& येन अह्मणा सुषप्त्यादिष जीव उपाध्युपशमात्संपच्यते, तस्येदानी स्वरूप॑ 
भश्रुतिवशेन निर्धायंते । सन्त्युभयलिडज्ञाः श्रुतयो ब्रह्मविषयाः--सर्वेकर्मा सवकामः स्वंगन्धः 
सवरसः” (छा० ३।१४।२) दृत्येवमाद्याः सविशेषलिड्ञाः | “भस्थूलमनण्वइस्वमदीघम्‌' ( बृह० 
३।८।८ ) इत्येवमादयाश्व निर्विशेषलिड्राः। किमासु श्रुतिषूभयलिह्लं ब्रह्म प्रतिपत्तव्यमु 
तान्यतरलिड्ञम्‌ ? यदाप्यन्यतरलिह्न, तदापि कि सविशेषमुत निविशेषमिति मीमांस्यते। 
तत्रोभयलिड्श्न॒त्यनुग्रहादुभयलिड्मेव बद्मे त्येव॑ प्राप्ते ब्रमः--न तावत्स्वत एवं परस्य 
ब्रह्मण उभयलिड्ञत्वम॒ुपपच्यते । न छोक वस्तु स्वत एवं रूपादिविशेषोपेतं तद्विपरीत॑ 
चेत्यवधारयितुं शकक्‍यं, विरोधात्‌। अस्तु तह स्थानतः पृथिव्याद्रपाधियोगादिति 
.तदपि नोपपद्यते-नद्युपाधियोगादप्यन्यादशस्य वस्तुनोइन्याददः स्वभावः संभवति। 
प्रसिद्ध नहीं है। यह दोष नहीं है, क्योंकि यह्‌ अपस्था कादाचित्क होनेसे मले प्रसिद्ध न हो परन्तु 
लोक और आयुर्वेद ग्रन्थोंमें यह प्रसिद्ध है । अधे संपत्ति स्वीकार होनेसे पाँचवीं अवस्था नहों गिनी 
जाती, इसलिए कोई दोष नहों है ॥ १० ॥ 

सुबध्ति आदिमें उपाधिके उपथ्ान्त होनेसे जीव जिस ब्रह्मके साथ सम्पन्न होता है, अब उसका 
स्वरूप श्रतिकी सामथ्यंसे निर्धारित किया जाता ह । ब्रह्मविषयक श्रतियाँ दो लिज्भवाली हैं-सव कर्मा० 


(समस्त विश्व इसका कम है, सब दोषोंसे रहित इसका काम है, सब गन्ध इसका सुखकर है, ओर वह 
सवरस है) इत्यादि श्रुति सविशेष लिज्क हे। और “अस्थूलम०' (वहन स्थूल है, न अण है 


न 'हस्व है ओर न दीघ॑ है ) इत्यादि श्रुति निर्वेशेष लिज्भूक है ! क्‍या इन श्रुतियोंमें दोनों लिज्रवाला 
ब्रह्द समझना चाहिए अथवा दोनोंमें एक लिझ्भवाला ? यदि दोनोंमें एक लिज्जर्वाला समझा जाय 


तो भी क्या वह सविदेष है अथवा निविशेष, ऐसा विचार किया जाता है। उसमें दोनों लिज्भवाली 

श्रतियोंके अनुग्रहसे दोनों लिज्भरुवाला ब्रह्म समझना चाहिए । सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेषवर हम कहते 

हैं--परब्रह्मका स्वत: उमयलिड्धत्व उपपन्न नहीं होता, क्योंकि स्वतः ही एक वस्तु रूप आदि विशेष युक्त 

और रूप आदि विशेष रहित हो, इसप्रकार विरोध होनेसे अवधारण नहीं किया जा सकता। यदि 

कहो कि स्थानतः--पृथिवी आदि उपाधिके योगसे ऐसा हो, तो वह भी उपपन्न नहीं होता, क्‍योंकि 
। सत्यानन्दी-दीपिका मु 

सम्पन्न होता है और कंपन आदि धर्मोके साम्य होनेसे आधा मरण पक्षमें है, इस प्रकार मूर्छा अर्धे- 


सुषुप्ति कही गई है । पृवरपक्षमें प्रसिद्ध अवस्थाओंसे पृथक आत्माका मूच्छासे विवेक करनेके लिए 
यत्नकी अधिद्धि फल है, सिद्धान्तमें वह पृथक्‌ निश्चित है ॥ १० ॥ 


# पृव अधिकरणोंमें स्वप्न आदि अवस्थाओंकी उतक्तिसे उनसे अलिप्त स्वप्रकाश ब्रह्मात्मक 


उद्द श्यरूप त्वम्‌' पदाथका परिशोधनकर अब विधेय “तत्‌' पदाथका परिशोधन आरम्म करते हुए. 
पहले उसका निविशेषरूप कहते हैं ॥ ११ ॥ 


६१६ श्रह्मतूच-शाइ्ू रभाष्य [ आ० ३ पा० २ 


नहि स्वच्छः सन्स्फटिको5लक्तकाद्यपाधियोगादस्वच्छी भवति, भ्रममात्रत्वाद्स्वच्छता- 
भिनिवेशस्यथ, उपाधीनां चाविद्याप्रत्युपस्थापितत्वातू। अतश्रान्यतरलिड्जगपरियग्रहेडपि 
समस्तविशेषरद्दितं निविकल्पकमेव ब्रह्म प्रतिपत्तव्यं, न तह्विपरीतम्‌ | सर्वेत्र हि ब्रह्म- 
स्वरूपप्रतिपादनपरेषु वाक्येषु अशब्दमस्पशमखरूपसब्यम्‌' ( क० ३।१७। मुक्तिको० २७७२ ) 
इत्येबमादिष्विपास्तसमस्तविशेषमेव ब्रह्मोपदिश्यते ॥ ११ ॥ 
न भेदादिति चेन्न प्रस्येकमतद्बनात्‌ ॥ १२॥ 

पदच्छेद--_, भेदात्‌, इति, चेत्‌, न, प्रत्येकम्‌, अतद्वबनात्‌ । 

सूत्रा्थं--सभी वेदान्त वाक्योंसे निविशेष ब्रह्म ही उपदिष्ट है, ( न ) यह कथन युक्त नहीं है, 
( भेदात्‌ ) क्‍योंकि “चतुष्पाद ब्रह्म! इसप्रकार श्रुतिमें भेदका कथन है । ( इति चेन्न ) ऐसा यदि कहो, 
तो नहीं, क्योंकि ( प्रत्येकम्‌ ) प्रत्येक उपाधिमें ( अतद्बचनातु ) 'यश्चायमस्यां' इत्यादि श्रुतियोंमें 
ब्रह्मके अभेदका ही श्रवण है । 

अथापि स्याद्यदुक्त निर्विकल्पमेकलिड्मेव ब्रह्म, नास्य स्वतः स्थानतो वोभयलिडह्ञ- 
त्वमस्तीति, तन्‍नोपपद्यते। कस्मात्‌ ! भेदात्‌। भिन्‍ना हि प्रतिविय॑ ब्रह्मण आकारा 
उपदिश्यन्ते | चतुष्पादत्रह्म षोडशकल् तह्म वामनीत्वादिलक्षणं ब्रह्म त्रेलोक्य शरीर- 
वेश्वानरशब्दोदितं ब्रह्मेत्येवं जातीयकाः । तस्मात्खविशे षत्वमपि ब्रह्मणो5 भ्युपगन्तव्यम्‌ । 
ननूक्त नोमयलिड्ञत्वं ब्रह्मणः संभवती ति, अयमप्यविरोधः, उपाधिकृतत्वादाकारभेद्स्य । 
अन्यथा हि निर्विषयमेव भेदशार््र॑ प्रसज्येतेति चेतू-नेति ब्रूमः, कस्मात्‌ ? प्रत्येकम्ंद्व- 
चनात्‌ | प्रत्युपाधि9भेंदं छ्यमेदमेव ब्रह्मणः श्राववति शाखम-'यश्रायमस्यां पथिव्यां तेजो- 
मयो35म्तमयः पुरुषों यश्रायमध्यात्मं शरीरस्तेजोमयो5्म्ुदमय:ः पुरुषोडई्यमेव स योअ्यमात्मा' (बृह० 
२।५।१) इत्यादि । अतश्रच तर भिन्‍नाकारयोगो बअह्ामणः शास्त्रीय इति दक्यते वकक्‍तुम्‌ , 
भेदस्योपासनाथंत्वादभेदे तात्पर्यात्‌ ॥ १२ ॥ 
उपाधिके योगसे मी अन्य प्रकारकी वस्तुका अन्य प्रकारका स्वभाव संमव नहीं हे, स्वमावतः स्वच्छ 
होता हुआ स्फटिक अलक्तक ( लाख ) आदि उपाधिके योगसे अस्वच्छ नहीं हो जाता, उसमें अस्वच्छ 
का अमिनिवेशज्ञ भ्रममात्र है, कारण कि उपाधियाँ अविद्यासे उपस्थापित होती हैं। अतः अन्यतर 
लिज्भ का परिग्रह करनेपर भी समस्त विशेषोंसे रहित निविशेष ही ब्रह्म समझना चाहिए उससे विपरोत 


नहीं । क्योंकि ब्रह्मस्वरूप प्रतिपादन परक “अशब्दमस्पशम०' ( वह दशब्दरहित, स्पर्शरहित और रूप 
रहित अव्यय है ) इत्यादि वाक्योंमें सबंत्र समल्‍्त विशेष रहित ब्रह्म ही उपदिष्ट है ॥ ११॥ 


मले ही ऐसा हो, परन्तु जो यह कहा गया है कि ब्रह्म निविशेष एक लिज्ग ही है और वह 
रवतः अथवा उपाधिसे उमय लिज्भ नहीं है, वह उपपन्न नहीं होता, किससे ? भेदसे । प्रत्येक विद्यामें 
ब्रह्मके आकार भिन्न भिन्न ही उपदेश किये जाते हैं। जंसे “ब्रह्म चतुष्पाद है, ब्रह्म सोलह कालाओं- 
वाला है, ब्रह्म वामनीयत्व॒ आदिरूप है, ब्रह्म त्रेलोक्य शरीरवाला है और ब्रह्म वब्वानर अब्दसे 
कथित है' इसप्रकारके आकार ब्रह्मके उपदिष्ट हैं। इसलिए ब्रह्म सविशेष है ऐसा भी स्वीकार करना 
चाहिए । परन्तु यह जो कहा गया है कि ब्रह्म उमय लिज्भवाला नहीं हो सकता | यह भी विरोध नहीं 
है, क्योंकि आकार भेद उपाधिकृत है, अन्यथा भेदशास्त्र निविषयक हो प्रसक्त होगा। सिद्धान्ती--- 
ऐसा यदि कहो, तो नहों, ऐसा हम कहते हैं। किससे ? इससे कि प्रत्येकर्में 'अतद्गचन-ऐसा नहीं” ऐसा 
वचन है । “यश्रायमस्यां०' ( इस पृथिवीमें जो यह तेजोमय अमृतमय पुरुष है ओर शरीोरमें जो यह 
तेजोमय अमृतमय पुरुष है, यही वह है जो कि यह अत्मा है ) इत्यादि ज्ास्त्र प्रत्येक उपाधि भेंदमें 
ब्रह्मके अभेदका ही श्रवण कराता है। इसलिए ब्रह्ममें भिन्न आकारका योग शास्त्रीय है, ऐसा नहीं कहा जा 
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४ 3 औज.॥4 तो 


पदच्छेंद--अपि, च, एवम्‌, एके । 

सत्राथं--( अपिच एके ) और कोई शाखाबाले 'मृस्युमाप्नोति! 'नेह नतानारित किड्चन 
( एवम्‌ ) इसप्रकार श्रुति वाक्यसे भेदकी निन्‍्दा पूवक परमात्माके अभेदका कथन करते हैं । 

अपि चेव॑ भेददर्शन निन्दाएूर्वकम भेद द शंन मे वेके शाखिनः समामनन्ति-“मनसैवेद- 
माप्तव्यं नेह नानास्ति किंचन। झुत्यो: स झत्युमाप्तोति य इह नानेव पश्यति' (क० ४।११) इति। 
तथा न्येषपि “मोक्ता भोग्यं प्रेरितारं च मत्वा सब प्रोक्त त्रिविध॑ ब्रह्म मे तत्‌' ( श्रे० १११२ ) इति 
समस्तत्य भोग्यभोक्‍्तृन्रियन्त्‌लक्षणस्प प्रपश्चस्य बरहो कस्वभावतामधीयते ॥ १३ ॥ 

कथं पुनराकारवदुपदेशिनीष्वनाकारोपदेशिनोषु चर ब्रह्मविषयासु श्रुतिषु सती 
व्वनाकारमेव ब्रह्मावधायते, न पुनविपरीतमिति ? अत उत्तरं पठति-- 


अरूपवदेव हि तत्प्रधानलात्‌ ॥ १४ ॥ 
पदच्छेद--अरूपवत्‌, एव, हि, तत्प्रधानत्वात्‌ । 
सूत्रा्थं--( अरूपवदेव ) रूप आदि आकार रहित त्रह्मका ही अवधारण करना चाहिए, 
( तत्प्रधानत्वात्‌ ) क्‍योंकि अस्थुलम' इत्यादि श्रुतिमें निविशेष ब्रह्म प्रधान है ॥ 
& रूपाद्याकाररहितमेव ब्रह्मावचारयितव्यं न रूपादिमत्‌ । कस्मात्‌ ! तत्प्रधान- 
त्वात्‌ । अस्थूलमनण्वहस्वमदीघंम्‌ (बृह० ३८८) अशब्दमस्पशमसरूपसच्ययम्‌!' ( कठ० ३।१७। 
क्ति० २७२ ) आकाशों वे नाम नामरूपयोनिवहिता ते यदुन्तरा तद्बह्मय' (छा० ८4।१७।१), 'दिव्यो 
हामूत:ः पुरुषः सबाह्याभ्यन्तरो ह्यजः' (मुण्ड०२।१।२), “तदेतद्बह्मापूवमनपरमनन्तरमबाद्यमयमात्मा 


सक्रता है, क्योंकि भेद उपासनाके लिए है और अभेदमें तात्पयं है ॥ १२ ॥ 

और इसप्रकार भेद दशनकी निन्दा पुवक अभेद दर्शनका ही कोई शाखावाले श्रवण कराते 
हैं--'मनसेवेदमापंव्यं' ( मनसे ही यह तत्त्व प्राप्त करना चाहिए, इस ब्रह्मतत्त्वमें नाना कुछ भी 
नहीं है । जो पुरुष इसमें भेद-सा देखता है वह मृत्युसे मृत्युकों प्राप्त होता है.) इसप्रकार अन्य थाखा- 
वाले मी 'भोक्ता मोग्य॑०' ( भोक्ता | जीव ] भोग्य [ जगत्‌ ] और प्रेरक [ ईद्वर ] का विचार कर 
मेरेसे यह तन प्रकारसे कहा हुआ वह सब ब्रह्म ही है ) इसप्रकार मोग्य, मोक्ता और नियन्तारूप 
सम्पूर्ण प्रपठच ब्रह्मक स्वरूप है, ऐसा अध्ययन करते हैं ॥ १३ ॥ 

परन्तु साकारका उपदेश करनेवाली और निराकारका उपदेश करनेवाली ब्रह्म विषयक श्रतियों- 


के होनेपर निराकार ब्रह्मका ही कैसे अवधारण किया जाता है और उसके विपरीत नहीं ? इसलिए 
इसका उत्तर कहते है-- 


रूप आदि आकारथे रहित ही ब्रह्मका अवधारण करना चाहिए, रूप आदिसे युक्तका नहीं, 
किससे ? इससे कि उसकी प्रधानता है। जैसे “अस्थूछम०” ( वह न स्थल है, न हस्व है और न दीघ 
है ) 'अशब्दम०' (वह शब्दरहित, स्पशरहित, रूपरहित और अव्यय है) 'आकाशो बे०” (आकाश नाम 
ओर खरूपात्मक प्रप>चका निर्वाहक है, वे नाम और रूप जिसके भीतर हैं वह ब्रह्म है) 'द्व्यो छमरत:० 
( वह निदचय ही स्वयं प्रकाश, अमृत्त, बाहर-भीतर विद्यमान तथा अज पुरुष है) 'तदेतदूब॒ह्म ०” ( वह 
यह ब्रह्म क्रारण रहित, कायरहित, विजातीय द्रव्यसे रहित और अबाह्यम है, यह आत्मा ही सबका 
सत्यानन्दी-दीपिका 
# दोनों प्रकारकी श्रुतियोंके होनेषर निविशेष ब्रह्मके ग्रहण: करनेमें 'तत्परातत्परविरोधे तत्पर 
बलूवत्‌” ( तत्पर और अतत्यर वाक्‍्योंके विरोध होनेपर तत्पर वाक्य बलवान होता है ) यह न्याय 
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ब्रह्म संर्वानुभू:' ( बृह० २।५।१९ ) इत्येवमादीनि वाक्यानि निष्प्रपश्चन्रह्मात्मतत्त्वप्रधानानि 
नार्थानतरप्रधानानीत्येतत्प्रतिष्ठापितं 'तत्तु समन्‍्वयात्‌! ( बहासूत्र ११।४ )इत्यत्र। तस्मा- 
देवंजातीयकेषु वाक्येषु यथाश्र॒तं निराकारमेव ब्रह्मावधारयितव्यम्‌ । दृतराणि त्वाकार- 
वद्ब्रह्मविषयाणि वाक्यानि, न तत्प्रधानानि । उपासनाविधिप्रधानानि हि तानि, तेष्व- 
सति विरोधे यथाश्रतमाश्रयितव्यम्‌ । सति तु विरोधे तत्प्रधानान्यतत्प्रधानेभ्यो बली 
यांसि भवन्ति-इत्येष विनिगमनायां हेतुः। येनोभयीप्वपि श्रतिषु सतीष्वनाकारमेव 
त्ह्मावधायते, न पुनविपरीतमिति ॥ १४॥ 
का तहांकारवद्धिषयाणां श्रुतीनां गतिरित्यत आह-- 


रे 
प्रकाशवच्चावैयथ्यम् | १५॥ 

पदच्छेद--प्र काशवत्‌, च, अवेयध्यंम्‌ । [ ववचित्पुस्तके 'प्रकाशवच्चावेयर्थ्यात्‌' इति पाठः ] 
सूत्राथ--( प्रकाशवत्‌ ) जैसे सू्यं आदि प्रकाश वक़ अज्भलि आदि उपाधिसे वक्र-सा प्रतीत 
होता है, वेसे ब्रह ( च ) भी पृथिवी आदि उपाधिफै सम्बन्धसे तत्‌ तत्‌ श्राकार-सा हो जाता है। 

वह आकार उपासनाके लिए है। ( अवयध्यंम्‌ ) अत4 साकार विषयक श्रुतियाँ व्यथ नहीं हैं । 
यथा प्रकादाः सौरश्चान्द्रमसो वा वियद्व्याप्यवतिष्ठमानो 5 ह्नल्याद्यपाधिसंबन्धात्ते ष्वू 
जुवक्रादिभाव॑ प्रतिपद्यमानेष तद्भावमिव प्रतिपयते, एवं ब्रह्मापि पृथिव्याद्यपाधिसंबन्धात्त- 
दाकारतामिव प्रतिपद्यते,तदालम्बनो ब्रह्मण आकार विशेषोपदेश उपासनार्थों न विरुध्यते । 
एवमवैयथ्यमाकारवद्ब्ह्मविषयाणामपि वाक्यानां भविष्यति। नहि वेदवाक्यानां कस्य 
चिद्र्थवत्त्वं कस्यचिदनथंवत्त्वमिति युक्त प्रतिपत्तम, प्रमाणत्वाविशेषात्‌ | नन्‍्वेवमपि यत्पु 


अनुमव करनेवाला ब्रह्म है) इत्यादि वाक्य निष्प्रपञ>च ब्रह्मात्मतत्त्व प्रधानक हैं, अन्य अथ प्रधानक नहीं 
हैं, ऐसा 'तत्त समन्‍्वयात्‌” इस सूत्रमें प्रतिष्ठापित किया गया है। इसलिए इसप्रकारके वाकयोंमें यथा- 
श्रुत निराकार ब्रह्कका ही अवधारण करना चाहिए। साकार ब्रह्मविषयक अन्य वाक्य तो साकार ब्रह्म 
प्रधान नहीं है, वे उपासना विधि प्रधान हैं। उनके विरोध न होनेपर यथाश्रुतका आश्रय करना 
चाहिए। विरोध होनेपर तो तद्प्रधान-निराकार प्रधान वाक्य अतत्प्रधान-निराकार अप्रधान 
वाक्योंसे बलवान होते हैं, यही विनिगमनमें हेतु है, जिससे दोनों प्रकारकी श्रुतियोंके विद्यमान होनेपर 
भी निराकार ब्रह्म ही अवधारित होता है, उससे विपरीत-साकार ब्रह्म अवधारित नहीं होता ॥ १४ ॥ 

तब साकार ब्रह्मविषयक श्रुतियोंकी क्या यति होगी ? इसपर कहते हैं--- 

जेसे आकाशको व्याप्त कर अवस्थित हुआ सुय अथवा चन्द्रमाका प्रकाश अद्भलि आदि 
उपाधिके सम्बन्धसे उन अद्भलि आदिमें सीधा, वक़ आदि भाव प्राप्त होनेपर तडद्भाव-सा प्राप्त होता 
है, वसे ब्रह्म भी प्रथिवी आदि उपाधिके सम्बन्धसे उसके आकारताको प्राप्त-सा होता है। उसका 
आलम्बन उपासनाके लिए ब्रह्ममें आकार विश्येषका उपदेश विरुद्ध नहों है । इसप्रकार आकारवद्‌ 
ब्रह्मविषयक वाक्य भी प्रयोजन रहित नहों होंगे । वेद वांक्योंमें कोई साथंक और कोई निरथक है 
ऐसा समझना युक्त. नहों है, क्‍योंकि दोनोंमें प्रमाणत्व समान है। परन्तु ऐसा माननेपर भी जो 
पहले प्रतिज्ञा की गई है कि उपाधि योगसे भी ब्रह्म उमयलिड्भ नहीं है, वह विरुद्ध है? नहीं ऐसा 
सत्यानन्दी-दीपिका 
नियामक है। इसलिए “अस्थूछम” इत्यादि तत्पर-निराकार ब्रह्मपरक वाक्य “सवकर्मा स्वकाम 
इत्यादि अतत्पर-अनिराकार परक ( साकार ) वाक्योंसे बलवान होते है। अतः नियामकके होनेसे 
निविशेष ब्रह्मका अवधारण करना चाहिए ॥ १४॥ द 
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रस्तात्पतिशातम-नोपाधियोगादप्युभयलिड्जत्वं त्रह्मणो ५स्तीति, तद्विरुध्यते। नेति ब्रमः- 
उपाधिनिमित्तस्य वस्तुधमत्वानुपपत्तें), उपाधीनां चाविद्याप्रत्युपस्थापितत्वात्‌। सत्या- 
मेव च नेसगिक्यामविद्यायां लोकवेदव्यवद्दारावतार इति तत्र तत्रावोचाम ॥१५॥ 
आह च तन्सात्रम || १६॥ 

पदच्छेदू--आह, च, तन्मात्रम्‌ । 

सूत्रां--( व ) इसलिए “यथा सैन्धवघनः” इत्यादि श्रुति ( तन्मात्रमु ) निविशेष ब्रह्मको 
ही ( आह ) कहती है । 

आह च श्र॒तिश्रेतन्‍्यमात्रं विलक्षणरूपान्तररहितं निर्विशेषं ब्रह्म--'स यथा सेन्घव 
घनो5ननन्‍्तरो5बाह्य: कृत्स्नो रसघन एबेवं वा अरे5यमात्साउनन्‍्तरो5बाह्य: क्ृत्स्नः प्रज्ञानधन एव' (बूह० 
४।५।१३) इति | एतदुक्त भवति-नास्यात्मनो5न्तब हिर्वा चेतन्यादन्यद्रपमस्ति, चेतन्य 
मेव तु निरन्तरमस्य स्वरूपम्‌ । यथा सेन्धवघनस्यान्तबंहिश्च छवणरस पव निरन्तरो 
भवति, न रखान्तरं तथेवेति ॥ १६ ॥ द 

दर्शेयति चाथों अपि स्मयेते ॥ १७॥ 

पदच्छेद --दर्शंयति, च, अथो, अपि, स्मयंते । 

सूत्राथ---अयात आदेश्व:” इत्यादि श्रुति निषेध मुखसे निविशेष ब्रह्मको ही (दर्शायति) दिख- 
लाती है। (अथो) तथा (स्मयंते) 'अनादिमत्परं ब्रह्म” इत्यादि स्मृतिमें (अपि) भी ऐसी ही उपदेश है । 

दर्शायति च॒ श्रुतिः पररूपप्रतिषेघेनेव ब्रह्म, निर्विशेषत्वात्‌--अथात आदेशो नेति 
नेति' (बृह० २।३।६) इ ति, 'अन्यदेव तद्विदितादथो अविदितादधि' (के० १।३) 'यतो वाचो निवतन्ते 
अप्राप्य मनसा सह' ( ते० २।४३ ) इत्येबमाद्या । बाष्कलिना च बाध्वः पृष्ठः सन्नवचनेनेव 
ब्रह्म प्रोवाचेति श्रूयते--स होवाचाधीहि भो इति स तूष्णी बभूव तं ह द्वितोये वा तृतीये वा वचन 
उवाच ब्रूमः खल॒ त्वं तु न विज्ञानासि । उपश्ान्तोध्यमात्मा! इति। तथा स्सृतिष्वपि परप्रतिषेधे 


हम कहते हैं--उपाधिनिमित्तक वस्तुका धर्म नहों हो सकता, क्योंकि उपाधियाँ अविद्याद्वारा उप- 
स्थापित हैं। नैसगिक ( स्वाभाविक ) अविद्याफे होनेपर ही लोकिक और बंदिक व्यवहारोंका अवतार 
होता है, ऐसा हमने तत्‌-तत्‌ स्थलमें कहा है ॥ १५ ॥ 

'स् यथा सैन्धवघनः०! ( जैसे लवण पिण्ड आन्तर और बाहरसे रहित सम्पूर्ण रसघन ही है, 
हे मैत्रेयी ! वंसे ही यह आत्मा आन्तर-बाह्य भेदसे शुन्‍्य सम्पूर्ण प्रज्ञानचन ही है ) इसप्रकार यह श्रुति 
विलक्षण रूपान्तरसे रहित चंतम्यमात्र निर्विशेष ब्रह्यकों कहती है। तात्पयें यह है--इस आत्माका 
आतन्तर अथवा बाहर चेतन्यरूपसे अन्यरूप नहीं है, किन्तु चंतन्‍्य ही इसका निरन्तर स्वरूप है। जैसे 
लवण पिण्डके आन्तर और बाहर लवण रस ही निरन्तर होता है, अन्य रस नहीं होता, व॑से ही ।१६९। 

और 'अथात आदेशो०” ( इसके अनन्तर ब्रह्म मुतं नहीं है ओर अमृत भी नहीं है यह उपदेश 
है ) अन्यदेव०” ( वह विदित्-कारयंसे अन्य ओर अविदित-कारणसे अन्य है ) ओर “यतो बाचो०' 
( जहाँसे मन सहित वाणी उसे न पाकर लोट झाती हैं ) इत्यादि श्रुति पररूप-आनत्मरूप प्रतिषेषये 
ही बरह्यको दिखलाती है, क्योंकि वह निविशेषख्प है। वाष्कलिसे पूछे गये बाध्वने अवचनसे ही ब्रह्म- 
को कहा 'स होवाच०” ( उसने कहा--हे मगवनु बाध्व ! मुझे ब्रह्मका उपदेश कीजिए, ऐसा पूछे 
जानेपर वह तृप्णी रहा, द्वितीय अथवा तृतीय वार पृछनेपर उसने उससे कहा--हम कह रहे हैं, 
किन्तु तुम उसे नहीं जान रहे हो यह श्ात्मा उपशान्त-हतरहित है ) ऐसी श्रुति .है। इसप्रकार 
'ज्ञेयं यत्तत्प्रवक्ष्यामि०' ( जो ज्ञेय है उसे यथावत्‌ कहूँगा जिसे जानकर मनुष्य परमानन्दको प्राप्त 
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नेवोपदि्श्यते--शेयं यत्तत्प्र व्ष्यामि यज्ज्ञात्वाउम्रतमइनुते । अनादिमत्परं ब्रह्म न सत्तन्नासदुच्यते' 
( गी० १३॥१२ ) इत्येवमाद्यासु । तथा विश्वरूपधरो नारायणो नारदमुवाचेति स्मयंते-- 
माया झोषा मया सष्टा यन्‍्मां पश्यसि नारद । संवभूतगुणयु क्त नेव मां ज्ञातुमहंसि ॥' इति ॥१७॥ 


अत. एवं चोपमा सयकादिवत ॥ १८॥ 

पदच्छेदू---अतः, एवं, च, उपमा, सूयंकादिकत्‌ । 

सूत्राध--( अतएवं ) क्‍योंकि इस चतन्यस्वरूप आत्माका पर प्रतिषेधसे उपदेश किया जाता 
है, इसलिए इसकी ( सूयंकादिवत्‌ ) जलगत सूर्य प्रतिबिम्बके साथ ( उपमा ) उपमा दी जाती है । 

यत एव चायमात्मा चेतन्यरूपो निविशेषो वाहुमनखातीतः परप्रतिषेधोपदेश्यो इत 

एवं चास्योपाधितिमित्तामपारमाथिकों विशेषवत्तामभिप्रेत्य जलखयंकादिवदि्त्युपमो 
पादीयते मोक्षशार्त्रे बु-यथा हाय॑ ज्योतिराव्मा विवस्वानपो भिन्ना बहुघेको5नुगच्छन्‌ । उपाधिना 
क्रियते भेदरूपो देव: क्षेत्रेष्वेषधमजो5यसा त्मा' इति | 'एक एवं हि भूतात्मा भूते भूते व्यवस्थितः । 
एकधघा वहुधा चंव दृश्यते जलचन्द्रवत्‌” ( ब्र० बिं० १२ ) इत्येवमादिषु ॥ १८ ॥ 

अन्न प्रत्यवस्थीयते-- 


अम्बुबदग्रहणात्त न तथात्वम ॥ १९॥ 
पदच्छेद--अम्बुव॒त्‌, अग्रहणात्‌, तु, न, तथात्वम्‌ । 
सूत्राथ-- ( अम्बुवत्‌ ) जैसे जलका सूयंसे पृथक ग्रहण होता है, वसे यहाँ उपाधिका पृथक्‌ - 
( अग्रहणात्‌ ) ग्रहण नहीं होता, इसलिए ( न तथात्वम्‌ ) यह सूर्य दृश्ान्त युक्त नहीं है 
#* न॑ जलसूयकादितुल्यत्वमिहोपपयते, तद्ददग्नहगात्‌ । सूर्यादिभ्यों हि मूतभ्यः 
पृथग्भूतं विप्रकृष्ठदेशं मूत जले गह्यते, तत्न युक्तः सतूर्था द्धतिबिस्वोदय*, न त्वात्मा मूर्तों 
होता है। वह अनादिमत्‌ परब्रह्म न सत॒ु-इन्द्रिय वेद्य और न असत-परोक्ष कहा जाता है ) इत्यादि 
स्मृतियोंमें मी परके प्रतिषेधते ही उसका उपदेश किया जाता हैँ । और विश्वरूप धारण करनेवाले 
नारायणने नारदसे कहा--'माया होषा०' (हे नारद ! यह माया मैंने रचो है, जो कि तुम मुझे सबंभूत 
गुणोंसे युक्त देखते हो इसप्रकार द्तयुक्त मुझे देखनेके लिए तुम योग्व नहीं हो ) ऐसी स्मृति है ॥१७॥ 
और क्योंकि यह आत्मा चेतन्यरूप, नित्रिशेष, वाणी और मनका अविषय पर-द्धत प्रतिषेधसे 
उपदेश्य है, इसलिए इसमें उपाधि निमित्तक अपारभाथिक संविशेषके अभिप्रायसे “यथा ह्ययं०' ( जेसे 
यह ज्योतिःस्वरूप सूर्य स्वत: एक होने१वर भी भिन्न-भिन्न जलोंमें प्रतिबिम्बित होता हुआ उपाधिसे 
अनेक प्रकारका भासंता है, वसे ही यह स्वयं प्रकाशरूप अज आत्मा शरीरोंमें उपाधिसे अनेक मिन्न- 
भिन्न आकाररूपसे मासता है) और 'एक एव०' ( एक ही भूतात्मा प्रत्येक भूतमें अवस्थित होता हुआ 
जलग़त चन्द्रप्रतिबिम्बके समान एकधा और अनेकधं दिखाई देता है ) इत्यादि मोक्षज्ञास्त्रोंमें जलगत 
सूय प्रतिबिम्बके समान उपमाका ग्रहण किया जाता है ॥ १८ ॥ 
इसमें शद्धा उठायी जाती है-- ु 
यहाँ जलगत सूय प्रतिबिम्ब कछ्वादिके साथ सभानता उपपन्न नहीं होती, क्योंकि. आत्माका 
उसके समान ग्रहण नहीं होता । मृत सूय आदिसे पृथगभूत दूर देशस्थ मृत जल सबसे गृहीत होता 
है, इसलिए उसमें सुय॑ आदि प्रतिबिम्बका . उदय होना युक्त है। परन्तु आत्मा मृत नहीं है ओर 
सत्यानन्दी-दीपिका 
९ पृवपक्षी आत्मामें उक्त दृशन्तकी विषमताका प्रतिपादन करते हैं--रूपादि युक्त सूयका 
रूप आदि युक्त जलमें प्रतिबिम्ब युंक्त है । परन्तु आत्मा तो रूपादि रहिंत, सवंगत और सनसे अमिन्न 
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नचास्मात्पूृथग्भूता विप्रकृणदे शाश्ोपाधयः, सर्वगतत्वात्सर्वानन्यत्वात्य । तस्मादयुक्तो- 
5ये दृष्टान्त इति ॥ १९ ॥ 

अन्न प्रतिविधीय ते-- 

वृद्धिह्ासमाक्त्व मन्तर्भावादुमयसा मञ्जञस्यादेवम्‌ ॥ २० ॥ 
पदच्छेद--वृद्धिह्ासमावत्वम्‌, अन्तर्मावात्‌, उम्रथसामञ्जस्थात्‌, एवम्‌ । 

सूत्राथं--जंसे जलगत सूय प्रतिबिम्ब जलूगत वृद्धि और हासका भागी-सा होता है (एवम्‌) 
वसे निविशेष ब्रह्म भी उपाधिके (अन्तर्मावात्‌) अन्तर्मावसे (वृद्धिह'समाक्त्वम्‌) उथाधिगत वृद्धि और 
हारा मागी-सा होता है, इस प्रकार (उमयसामज्जस्यात्‌) दशन्त और दार्शन्तिक दोनोंमें सामञ्जस्य है। 

युक्त एव त्वयं दृष्टान्तः, विवक्षितांशसंभवात्‌ | नहि दृष्ठान्तदाणशन्तिकयों क्वचित्क- 
चिद्दिवक्षितांशं म॒कक्‍त्वा सर्वसारूप्यं केनचिदर्शायतुं शक्‍पते । सर्वंसारूप्ये हि दृष्टान्त- 
दाष्ट्रोन्तिकभावोच्छेद एवं स्यात्‌। न चेद॑ स्वमन्ीषया जलखूयंकादिदृशान्त/णयनम्‌, 
शास्त्रप्रणीतस्य त्वस्य प्रयोजनमात्रमुपन्यस्यते । कि पुनरत्र विवक्षितं सारूप्यधिति ? तदु- 
च्यते-वृद्धिहासभाकत्वमिति । जलगतं द्वि सूर्य प्रतिबिम्बं जलवुद्धों ६थ॑ते, जलद्ासे हसति, 
जलचलने चलति, जलशभेदे भिद्यत इत्येवं जलधर्मानुयायि भवति, नतु परमाथंतः स्ूयंस्य 
तथात्वमस्ति । एबंपरमार्थतो5विक्रतमेकरूपमपि सद्त्रह्म देहादपाध्यन्दर्भावाद्धजत इवो- 
पाधिधर्मानवृद्धिहसादीन | एवमुभयोरंण्रान्तदाष्टोन्तिकयो: सामध्जस्यादविरोधः ॥२०॥ 

दशनाच ॥ २१॥ 

पदच्छेद--दर्शंनातु, व । 

सूच्रार्थ--प्रतिबिम्बरूप देहान्तरानुप्रवेश परब्रह्मका पुरश्चक्र द्विपद:” इत्यादि श्रुतियोंमें देखा 
जाता है, अत: नि शेष ब्रह्म सिद्ध है । 

# दद्ययति च श्रुतिः परस्येव ब्रह्म गो देहादिपपाधिष्वन्तरलुप्रवे शम्‌- परश्क्रे द्विपद: 
उपाधियाँ इससे पृथर्भूत और दूर देशस्थ नहीं हैं, क्योंकि आत्मा सवंगंध और सबसे अभिन्न है । इस- 
लिए यह दृशन्त युक्त नहीं है ॥ १९ ॥ 

यहाँ इस शझ्भू/का समाधान किया जाता है-- 

यह दृशन्त तो युक्त ही है, क्योंकि इसमें विवक्षितांशका संदगव है । हृशन्त भौर दार्शन्दिकमें 
क्वचित्‌, किच्चित्‌ विवक्षित अंशको छोड़कर सबंख्पसे साहश्य कोई भी नहीं दिखा सक्ृता । सम्पृण हूपसे 
साहव्य होनेपर तो दृशन्त-दार्शन्तिकभावका उच्छेद ही हो जायगा, और यह जल सूय्यक आदि हृष्टान्त 
अपनी बुद्धिसे नहीं रचा गया है, किन्तु शास्त्र रचित इसके प्रयोजनमात्रका उपन्यास किया जाता 
है। यहाँ विवक्षित सारूप्य क्या है ? उसे कहते हैं--वृद्धि और ह्ासका मांगी होना सारूप्य है। 
जलगत सूय॑ प्रतिबिम्ब जलकी बृद्धि होनेपर बढ़ता है, जलके हांस होनेपर क्षीण होता है, जलके हिलने 
पर हिलता है, जलके मिन्न होनेपर मिन्न होता है, इस प्रकार जलके धर्मोका अनुयायी होता है, परन्तु 
परमाथथंतः सूर्य वैसा नहीं है, बसे परमार्थत: अविकृत, एकरूप होता हुआ भी न्रह्म देह आदि उपाधिके 
अन्तर्मावसे वृद्धि और 'हास आदि उपाधिके धर्मोको मजता (प्राप्त होता ) सा है। इस प्रकार हृशन्त 
ओर दार्शन्तिक दोनोंके सामठजस्यसे अविरोध है ॥ २० ॥ 

'पुरश्चक्रे द्विषद:०' ( परमेश्वरने दो पेरोंवाले पुर-मनुष्यादि शरीर बनाये और थार पैरोंवाले 

सत्यानन्दी-दीपिका 


है, अत: उपाधियाँ उससे भिन्न और दूरस्थ नहीं हो सकतीं, इसलिए उसका माया द्वारा बुद्धि आदियें 
प्रतिबिम्ब युक्त नहीं है ॥ १९ ॥ 
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पुरश्चके चतुष्पद: | पुर: स पक्षी भूत्वा पुरः पुरुष आविशत्‌' (बृंह० २।५।१८) इति। “अनेन जीचे 
नात्मना5नुप्रविश्य! (छा० ६।३।२) इति च। तस्मायक्तमेतत्‌ू-- अत एवं चोपमा सूथकादिवत्‌ 
( ब्ह्मसूत्र २३८ )इति । तस्मान्निविकल्पकेकलिड्ज मेव ब्रह्म नोमय लिह्ठं विपरी तलिह चेति 
सिद्धम्‌। अज्न केचिद्‌ ढे अधिकरणे कल्पयन्ति । प्रथमं तावतू--कि प्रत्यस्तमिताशेष- 
प्रप"्चमेकाकारं ब्रह्मोत प्रपञ्चवदनेकाकारोपेतमिति ? द्वितीयं तु-स्थिते प्रत्यस्तमित- 
प्रपश्चत्वे कि सब्लक्षणं त्रह्मोत बोधलक्षणमुतोभयलक्षणमिति ? अन्न वय॑ वदामः 

सवथाप्यानथक्यमधिकरणान्तरारम्मस्येति। यदि तावदनेकलिज्ञत्वं परस्य ब्रह्मणो 
निराकत॑व्यमित्यय॑ प्रयास स्तत्पर्वणैव न स्थानतो5पि! ( बह्मसूत्र ३१२११ ) इत्यनेनाधिकरणेन 
निराकृतमित्युत्तरमधिकरणं 'प्रकाशवच्च' ( ब्रह्मसूत्र ३१२१५ ) एतद्व्यथमेव भवेत्‌। नच 
सब्लक्षणमेव ब्रह्म न बोधलक्ष्णमिति शकयं वक्‍तुम्‌, विज्ञानघन एवं इत्यादि श्रुति 
वेयथ्यंप्रसज्ञात्‌। कथं वा निरस्तचैतन्यं ब्रह्म चेतनस्य जीवस्यात्मत्वेनोपद्र्यित 

नापि बोधलक्षणमेव ब्रह्म न सब्लक्षणमिति शकक्‍यं वक्तम्‌, 'अस्तीत्येवोपछब्धव्य 

( कठ० ६॥१३ ) दृत्यादिश्वतिवैयथ्य॑प्रसज्ञात्‌ । कथं वा निरस्तसत्ताको बोधो:5शभ्यु 
पगम्येत * नाप्युमयलक्षणमेव ब्रह्मेति शक्‍यं वक्‍तुम्‌, पूर्वाभ्युपगमविरोध- 


पशु शरीर बनाये । पहले वह पुरुष पक्षी (लिज्गभ धरीरी) होकर शरीरमें प्रविष्ट हुआ) “अनेन जीवेन० 
( इस जीवरूपसे प्रवेश कर ) इसप्रकार श्रुति परब्रह्मका ही देह आदि उपाधियोंमें अनुप्रवेश्व दिखलाती 
है । इसलिए 'अतएुव चोपमा सूयकादिवत्‌' यह युक्त है। इससे सिद्ध हुआ कि निविशेष एक लिझज्भ 


( आकारवाल! ) ही ब्रह्म है न उमय लिज्भवाला है और न-विपरीतें लिड्भवाला है। यहाँ कोई दो 
अधिकरणोंकी कल्पना करते हैं--प्रथम तो यह कि सम्पूर्ण प्रपचसे शनन्‍्य एक्र आकार ब्रह्म है अथवा 


प्रपच्चसे युक्त अनेक आकार यक्त है । द्वितीय तो सब प्रपच शन्य स्थित होनेपर क्‍या सद्रप ब्रह्मा है 
वा बोधरूप है अथवा उभयरूप है ? इसपर हम कहते हैं--अन्य अधिकरणका आरम्म सवथा 


अनथक है । यदि परनब्रह्मका अनेक लिज्भुत्व निराकतंव्य है. इसलिए यह प्रयास है, तो इसका “न स्थान- 
तो5पि' इस पूर्व अधिकरणस्ते निराकरण हो गया है, इससे “प्रकाशवच्च” यह अग्रिम अधिक रण व्यथ॑ 
ही होगा । ब्रह्म सद्र प ही है ज्ञानह्प नही है, ऐसा नहीं कहा जा सकता, क्योंकि (विज्ञानघन एव 


इत्यादि श्र तियोंमें वयथ्य प्रसड़् आ जायगा । अथवा चेतन्य रहित ब्रह्म चतन्य जीवका आत्मरूपसे कंसे 
डपदिष्ट होगा । ब्रह्म ज्ञानूप ही है सद्रप नहीं है, ऐसा नहीं कहा जा सकता है, क्योंकि “अस्तोत्येवोप- 


लब्धच्यः' ( है, इस प्रकार उपलब्धि करनी चाहिए ) इत्यादि श्रुतियोंका वयथ्य॑ प्रसद्भ होगा । जिसकी 
सत्ता नहीं है, ऐसा बोध कैसे स्वीकार किया जायगा ? इस प्रकार ब्रह्म उमय लक्षण ही है, इस प्रकार 


सत्यानन्दी-दीपिका 
६8 स्वसिद्धान्तकों दृढ़ करनेके लिए किसी एक देश्लीकी व्याख्याका अन्न केचिद' इत्यादिसे 
उत्थान करते हैं--वे पूर्वोक्त सृत्रोंमे दो अधिकरणोंकी कल्पला करते हैं “न स्थानतो5पि ( ब्रह्मसूत्र 


३।२।११) तक इस एक अधिकरणसे ब्रह्ममें निष्प्रपचचत्व सिद्ध होनेपर “ब्रह्मका क्‍या स्वरूप है ? ऐसा 
सन्देह होनेपर 'प्रकाशवच्च ( ब्रह्मसूत्र ३२।१५ ) इत्यादि द्वितीय अधिकरण प्रवृत्त हुआ | ब्रह्म केवल 
सद्रप ही नहीं है, किन्तु ज्ञानर्प भी है, क्योंकि 'सत्यं ज्ञानम, 'सदेव सोम्य०' इत्यादि श्रुतियाँ द्विखप 
ब्रह्ममें साथंक हैं। 'सिद्धानत---आह च तन्मात्रम' ( बहासूत्र ३४२१६) ब्रह्म सद्रप ही है, क्योंकि 
ज्ञान सत्तासे भिन्न है। इस प्रकार अन्न बयं बदासः' इत्यादिसे दूसरे अधिकरणको दूषित करते हैं-- 
द्वितीय अधिकरणका कया ब्रह्मके अनेक रूपत्वका निरास प्रयोजन है वा.शानरूपत्वका निरास अथवा 


सत्ताका निरास ? इस प्रकार विकल्प कर सवंथा आनथंक्यका विस्तार दिखलाते हुए प्रथम विकल्पसे 
यदि तावत' इत्यादिसे गताथता कहते हैं । 


अधि० ५ सृ० २१ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित 5२३ 


प्रसज्ञात्‌। सत्ताव्यातृत्तेन च बोधेन बोचव्यावृत्तया च सत्तयोपेतं च्रह्म प्रतिजानानस्य 
तदेव पूर्वाधिकर णप्रतिषिद्धं सप्रपश्चत्व॑ त्रह्मणः प्रसज्येत । श्रतत्वाददोष इति चेतू-न, 
एकस्यानेकस्वभावत्वानुपपत्तेः । अथ सत्तेव बोधो बोध एवं च सत्ता, नानयोः परस्पर 
व्यावृत्तिरस्तीति ययुच्येत, तथापि कि सल्लक्षणं ब्रह्मोेत बोधलक्षणमुतोभयलक्षणमित्ययं 
विकल्‍पो निरालम्बन एवं स्यात्‌। सूत्राणि त्वेकाधिकरणत्वेनेवास्मामिर्नीतानि। 
48 अपि च॒ः ब्रह्मविषयासु श्रुतिष्वाकारवदनाकारप्रतिपादनेन विप्रतिपन्नास्वनाकारे 
ब्रह्मणि परिग्रहीते5वद्यं वक्तव्येतरासा भ्रतीनां गतिः । तादथ्यन प्रकाशवच्चेत्यादी नि 
सूत्राण्यर्थत्तराणि संपद्यन्ते | यद्यप्पाहुराकारवादिन्योषपि भ्रतयः प्रपश्चप्रविलयमुखे 
नानाकारप्रतिप्रत््यर्था एव न पृथगर्था इति तदपि न समीचीनमिव लक्ष्यते । कथम्‌ ? 
ये हि परविद्याधिकारे केचित्प्रपञश्चा उच्यन्ते, यथा--युक्ता हथ्य हरयः शता दशेत्ययं व 
हरयो<य॑ बे दश च सहस््राणि बहूनि चानन्तानि च' ( बृह० २।५।१९ ) इत्येवमादयस्ते भवन्ति 
प्रविलयार्था', 'तदेतदूबह्मापूर्वमनपरमनन्तमबाह्मम्‌र ( बृह० २।७१९ ) इत्युपसंहारात्‌ । ये 
पुनरुपासनाविधानाधिकारे प्रपश्चा उच्यन्ते, यथा “मनोमयः प्राणशरीरो मारूपः! ( छा० 
३॥१४।२ ) इत्येवमादयो न तेषां प्रविलयाथत्व॑ न्‍्याय्यम्‌, 'स क्रतुं कुवीत! (छा० ३११४१) 
इत्येवंजातीयकेन प्रकृतेनवोपासनविधिना तेषां संबन्धात्‌। श्र॒त्या चेवंजातीयकानां 


भी नहीं कहा जा सकता, कारण कि “न स्थानतो5पि” इस सूत्रमें पूर्व स्वीकारके साथ विरोध श्रसद्भ 
होगा । सत्तासे रहित ज्ञान ओर ज्ञानसे रहित सत्तासे यक्त ब्रह्म है, ऐसी प्रतिज्ञा करनेवालेको पूवे 
अधिकरणमें प्रतिषिद्ध वही सप्रपच्चत्व ब्रह्ममें प्रसक्त होगा अर्थात्‌ प्रपश्व युक्त ब्रह्म होगा । यदि 
कहो कि श्रुति प्रतिपादित होनेसे यह दोष नहीं है, तो यह युक्त नहीं है, क्योंकि एकका अनेक 
स्वमाव नहीं हो सकता । यदि कहो कि सत्ता ही ज्ञान है और ज्ञान ही सत्ता है, इन दोनोंकी 


परस्पर व्यावत्ति नहीं है, तो भी ब्रह्म सद्रप है वा बोध रूप है अथवा उमयरूप है ? यहविकल्प 
निराश्रय हो जायगां। सुूत्रोंकी योजना तो हमने एक अधिकरणरूपसे कर.ली है। ओर ब्रह्म- 


विषयक श्रुतियोंके साकार ओर निराकार ब्रह्मका प्रतिपादन करनेसे परस्पर विरोध होनेके कारण 
निराकार ब्रह्मके परिगृहीत होनेपर अन्य श्रतियोंकी ग्रति अवश्य कहनी चाहिए। और उस 
गतिके लिए 'प्रकाशवच्च' इत्यादि सूत्रोंका अधिक अथ संगत है । जो भी कहते हैं कि साकार वादिनी 
श्रतियाँ प्रपच्च विलयद्वारा निराकार ब्रह्मके ज्ञानके लिए ही हैं उनका पृथक प्रयोजन नहों है, वह भी 
समीचीन-सा देखनेमें नहीं आता । कैसे ? ये जो परविद्याफे प्रकरणमें 'युक्ता ह्मस्य०' ( जैसे रथमें जुते 


अदव हैं वंसे दरीररूप रथमें जोड़े हुए इसके इन्द्रियरूप अर्व शत और दश्य हैं, यह परमेश्वर ही 
हरि-इन्द्रियरूप अव्व है, यही दश, सहस्र, अनेक और अनन्त है ) इत्यादि जो कोई विस्तारसे कहे 


जाते हैं, वे प्रविकयके लिए होते हैं, क्योंकि 'तदेतदूब॒ह्म ०” ( वह यह ब्रह्म कारण रहित, काय॑ रहित 
विजातीय द्रव्यसे रहित ओर अबाह्य है ) ऐसा उपसंहार है । परन्तु 'मनोमयः०” ( मनोमय:, प्र।ण 
शरीर और चंतन्यरूप है') इत्यादि जो उपासना विधानके प्रकरणमें विस्तारसे कहे जाते हैं, वे प्रल- 
_याथंक हों यह युक्त नहीं है, कारण कि -'स क्रतुं कुवीत” ( वह ध्यान करे ) इसप्रकारकी प्रकृत 
सखत्यानन्दी-दीपिका 

& पर विद्याके प्रकरणमें 'युक्ता द्ास्य०' इत्यादि आकार प्रतिपादक श्रतियाँ यद्यपि प्रपश्च प्रवि- 

लयद्वारा तत्त्वज्ञानकी प्राप्तिके लिए उपयुक्त हैं, क्योंकि “तदेतदूब्बह्म ०” इसप्रकार उपसंहारमें निवि- 
शेष ब्रह्म हो प्रतिपादित है, तो भी 'मनोमयः प्राण शरीरः इस तरह उपासना विधानके प्रकरणमें 
पठित श्रुतियाँ प्रपञ्चके प्रविलयके लिए नहों हो सकतीं, कारण कि ईद्वरमें अनेक इन्द्रियोंका कथन 
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गुणानामुपासना्थत्वे एघचकरूयमाने न लक्षणया प्रविलयार्थत्वमवकब्पते। & सर्वेपां च 
साधारणे प्रविलयार्थत्वे खति 'अरूपबदेव हि तत््रधानत्वात! ( ब्रह्मसूत्र ३२।१४ ) इति 
विनिगमनकारणबच्नमनचकाशं स्थात्‌। फलमप्येषां यथोपदेश कचिददुरितक्षयः 
क्चिदेश्वयप्राप्ति: छबित्कममक्तिरित्यवगम्यत एवेत्यतः पार्थ गथ्यमेवोपासनावाक्यानां 
ब्रह्मवाक्यान्रां थ न्‍्याय्य नेकबाक्यत्वम । कथं चेषामेकवाकप्रतोत्पे श्यत इति वक्तव्यम्‌ । 
एकनियोगग्रदीतेः प्रयजद्शपूर्णासवाक्यवद्ति चेतू-+न, ब्रह्मवाक्येषु नियोगा- 
भावत्‌ । वस्तुमात्रण्यवसायीनि हि ब्रह्मवाक्यानि न नियोगोपदेशीनीत्येतद्धिस्तरेण 
प्रतिष्ठापितम-- तत्तु समन्‍्वथान्‌' ( बह्ायसूतर १।३।४ ) इत्यतज् | किविषयश्चात्र नियोगोडपि- 
प्रेयव इति चक्तव्यम्‌ | पुरुषो हि नियुज्यमानः कुविति स्वव्यापारे कस्मिश्रिन्नियुज्यते। 
नन द्वतप्रपश्लविकयो नियोगतविषयों भविष्यति। अप्रविलापिते हि ह्वेतप्रपञ्चे ब्रह्मतत््वा- 
वबोधों न भदति, अतो ब्रह्मतत्वावबोधप्रत्यनीकभूती हतप्रपध्चः प्रविदाप्यः । 
यथा स्वगंकामस्य यांगोउनुष्ठातव्य उपदिश्यत एवम्रपवर्गोकामस्य प्रपश्चप्रविलयः 

यथाच तमसि व्यवस्थितं घटादितत्त्वमवबुभुत्समानेन तत्प्रत्यक्षीकभूत॑ तमः 
प्रतिलाप्यत एवं ब्रह्मतत््वमवच्रुभुत्समानेन तत्प्रत्यनीकभूतः प्रपश्चः प्रविक्ापयितव्यः । 
उपासना विधके साथ उन साकार वाक््योंका सम्बन्ध है | श्रतिसे-अभिधावृत्तिसे इसप्रकारके गुण उपास- 
ताथंक संभव होनेपर उनका लक्षणाठत्तिसे प्रल्याथत्व नहीं हो सकता। और यदि सब उपासना- 


साकार वाक्योंका साधारण प्रविलयाथ माना जाय, तो 'अछूपवरदेव हि तत्प्रधानत्वात्‌” यह विनि- 
गमनत-नियामक कारण बच्चन अनेवकाश हो जायगा । और उनका फल भी उपदेशके अनुसार कहीं 


पर पाप क्षय, #हीपर ऐड्बय प्राप्ति और कहींपर क्रममुक्ति इसप्रकार अवगत होता है, इतलिए उपा- 
सना वाकक्‍्यों और ब्रह्मवावयोंकी पृथक्‌ अथता ( पृथक पृथक्‌ अथ ) युक्त है, एकवाक्यता (एकाथ॑वत्ता) 
नहीं । इनकी एकवाक्यताकी कल्पना किसप्रकारकी जाती है यह कहना चाहिए । यदि कहो कि प्रयाज 
और दरश्शपृणभास वाक्योंके समान एक नियोगकी प्रतीति होनेसे एकवाकक्‍्यता है, तो ऐसा नहीं, 
क्योंकि ब्रह्मवाक्योंमें निधोगका अमाव है। ब्रह्मवाक्य वस्तुमात्र पयेवसायी हैं नियोगका उपदेश करने 
वाले नहीं हैं, ऐसा 'तत्त समन्वयात्‌ इस सूत्रमें विस्तारसे प्रतिष्ठापित किया गया: है । यहाँ क्रिविषयक 
नियोग अभिश्रत है ? यह कहना चाहिए, क्योंकि जो पुरुषको नियुक्त करता हुआ किसी अपने व्यापरमें 
'करो' इसब्रकार नियुक्त करता है वह नियोग है । द्वत प्रपञ्चका प्रविलय यहाँ नियोगका विषय होंगा, 
क्योंकि द्वंतप्रपञचके प्रविलापित किये बिना ब्रह्मतत्त्वका ज्ञान नहीं होता, इसलिए ब्रह्मतत्त्वके ज्ञानमें 
प्रतिबन्धकीभूत द्व॑तप्रपश्चका प्रविकापन करना चाहिए। जैसे स्वगंकामनावालेको यागका अनुष्ठान 
करना चाहिए, ऐसा उपदेश किया जाता है, वसे मुमुक्षके लिए प्रपच्च प्रविकवका उपदेश किया 
जाता है । जैसे अन्धका रमें स्थित घटादि पदार्थोको जाननेकी इच्छा करनेवाल। उसके प्रतिबन्धकीभत 
तमका प्र/वलूप करता है, बसे ब्रह्मतत््तको जाननेकी इच्छा करने वालेको उस तत्त्वके प्रतिबन्धकीभूत 
सत्यानन्दी-दीपिका 

प्राणी भेदसे है । प्राणी अनन्त हैं, उनकी इन्द्रियाँ मी अनन्त हैं, ये समी इन्द्रिवाँ ईश्वरकी हैं, ऐसा 
मानकर ईद्वरकी अनन्त इन्द्रियाँ युक्ता झस्य' इत्यादि श्रुतिमें कही गई हैं । “युक्ता द्यस्य' जीवमावको 
प्राप्त हुए ईशवरके हरि-दंध् इन्द्रियाँ हैं, इन्द्रियाँ विषयोंका आहरण करती हैं अथवा विषय इन्द्रियोंका 
हरण करते हैं इसलिए हरि कहे जाते हैं । 

# साकार और निरांकार प्रतिपादक श्रुतियोंके विद्यमान होनेपर ब्रह्म निराकार ही है, इसमें 
अस्थूलम' इत्यादि श्रुतियोंका निविशेष ब्रह्ममें ठात्ययं ही नियामक है। इप्को कहनेके लिए 'अरूप- 
वदेव कि तत्मरधानत्वात्‌! ( ब्रह्मसूत्र ३४२३४ ) यह सुत्र साथक होता है । 
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# ब्रह्मस्थभावो हि प्रपश्चो न प्रपश्चस्वभावं ब्रह्म, तेन नामरूपप्रपञ्ञप्रविलापनेन #ह्ाम- 
तत्तावबोधो भवतीति। अन्न वयं पृनछामः-को४यं प्रपश्चप्रविलयो नाम ? किमग्नि- 
प्रतापसंपर्काद्घ्ृतकाठिन्यप्रविलय इच प्रपश्चप्रविलयः कर्तव्य आहोस्विदेकस्सिश्रन्द्रे 
तिमिरक्॒तानेकचन्द्रप्रपश्चचद्विद्याकृतो प्रह्मणि नामरूपप्रपश्नो विद्यया प्रविकापयितध्य 
इति ? तत्र यदि तावह्विद्यमानो5यं प्रपश्ञो देहादिलक्षण आध्यात्मिको बाह्मश्र पृथिव्यादि- 
लक्षणः प्रविलापयितव्य इत्युच्येत स पुरुषमात्रेणाशक्यः प्रविलापयितुमिति तत्प्रविलयो- 
पदेशो 5शक्‍्यबिषय एव स्यात्‌। एकेन चादिमुक्तन प्ृथिव्यादिप्रविलयः कृत इतीदानीं 
पृथिव्यादिशुन्यं जगद्भविष्यत्‌ । & अथाविद्याध्यस्तो ब्रह्मण्येकरिमन्नयं प्रपश्नो विद्या 
प्रविछाप्यत इति ब्रयात्‌ , ततो ब्रह्मेवाविद्याध्यस्तप्रपञ्नप्रत्याख्यानेनावेदयिंतव्यम्‌ । 'एक- 
मेवाद्वितीयं ब्रह्म', तत्सत्यं स आत्मा तत्वमसि' (छा० ६।॥4।७) इति, तस्मिन्नावेदिते विद्या 
स्वयमेवोत्पय्यते, तया चाविद्या बाध्यते, ततश्राविद्याध्यस्तः सकलो5यं नामरूपप्रपश्चः 
प्रपच्चका प्रेविकयं॑ करना चाहिए; क्‍योंकि ब्रह्मस्वमाववाला प्रपच्व है किन्तु प्रपच्च स्वमाववाला ब्रह्म 
नहीं है । इस नाम, रूप प्रपच्च के प्रविलापनसे ब्रह्मतत््वका बोध होता है । सि०-हम यहाँ पूछते हैं-यह 
प्रपच्व प्रविलय क्या है ? क्यो जैसे अग्नि उष्णताके सम्पकंसे घुतके काठिन्यका प्रविलय होता है, वंसे 
प्रप्का प्रविलय करना चाहिए अथवा एक चंन्द्रमामें नेत्र दोष कृत अनेक चन्द्र प्रपच्चके समान 
ब्रह्ममें अविद्याकृत नामरूप प्रपच्चका विद्यासे प्रविलय करना चाहिए। उनमें यदि कहो कि विद्यमान 
यह देह आदिरूप आध्यात्मिक प्रपश्च और पृथिवी आदिरूप बाह्य प्रपच्चका प्रविलय करना चाहिए, 
उसके प्रविकय करनेमें तो पुरुषमात्र असमथ है, इसलिए उसके प्रविंलयका उपदेश अश्वक्‍्य विष- 
यक ही होगा । और एक आदि मुक्त पुरुषसे परथिवी आदिका प्रविलय किया गया होता; तो इस समय 
जगत्‌ प्रथिवी आदिसे शनन्‍्य होता । ऐसा यदि कहो कि एक ब्रह्ममें अविद्यासे अध्यस्त यह प्रपच्च 
विद्यासे प्रविकापित किया जाता है, तो 'एकमेवाद्वितीयं ०” ( एक ही अद्वितीय ब्रह्म है ) 'तत्सत्यं० 
( वह सत्य है, वह आत्मा है वह तू है ) इसप्रकांर अविद्यासे अध्यस्त प्रपन्के प्रत्याख्यानसे ब्रह्म ही 
वेदितव्यं है। उस ब्रह्मका ज्ञान होनेपर विद्या स्वयं उत्पन्न होती है और उससे अविद्याका बाध होता 
है। उस अविद्यासे अध्यस्त इस सम्पूर्ण नामरूपात्मक प्रपश्चका स्वप्न प्रपश्चके समान प्रविलय हो 
सत्यानन्दी-दी पिका 

# परन्तु प्रपच्का प्रविलय होनेपर ब्रह्मका भी रूय हो जायगरा, क्योंकि दोनोंका अभेद है ? 
ऐसा नहीं, क्योंकि कार्यंका स्वरूप कारण होता है किन्तु कारणका स्वरूप काय नहीं होता । इसलिए 
कायका लय होनेपर कारणका लय नहों होता । जैसे घटके लयसे मृत्तिकाका लय नहीं होता, अत 
प्रपच्चके विलयसे ब्रह्मका विलय नहीं होता । कि-च सत्य प्रपश्च के विलयमें विधि है अथवा कल्पित 
प्रपचके विलयमें ? प्रथम पक्ष युक्त नहीं है, क्योंकि सत्य वस्तुको ज्ञानसे निवृत्ति नहीं होती, कारण कि 
दोनोंका परस्पर विरोध नहीं है, अतः आकाझशय प्रसन विधिके समान इस प्रपश्चका लय अशक्य है। 
इस अनादि संसारमें अमी तक कोई मुक्त हुआ है कि नहीं ? प्रथम पक्ष 'एकेन' आदिसे कहते हैं । 
द्वितोय विकल्पमें तो शुकदेव आदिके मुक्ति प्रतिपादक झास्त्रसे विरोध होगा । इससे सिद्ध होता है कि 
सत्य प्रपत्च की निवत्ति ज्ञानसे नहीं होती है । 

# दूसरे विकल्पको भी 'अथाविद्याध्यस्तो' इत्यादिसे दुषित करते हैं। ब्रह्मज्ञान और प्रपचके 
विलयमें जो विधि कहते हैं, क्या वह अंज्ञात ब्रह्ममें है अथवा ज्ञात ब्रह्ममें ? प्रथम पक्षका अनावेदिते' 
इत्यादिसि समाधान किया गया हैं। द्वितीय पक्ष भी युक्त नहीं है, क्योंकि “'तत्तमसि” आदि वेदान्त 
वाक्योंके श्रवणसे उत्पन्न ब्रह्मज्ञानसे ब्रह्मका साक्षात्कार और अविद्याकृत प्रपचका विलय सिद्ध है। 


६२६ ब्रह्मसूत्र-शाइरभाष्य [ आ० ३ पा० २ 


वष्नप्रपञ्नञवत्प्रविलीयते । अनावेदिते तु त्रह्मणि ब्रह्मविज्ञानं कुरु प्रपश्चप्रविलयं चेति 
शतकछत्वो5षप्युक्ते न ब्रह्मविज्ञानं प्रपश्चमविलयो वा ज्ञायेत । नन्वावेदिते ब्रह्मणि तद्विज्ञान- 
विषयः प्रपञ्भविषयो वा नियोगः स्यात्‌, न, निष्प्रपञ्नत्रह्मात्मत्वावेदनेनेवों भय सिद्धेः । 
रज्जुस्वरूपप्रकाशनेनेव हि तत्स्वरूपविज्ञानमविद्याध्यस्तसर्पा दिप्रपश्चप्रविलयश्व भवति। 
नच कृतमेव पुनः क्रियते । नियोज्योषपि च॒ प्रपश्चावस्थायां योधवगम्यते जीवो नाम, 
प्रपश्नपक्षस्येव॒ वा स्थादबह्मपक्षस्येव वा ? प्रथमे विकल्‍प निष्प्रपश्चत्रह्मतत्त्वप्रतिपादनेन 

थिव्यादिवजीवस्यापि प्रविक्ापितत्वात्कस्य प्रपश्नविलये नियोग उच्येत ? कस्य वा 
नियोगनिष्ठतया मोक्षोषवाप्तव्य उच्येत ? द्वितीयेदपि ब्रह्मेबानियोज्यस्वभाव॑ जीवस्य 
स्वरूपं जोवत्वं त्वविद्याकृतमेवेति प्रतिपादिते ब्रह्मणि नियोज्याभावान्नियोगाभाव एव । 
द्रष्टव्यादिशब्दा अपि परविद्याधिकारपठितास्तत्वामिमुखीकरणप्रधाना न तत्वावबोध- 
विधिप्रधाना भवन्ति | लोकेषपीद पश्येदमाकर्णयेति चेचंजातीयकेषु निद्शेषु प्रणिधान- 
मात्र कुवित्युच्यते, न साक्षाज्ज्ञानमेव कुविति शेयाभिमुखस्यापि ज्ञानं कदाचिज्ायते 
कदाचिन्न ज़ायते, तस्मात्तं प्रति ज्ञानविषय एवं दशयितव्यो ज्ञापयितुकामेन | तस्मि- 
न्द्शित स्वयमेव यथाविषयं यथाप्रमाणं च ज्ञानमुत्पयते । नच प्रमाण/न्तरेणान्यथा- 
प्रसिद्धे पथ धन्‍्यथाज्ञानं नियुक्तस्याप्युपपद्मयते । यदि पुननियुक्तो5हमित्यन्यथा ज्ञान 
कुर्यान्न तु तज्ज्ञानं, कि तहिं ? मानसी सा क्रिया। स्वयमेत्र चेदन्‍्यथोत्पच्येत, भ्रान्तिरेव 
स्यात्‌ | ज्ञान तु प्रमाणजन्यं यथाभूतविषयं च, न तन्नियोगशतेनापि कारयितुं शक्‍्यत । 


जाता है। ब्रह्मके अविदित होनेपर “ब्रह्मज्मात करो” “प्रपत्चका प्रविलय करो” ऐसा दतवार कहनेपर 
मी ब्रह्मका विज्ञान अथवा प्रपसच्चका विलय नहीं होता । परन्तु ब्रह्मके विदित होनेपर उसके ज्ञान- 
विषयक वा प्रपच्च प्रलयविषयक नियोग होगा। ऐसा नहीं, क्योंकि निष्प्रपत्च ब्रह्मात्मतत्त्वके 
' विज्ञानसे ही दोनों सिद्ध होते हैं। रज्जुस्वरूपके प्रकाशसे ही रज्जुस्वरूपका ज्ञान और अविद्यासे 
अध्यस्त सप॑ आदि प्रपच्चका प्रविलय होता है, क्योंकि जो सिद्ध है उसको पुनः सिद्ध नहीं किया जाता। 
जो जीव प्रपचावस्थामें नियोज्य अवगत होता है वह प्रपतञ्च पक्षका ही है अथवा ब्रह्म पक्षका ही ? 
प्रथम विकल्पमें प्रपत्च रहित ब्रह्मतत्त्वके प्रतिपादससे प्रथिवी आदिके समान जीवका भी .्रविलय हो 
गया है, अतः किसका प्रपश्चके प्रविलयमें नियोग कहा जाय अथवा किसको नियोगनिष्ठत्वसे मोक्ष 
प्रापव्य कहा. जाय ॥ द्वितीयं विकल्पमें भी अनियोज्य स्वभाव ब्रह्म ही जीवका स्वरूप है और जीवत्व 
तो अविद्याकृत ही है, ऐसा प्रतिपादित होनेपर ब्रह्ममें नियोज्यके अमाव होनेसे निणेषका अमाव ही 
है। ओर परविद्याके प्रकरणमें पठित “द्रृष्टन्य' आदि दाब्दोंकी मी तत्त्वके अभिमुख करनेमें प्रधानता 
है वे तत्त्वज्ञानमें विधिप्रधान नहीं हैं। छोक व्यवहारमें भी 'यह देखो, यह सुनो” इस प्रकारके निर्देशोंमें 
“एकाग्र मन करो! ऐसा कहा जाता है साक्षात्‌ ज्ञान करो' ऐसा नहीं कहा जाना । ज्ञेयके अभिमुखको 
मी कभी ज्ञान उत्पन्न होता है और कभी नहीं उत्पन्न होता । इसलिए जो ज्ञान कराना चाहता है, उससे 
उस ( ज्ञानार्थी ) को ज्ञानका विषय ही दिखलाना चाहिए। उसके दिखलानेपर विषय ओर प्रभाणके 
अनुसार उसको स्वयं ही ज्ञान उत्पन्न हो जाता है। अन्य प्रमाणसे क्न्‍्य प्रकारसे प्रसिद्ध अथ्थंमें 
नियुक्तको भी अन्यथाज्ञान नहीं होता । यदि "मैं नियुक्त है! ऐसा समझकर अन्यथाज्ञान करे तो वह 
ज्ञान नहों है, किन्तु वह मानसी क्रिया है। यदि स्वयं ही अन्यथा उत्पन्न हो तो वह भ्रान्ति ही होगी । 
सत्यानन्दी-दीपिका 

अतः पुव सिद्ध ब्रह्ममें विधि नहीं । इस प्रकार विषयके अमावसे नियोगका अमाव कहकर अब आगे 
“नियोज्यो5पि' इत्यादिसे नियोज्यके अभावसे भी उसका अमाव कहते हैं । 


अधि० ५ खु० २१ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ६२७ 


नच प्रतिषेघशतेनापि वारयितुं शक्‍यते। नहि तत्पुरुषतन्त्र, वस्तुतन्ज्रमेव द्वि तत्‌। 
अतो5षपि नियोगाभावः। किचान्यन्नियोगनिष्ठतयेव परयवस्यत्याम्नाये यदभ्युपगतमनि 
योज्यव्ह्मात्मत्वं जीवस्य, तद्प्रभाणकमेव स्यात्‌। अथ शास्त्रमेवानियोज्यत्रह्मात्मत्व- 
मप्याचक्षीत तद्वबोधे च पुरुष नियुज्जीत, ततो त्रद्मशास्त्रस्येकस्य द्व॒यर्थंपरता विरू- 
द्वार्थपरता ज प्रसज्येयाताम | नियोगपरतायां च श्रतहानिरश्रुतकल्पना कर्मफलवन्मो 
क्षस्थादषफलत्वमनित्यत्वं चेत्येयमादयों दोषा न केनचित्परिहतु शकक्‍्याः | तस्मादव- 
गतिनिष्टान्येव ब्रह्मवाक्यानि, न नियोगनिष्ठानि। अतश्रेकनियोगप्रतीतेरेकवाक्यतेत्य- 
युक्तम । # अभ्युपगम्यमाने5पि च॒ ब्रह्मवाक्येषु नियोगसद्धभावे तदेकत्वं निष्प्रपश्नोपदे 
शेषु चासिद्धम । नहि शब्दान्तरादिभिः प्रमाणेनियोगभेदे5वगम्यमाने सर्वत्रको नियोग 
इति शक्यमाश्रयितुम्‌ | प्रयाजद्र्शपूर्णमासवाक्येषु त्वचिकारांशेनाभेदायक्तमेकत्वम्‌, 
नत्विह सगुणनिगुंंणचोदनासु कश्चिदेकत्वाधिकारांशो5स्ति । नहि भारूपत्वादयों गुणाः 
प्रपश्चप्रविलयोपकारिणः, नापि प्रपश्चप्रविलयो भारूपत्वादिगुणोपकारी, परस्परविरोधि 
त्वात्‌। नहि कृत्स्नप्रपश्च प्रविलापनं प्रपश्चेकदेशापेक्षणं चेकस्मिन्धमिंणि युक्त समावेश 
यितुम्‌ | तस्मादस्मदुक्त प॒व विभाग आकारवदनाकारोपदेशानां युक्ततर इति ॥२१॥ 


ज्ञान तो प्रमाण जन्य और यथामत विषयक होता है वह सौ नियोगोंसे मी नहीं कराया जा सकता 


और सो प्रतिषेवोंस भी उसका निवारण नहीं किया जा सकता, क्‍्योंकिं वह पुरुषफ़े अधीन नहीं है 
वह तो वस्तुके अधीन है। इससे भी नियोगका अमाव है। और दूसरी बात यह है कि यदि वेद- 


वाक्योंका नियोग निष्ठारूपसे प्यंवसान होता है तो जो यह स्वीकार किया ग्रया है कि जीव अनियोज्य 
ब्रह्मस्वरूप है, वह अप्रमाणक हो जायगा । यदि शास्त्र ही जीव को अनियोज्य ब्रह्मस्वरूप कहे और 
उसके ज्ञानमें पुरुषको नियुक्त करे, तो एक ब्रह्मशास्त्रमें दो अथंकी प्रतिवादकता और विरुद्ध अथ 
प्रतिपादकता प्रसक्त होगी । और ब्रह्मशास्त्रका तात्पयं यदि नियोगमें है तो श्रुतक्री हानि ओर अश्रुतकी 
कल्पना, कमंफलके समान मोक्षफलमें अहष्टफलत्व और अनित्यत्व आदि दोष किसीसे मी वारण 
नहीं किये जा सकते । इसलिए ब्रह्मगाक्य अवगति निष्ठ ही हैं नियोग निष्ठ नहीं हैं। अतः एक 
नियोगकी प्रतीतिसे उनको एक वाक्यता है यह कथन अयुक्त है। ओर ब्रह्म वाक्‍्योंमें नियोगका सद्भाव 
स्वीकार किये जानेपर भी निष्प्रपञ्च उपदेशोंमें और सप्रपश्च उपदेश्षोंमें उसका एकत्व असिद्ध है, 
क्योंकि अन्य शब्द आदि प्रमाणोसे- नियोगका भेद अवगत होनेपर सवंत्र एक नियोग है, ऐसा आश्रय 
नहीं किया जा सकृता। प्रयाजवाक्य ओर दर्शंपूर्णपासवाक्योंमें अधिकार अंश्रमें अभेद होनेसे 
एकत्व युक्त है। परन्तु यहाँ सगुण और निगुंण विधि वाक््योंमें एकल्वका कोई अधिकारांश नहीं है । 
मारूपत्व' आदि गुण प्रपश्चके प्रविकथ करनेमें उपकारो नहीं हैं और न प्रपच प्रविकय मारूपत्व 
आदि गुणोंक। उपकारी है, क्योंकि वे परस्पर विरोधी हैं। एक घर्मीमें सम्पूर्ण प्रपश्चका प्रविलय और 


प्रपच्चके एक देशकी अपेक्षा, इन दोनोंका समावेश करना यक्त नहीं है। इसलिए साकार और 
निराकार उपदेशोंका हमप्ते कहा गया विभाग यक्ततर है ॥ २१ ॥ 


सत्यानन्दी-दोपिका 
# ब्रह्म वाक्‍्योंमें नियोग स्वीकार करनेपर भी दोनों उपदेशोंमें एक नियोग नहीं हो सकता, 
क्योंकि भिन्न-भिन्न क्रिया वाचक दाब्दोंते भेद ही ज्ञात होता है। जैसे 'यजति' “ददाति' बसे प्रकृतमें 
वेद” 'डपासीत” यह शब्द भेद है, निगुण और सगुण यह रूपभेद, प्रकरण भेद, मुक्ति और बम्युदय- 
रूप फल भेद, इन प्रामाणोंसे निगुण ज्ञान और सगुण उपासना विषयक नियोग भेद सिद्ध होता है 
अत; दोनों वाक्‍्योंमें एक नियोग असिद्ध है। इसलिए 'सवकर्मा स्वंकामः' इत्यादि साकार श्रंतियोंका 





६२८ ब्रह्मसूत्र-शाइू रभाष्य [ आ० हे पा० २ 


(६ प्रकृतितावत्वाधिकरणम्‌ । सू० २२-३० ) 
प्रकृतेतावत्त हि प्रतिषेधति ततो ब्रवीति च भूयः ॥ २२॥ 


पदच्छेदू--प्रइंतेतावत्त्वम्‌ , हि, प्रतिषेधति, तत:, ब्रवीति; च, भूयः । 

सूत्राथ--( हि ) वयोंकि ( प्रकृतैतावत्त्वम्‌ ) प्रकरणमें प्रतिपादित ब्रह्मके इयत्ता परिच्छिन्न 
मृत और अमूतंरूपका ( प्रतिषेधति ) 'नेति नेति! यह शब्द प्रतियेध करता है। (च ) और ( ततः ) 
उस प्रतिषेधसे आगे (भयः) पुनः (ब्रवीति) “अन्यत्परमस्ति! इस प्रकार कहता है, इसलिए शुन्यवरांदका 
प्रसड्भ नहीं है । 

% दे वाव ब्रह्मणो रूपे मूर्त चेवामूर्त च! ( ब्ृह० २।३।३ ) इत्युपक्रम्य पश्चमहाभूतानि 
द्नैराश्येन प्रविभज्यामूर्तरसस्य च पुरुषदब्दोद्तिस्य महंरज़नादीनि रूपाणि दर्शायित्वा 
पुनः पख्यते-अथात भादेशो नेति नेति न ह्ोतस्मादिति नेत्यन्यत्परमस्ति! ( बृह० २।३।६ ) इति 
तत्र को5स्य प्रतिषेधघस्य विषय इति जिज्ञासामहे ? न छात्रेदं तदिति विशेषित किचित्प्रति 
षेध्यमुपलभ्यते | इतिशब्देन त्वत्र प्रतिषेध्यं किमपि समप्यते नेति नेति इतिपरत्वान्नउप्र- 
योगस्य । इतिशब्द्श्वायं संनिहितालस्बन एवंशब्दसमानवृत्तिः प्रयुज्यमानो दृश्यते-'इति 
ह स्मोपाध्यायः कथयति' इत्येवमादिषु । संनिहितं चात्र प्रकरणखांमर्थ्याद्रपद्वयं सप्रपश्चे 
ब्रह्मणणस्तच्च ब्रह्म यस्येते द्वे रूपे। तत्र नः संशय उपजायते-किमयं प्रतिषेधो रूपे रूप- 

वच्चोमयमपि प्रतिषेधत्याहोस्विदेकतरम ? यदाप्येकतर तदापि कि ब्रह्म प्रतिषेधति, रूपे 


'द्वे वाव ब्रह्मणो०' (ब्रह्मके दो रूप हैं मृत और अम्‌तं) इस प्रकार उपक्रम कर पाँच महाभत 
दो राशिमें विभक्तकर पुरुषशब्दसे कथित अमृतंसारके महारजन ( हरिद्वा-हल्दीके समान ) आदि रूप 
दिखलाकर 'अथात आदेशो०” ( अब इसके अनन्तर नेति नति' यह ब्रह्मका आदेश है 'नति नेति' 
इससे बढ़कर कोई उत्कृष्ट आदेश्व नहीं है अतः ब्रह्म है ) इस प्रकार श्रुति पुनः: कहती है। यहाँ इस 
प्रतिषेघका विषय (प्रतिषेध्य) क्या है, ऐसी हम जिज्ञासा करते हैं। क्योंकि यहाँ 'यह वह ऐसा विशे- 
षित कोई प्रतिषेध्य उपलब्ध नहीं होता । 'इति' शब्द तो यहाँ किसी भी प्रतिषेध्यका समपंण करता है, 
क्योंकि नेति' नेति' इसमें नज््‌ ( न ) प्रयोग 'इति' परक है, और संनिहितका आलम्बंतव करनेवाला 
यह 'इति' शब्द एवं” शब्दका तुल्याथेंक 'इति ह स्मोपाध्याय:०” (ऐसा उपाध्यायने कहा) इत्यादियें 
प्रयक्त हुआ देखा जाता है। और यहाँ प्रकरणकी सामथ्यंय्व॑ प्रपच्च युक्त ब्रह्मके दो रूप सन्निहित हैं; 
जिसके ये दो रूप हैं वह ब्रह्म है। यहाँपर हमें संशय उत्पन्न होता है- क्‍या यह प्रतिषेंध दो रूपों 
और रूपवत्‌ इन दोनोंका प्रतिषेध करता है अथवा दोनोंमें एकका ? यद्यपि एकका प्रतिषेध करता है तो 

सत्यानन्दी-दीपिका 
कल्पित आकारमें ओर उसकी उपासनासे अभ्युदय आदिकी सिद्धिमें तात्पयं है और “अस्थूलम०' इत्यादि 
निगुण श्रतियोंका ब्रह्मात्मतत्वकी अवग्ति-न्ञानमें तात्पय है, अतः हमारा कहा हुआ यह विभाग ही 
अधिक युक्त है ॥ २१॥ 

# पृथिवी, जल और तेज ये तीन भूत मृत हैं। वायु और आकाश ये दो अमतं हैं। इस 
प्रकार दो राशियोंको कहकर दो अम्‌तं भूतोंका सार 'करणात्मा हिरण्यगर्भो य एप एतस्मिन्सूय मण्डले 
पुरुषो यश्वाय दक्षिणेउक्षिणि पुरुष:” ( इस सूय॑मण्डलमें जो यह इन्द्रियरूप हिरण्यगर्भ पुरुष है और 
दक्षिण नेत्रमें जो यह पुरुष है ) इसप्रकार पुरुष शब्दसे कहा गया है। उसका वासनामय विचित्र 
स्वरूप 'तद्यथा महारजनं वासो यथा पाण्ड्वादिक यथेन्द्रगोप:” ( बृ० २।३।६ ) ( जैसा हलल्‍्दीमें रज्ा 
हुआ वस्त्र, जसा सफेद ऊनी वस्त्र, जैसा इन्द्रगोप-वीरबहटी ) इत्यादि उपमाओंसे कहा गया है । 


अधि० ६ खू० २२ ] भाषानुवाद-सत्यानन्द-दोपिकासदित ६२९, 


परिशिनष्टि अहोस्विद्रपे प्रतिषेधति, ब्रह्म परिशिनष्टीति ? तत्र प्रकृतत्वाविशेषादुभयमपि 
प्रतिपेघतीत्याशइमहे । द्वो चेतो प्रतिषेधों, द्विनेतिशब्दप्रयोगात्‌ । तयोरेकेन सप्रपश्च 
बह्मणो रूप॑ प्रतिषिध्यते, अपरेण रूपवरद्त्रह्यंति अवति मतिः। अथवा ब्रह्मेब रूप- 
वत्प्रतिषिध्यते, तद्धि वाड्मनसातीतत्वादसंभाव्यमानसद्धावं प्रतिपेधाहम, नतु रूप- 
प्रपञ्चः प्रत्यक्षादिगोचरत्वात्पतिषेधाहंः। अभ्यासस्त्वाद्राथ इति। ४४ एवं प्राप्ते ब्रमः- 
न तावदुभयप्रतिषेध उपपयते, शून्यवादप्रसज्ञात्‌। कंचिद्धि परमाथथंमारूम्ब्यापरमार्थ 
प्रतिषिध्यते यथा रज्ज्वादिषु सर्पादयः । तच्च परिशिष्यमाणे कस्मिश्रिद्धावेप्रवकव्प्यते । 
उभयप्रतिषेथे तु कोषन्यो भावः परिशिष्येत ” अपरिशिष्यमाणे चान्यसिमिन्य इतरः 
प्रतिपेद्ठमार भ्यते प्रतिषेद्धुमशक्यत्वात्तस्येव परमाथत्वापत्ते: प्रतिषेधानुपपत्तिः । नापि 
ब्रह्मप्रतिपेध उपपद्यते, बह्म ते ब्रवाणि' ( बृह० २।१।१ ) इत्यायुपक्रमविरोधात्‌ । अधन्ञेव 
स मवति | असदूब॒ह्मति वेद चेत' ( तैज्ि०ण २।६।१ ) इत्यादिनिन्दाविरोधात्‌ , “अस्तीत्येवो- 
पलब्धव्यः” ( कठ० ६।१३ ) इत्यवधारणविरोधात्‌ , सर्ववेदान्तव्याकोपप्रसज्ञाज्च । वाडस्म- 
भी क्‍या ब्रह्मका प्रतिषेध करता है और दो रूपोंको अवशिष्ट रखता है, अथवा दो खरूवोंका प्रतिषेब 
करता है और ब्रह्मको अवशिष्ट रखता है? पृव्रपक्षी--प्रकरृतत्वके समान होनेसे यहाँ दोनोंका प्रतिषेध 
करता है ऐसी हम आशद्यद्धा करते हैं । ये दो प्रतिषेष हैं, क्योंकि 'नंति' शब्दका दो वार प्रयोग है । 
उन दो दब्दोंमें एकसे प्रपञच युक्त ब्रह्मके खयका प्रतिषेंत्र किया जाता है और दृप्तरेसे रूपवद्‌ ब्रह्मका, 
ऐसी मति होती है, अथवा रूपवद्‌ ब्रह्मका ही प्रतिषेंध होता है, क्योंकि वाणी और मनसे अतीत होनेसे 
उसका अस्तित्व नहीं हो सकता अतः वह प्रतिषेबके योग्य है, किन्तु रूपप्र१5च प्रत्यक्ष आदि प्रमाणोंका 
विषय होनेसे प्रतिषेधके योग्य नहीं है। 'नेंति नेति' यह अभ्यास (दो वार कथन) तो आदरके लिए है। 
सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेषर हम कहते हैं--शन्यवादके प्रसद्ध होनेसे दोनोंका प्रतिषेथ उपपन्च 
नहीं होता, क्योंकि किसी परमाथंका आश्रयकर अपरमाथ्ेका प्रतिषेध किया जाता है। जैसे रज्जु आदि- 
में सपे आदिका । परन्तु वह किसी भावके परिशिष्ट होनेपर हो सकता है, किन्तु दोनों-सबफे प्रटिषेध 
होनेप ! कौन अन्य माव अवशिष्ट रहेगा ? अन्य भावके अवशिष्ट न होनेपर जिस अन्य मावका प्रतिषेथ 
आरम्भ किया जाता है, उसका प्रतिषेध न हो सकनेके कारण उसोमें परमाथंत्व प्रसक्त होनेसे प्रति 
पेधकी अनुपपत्ति है, और ब्रह्मका भी प्रतिषेध युक्त नहीं है, क्योंकि ब्रह्म ते ब्रवाणि' (मैं तुम्हें ब्रह्मका 
उपदेश करूँ) इत्यादि उपक्रमसे विरोध होता है ओर असन्नेव० (यदि पुरुष “ब्रह्म असत्‌ है” ऐसा 
जानता है, तो वह स्वयं असत्‌ ही हो जाता है) इत्यादि निन्दासे विरोध होता है और “अस्तीत्येबो- 
सत्यानन्दी-दीपिका 
कोई लोग श्रुतिको उपलक्षण मानकर 'सक्ष्म पाँच भूत अमृत हैं और पञ्चीकृत पाँच भूत मृत हैं” इससे 
अमृतोके रस कहनेसे करणोंमें पाँच मोतिकत्वकी सिद्धि करते हैं । और यहाँ 'नेति नेति! इस प्रतिषेधक- 
का प्रतिषेष्य विकल्पकर माष्यमें दिखलाया गया है। निषेव श्रुतियोंसे ब्रह्मका जो निविशेषरूप सिद्ध 
किया गया है, वह युक्त नहीं है, क्‍योंकि वे तो ब्रह्मका भी निषेध करते हैं, इसप्रकार हृष्टान्त संगतिसे 
पूर्व॑पक्ष करते हैं । पृव॑पक्षोने 'नेति नेति'” से रूपवद्‌ ब्रह्म और दो रूपोंका निषेध किया है । परन्तु 
निरधिष्ठानक निषेध नहीं देखा जाता, अठः सबका निषेध यक्त नहों है । इस अरुचिसे अथवा” इत्यादि 


से कहते हैं। पृवपक्षमें 'तत््व्मसि' इस वाक्य स्थित 'तत्‌' ( ब्रह्म ) पदार्थंके अभाव होनेसे अभेंदकी 
असिद्धि है और सिद्धान्तमें 'तत्‌' पदाथका अस्तित्व होनेसे अभेद सिद्ध है। 

# उपाधिके हट जाने अथवा निषेव किये जातेपर भो उपहितका निषेध नहों हो सकता । जेे 
मुखके आगेसे दपण आदिके हटाये जानेपर मुखका अभाव अथवा अप्रतीति नहों होती, वसे ही 
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नसातीतत्वमपि ब्रह्मणो नाभावाभिप्रायेणाभिधीयते | नहि महता परिकरबन्धेन 'तह्म- 
विदाप्नोति परम्‌' (तै० २।१॥१), “सत्य ज्ञानमनन्तं ब्रह्म' (तै० २।१।१) इत्येवमादिना वेदान्तेषु 
ब्रह्म प्रतिपाद्य तस्येव पुनरभावो इभिलप्येत । 'प्रक्षालनाद्धि पहुस्य दूगदस्पशनं वरम ईत हि 
न्‍्यायः। #प्रतिपादनप्रक्रिया त्वेषा--यतो वाचो निवतन्ते । अप्राप्य मनसा सह (सै० २७१) 
इति। एतदुक्त भवदि-वाझुमनसातीतमविषयान्तःपाति प्रत्यगात्मभूतं निटयशुद्धवुद्धमुक्त- 
स्वभाव ब्रह्म ति। तस्माद्त्रह्मणो रूपप्रपश्चं प्रतिषेंधति परिशिनए्ि ब्रह्म त्यभ्युपगन्तव्यम । 
तदेतदुच ते -प्रकृतेतावत्त्व॑ हि प्रतिपेधघतीति । प्रकतं॑ यदेतावदियत्तापरिन्छिन्न॑ सू्तमूत- 

लक्षणं ब्रह्मणो रूप तदेष शब्दः प्रतिपेघति। तद्धि प्रकृतं प्रपश्चितं च॒ पूर्वस्मिन्ग्र-थे एथिदेव- 
तमध्यात्मं च तजनितमेव च वासनालक्षणमपरं रूपममूर्तर सभूत॑ पुरुषशब्दोदितं लिझ्ञात्म 
व्यपाश्रय महारजनायप्माभिदंशितम्‌ , अमृतरखस्य पुरुषस्य चश्लुग्राह्यरूपयोगित्वानुप- 
पत्तेः। तदेतत्सप्रपश्चं बह्मणो रूप संनिहितालम्बनेनेतिकर णेन प्रतिपेधर्क नञ्' प्रत्युपनी- 

यत इति गम्यते | बह तु रूपविशेषणत्वेन षष्ठा निदिष्ठ पूर्वस्मिन्ग्रन्थे, न स्वप्रधानत्वेन । 


पलब्धव्यः' ( है, इसप्रकार उसकी उपलब्धि करनी चाहिए ) इत्यादि अवधारणका विरोध है और 
सब वेदान्तोंके विरोधका प्रग्तज्भ आता है। ब्रह्म वाणी ओर मनका अविषय है, तो भो वह अभावके 


अभिप्रायसे नहीं कहा जावा, क्योंकि “ब्रंह्मविदाप्नोति परम ( बह्ावेत्ता परबत्रह्मको प्राप्त होता है ) 
“'सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म' इत्यादि वाक्‍योंसे वेदान्तोंमें महान्‌ प्रवत्नसे ब्रह्मका प्रतिपदन कर पुनः उसीका 
अमाव. नहीं कहा जा सकता, क्योंकि 'प्रक्षालनाद्धि०' ( कीचड़को अज्भमें लगाकर धोनेकी अपेक्षा 
उसका दूरसे ही अस्पश श्रेष्ठ है) ऐसा ही न्याय है। “यतो वाचो निवतंन्ते०' ( जहाँसे मन सहित 
वांणी उसे न पाकर लौट आती हैं ) यह तो [ ब्रह्मके ] प्रतिपादन करनेकी प्रक्रिया है। तात्वयं यह 
है कि ब्रह्न वाणी ओर मनसे अतीत है, इससे वह विषयोंके अन्तभत नहीं है, अतः प्रत्यगात्मरूप, 
नित्य, शुद्ध, बुद्ध और मुक्त स्वभाव है। इसलिए श्रुति ब्रह्मके हूपप्रपञचका प्रतिषेध करती है और 
ब्रह्को अवशिष्ट रखती है, ऐसा स्वीकार करता चाहिए। इससे यह कहते हैं--प्रकृतेतावत्त्त हि 
प्रतिषेधति' प्रकृत ब्रह्मका जो इयत्तासे परिच्छिन्न मूर्त और अमृ्तरूप है उसका यह श्रुति प्रतिषेध करती 
है, क्योंकि उस ५कृत अधिदेवत और अध्यात्मका पूव॑ग्रन्थमें विस्तारसे वर्णन किया गया है, उससे 
उत्पन्न हुआ वासनालक्षण दूसरा रूप अमृतंका सारभूत जो पुरुषशब्दस कहा गया है और लिज्ा- 
त्मव्यपाश्रय है और महारजन आदि उपमाओंसे दिखलाया गया है, क्योंकि अमृ तंका सारभूत पुरुष 
चक्षसे ग्राह्मूपसे युक्त नहीं हो सकता । ब्रह्मका वह सप्रपश्चरूप संनिहितका आश्रयण करनेवाले 'इति' 


के द्वारा प्रतिषेधक 'नज्‌' के प्रति विषयरूपसे स्थापित किया जाता है, ऐसा ज्ञात होता है । ब्रह्म तो रूपके 
विशेषणरूपसे षष्ठी द्वारा पूव ग्रन्थमें निर्दिष्ट है स्व प्रधानरूपसे नहीं ॥ उसके दो रूपोंक्रा विस्तारपुवक 


सत्यानन्दी-दीपिका 
अविद्या और अविद्यासे कल्पित प्रपच्के प्रतिषेध करनेपर भी उपहित ब्रह्मका अभाव वा अप्रतीति नहीं 
हो सकती । अतः निविशेष ब्रह्म श्रुति सिद्ध है | 


९ दे बाव बह्ाणो रूपे! इसप्रकार प्रधान होनेसे यहाँ दो रूप ही प्रकृत हैं, अत) उनका ही 
'नेति नेति' से प्रतिषेध है। ब्रह्म तो षष्ठी विमत्तिसे निदिष्ट होनेसे अप्रधान है। यदि षष्ठी विमक्तिसे 
निदिष्टका भी प्रधानरूपसे स्वीकार कर निषेध करें, तो 'राज्षो भ्त्यो नास्ति' ( राजांका सेवक नहीं 
है ) यहाँपर सेवकके निषेधसे राजाका भी निषेध प्रसक्त होगा ? अत& ब्रह्म निषेध्य नहीं है । 
शच्भा--प्रत्यक्ष आदि प्रमाणोंसे सिद्ध द्वत्तका निषेव करनेपर उसके साथ विरोध होगा ? समाधान--- 
किन्तु आरसम्माधिकरणमें प्रत्यक्ष आदिकी व्यावहारिक प्रमाणता स्थापन की गई है, पारमाथिक -नहीं, 
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प्रपश्चिते च तदीये रूपद्ये रूपवतः स्व॒रूपजिज्ञासायामिद्मु पक्रान्तम्‌-अथात आदेशो नेति 
नेति' ( बृह० २३।६ ) इति। तत्र कल्पितरूपग्रत्याख्यानेन ब्रह्मणः स्वरूपावेदनमिदमिति 
निर्णीयते । तदास्पदं होदं समस्त कार्य नेति नेतीति प्रतिषिद्धम्‌ । युक्त च कार्यस्य वाचा 
रम्भणशब्दादि भ्यो5सच्त्वमिति नेति नेतीति प्रतिषेधन नतु ब्रह्मणः; सर्वकल्पनामूलत्वात्‌ । 
न चातेयमाशझ्डा कतेव्या-कर्थ हि शास्त्र स्वयमेच त्रह्मणो रूपद्वयं दरशायित्वा स्वयमेव 
पुनः प्रतिषेधति- प्रच्चालनाद्धि पडुस्य दूरादस्पशन वरम' इति। यतो नेदं शास्त्र प्रतिपायत्वेन 

ह्मणो रूपद्दयं निरद्िशिति, लोकप्रसिद्धं त्विदं रूपद्वयं ब्रह्मणि कल्पितं पराम॒शांत प्रति 
पेध्यत्वाय शुद्धत्रह्मस्वरूपप्रतिपादयाय चेति निरव्यम्‌ । द्वो चेतो प्रतिषेधों यथासंख्य- 
न्यायेन द्वे अपि मूर्तामूत प्रतिषेधतः । यद्वा-पूर्वः प्रतिषेधो भूतराशि प्रतिषेधति, उत्तरो 
वासनाराशिम्‌। अथवा-ेति नेति” (बृह० २।३।६) इति वीप्सेयमितीति यावत्किचि हुत्प्रे- 
क्ष्यते तत्सव न भवतीत्यथः | परिगणितप्रतिषेधे हि क्रियमाणे यदि नेतद्त्रह्म किमन्य- 
दब॒हा भवेद्ति जिज्ञासा स्यात्‌। वीप्सायां तु सत्यां समस्तस्य विषयज्ञातस्य प्रति- 
पेधादविषयः प्रत्यगात्मा ब्रह्मेति जिज्ञासा निवतंते। तस्प्रात्प्रपश्चमेव बत्रह्मणि कल्पित॑ 
प्रतिषेधति परिशिनश्टि त्रह्मेति निर्णयः । # इतश्रेष एव निर्णयः यतस्ततः प्रतिषेधारुयो 


वर्णन होनेसे रूपवत॒के स्वरूपकी विज्ञासा होनेपर 'अथात आदेशो नते नेति' ऐसा उपक्रम किया गया 
है । यहाँ कल्पितरूपके प्रत्याख्यान द्वारा ब्रह्मका यह स्वरूप ज्ञान है, ऐसा निर्णय होता है, क्योंकि तद्ठि 


षयक यह समस्त काये “नेति नेति' इससे प्रतिषिद्ध है, और वाचारम्मण शब्द आदिसे काय॑ असत्‌-मिथ्या 
है । अतः 'नेति नेति' इससे उसका प्रतिषेव युक्त है किन्तु ब्रह्मका नहीं, क्योंकि वह सबवंकल्पनाओंका मूल 
है । यहाँ पर यह शब्भरा नहीं करनी चाहिए कि स्वयं ही था श्र ब्रह्मके दो रूप दिखलाकर पुन॥ स्वयं ही 
'प्रक्षालनाडि पहुस्य दूरादस्पशनं वरम' इसप्रकार उसका प्ररिषेध कैप करता है, क्योंकि यह शास्त्र 
ब्रह्मके दो रूपोंका प्रतिपाद्यहपसे निर्देश नहीं करता, किन्तु लोक प्रसिद्ध और ब्रह्ममें कल्पित इन दोनों 
रूपोंका प्रतिषेध्दत्व और शुद्ध ब्रह्मस्वरूप प्रतिपंदन करनेके लिए परामश करता है, इसप्रकार कोई 
दोष नहीं है । ये दो प्रतिषेष यथासंख्य न्यायप्रे मुतं और अमृत दो रूपोंका प्रतिषेध करते हैं। 
अथवा पूव ( नेति ) प्रतिषेध भूतसमुदायका प्रतिषेध करता है और दूसरा प्रतिषेधव वासना राशिका 


प्रतिषंध करता है । अथवा “नेति नेति” यह वीप्सा है, इससे जिस किसोकी कल्पनाकी जा सकती है, 
वह सब ब्रह्म नहीं है, ऐसा अथ है। क्योंकि परिगरणित प्रतिषेध किये जानेपर यदि यह ब्रह्म नहीं है, 


तो क्‍या अन्य ब्रह्म है, ऐसी जिज्ञासा होगी । और वीप्सा होनेपर तो सम्पूर्ण विषय समुदायके प्रतिषेध 
होनेसे प्रत्यगात्मा ब्रह्द अविषय है, इस प्रकार जान लेनेपर जिज्ञासा निवत्त हो जाती है। इसलिए यह 


निषेध शास्त्र ब्रह्ममें केल्पित प्रपच्चका ही प्रतिषेध करता है और ब्रह्मका परिशेष (अवशिष्ट) करता है 
ऐसा निर्णय है। और इससे मो यही निणय है, क्योंकि उस प्रतिषेधसे “अन्यत्परमस्ति' ( अन्य 


सत्यानन्दी-दीपिका 
अतः 'वाचारम्मणं विकारो नामधेयं०' इत्यादि श्रुतिवाक्योंसे कार्यमात्रमें मिथ्यात्व सिद्ध होता है- इसलिए 
पारमाथिक दृष्टिसे ही कार्यमात्रमें मिथ्यात्वका उपपादन कर “नंति नेति” इससे निषेध किया गया है। 
किन्तु व्यावहारिक सत्ताक़ो लेकर प्रत्यक्ष आदिका निषेध नहीं किया जाता, अतः कोई विरोध नहीं है । 
& यदि प्रपच्च प्रतिषेधसे पृथक “अन्यत्परमस्ति' यह आदेश ब्रह्मविषयक नहीं, तो 'सत्यस्य- 
सत्य मति' इसप्रकार प्रश्न और प्रतिववन अनुपपन्न होंगे और शून्यवाद प्रसक्त होगा। यदि ब्रह्म 


पयंन्‍्त प्रतिषेध माना जाय तो यह प्रइन और प्रतिवचन संगत होते हैं। इसलिए परमाथ सद्ब्रह्म, 
पयन्त ही प्रतिषेध मानना युक्त है ॥ २२ ॥ । 


६३२ ब्रह्मचुत्र-शाडू रभाष्य [ अ० रे पा० २ 


ब्रवीति---अन्थव्परमस्ति' ( बृह० २।३।६ ) इति । अभावावसाने हि प्रतिषेधे क्रियमाण 
किमन्यत्परमस्तीति ब्रयात्‌। तत्रेषाक्षरयोजना-नेति नेतीति ब्रह्मादिश्य तमेवादेदां 
पुनर्निवंक्ति। नेति नेतीत्यस्य कोष्थः ? न छोतस्माद्त्रह्मणो व्यतिरिक्तमस्तीत्यतो नेति 
नेतीत्युच्यते, न पुनः स्वयमेव नास्तीत्यथः। तत्च दशयति-अन्यत्परमप्रतिषिद्ध ब्रह्मा- 
स्तीति। यदा पुनरेवमश्षराणि योज्यन्ते नद्येतस्मादिति नेति नेति, नहि प्रपश्चप्रतिषेध- 
रूपादादे शनादन्यत्पर मादे शर्न ब्रह्मणो ५ स्तीति, तदा ततो बवीति च भूय' इत्येतन्ना मधेय- 
विषयं योज्ञयितव्यम । अथ नामथेयम्‌-- धत्यस्थ सत्यमिति प्राणा वे सत्यं तेषामेष सत्यम 
( बूह० २।१।२० ) इति हि. ब्रवीतीति। तज्च ब्रह्मावसाने प्रतिषेथे समखझ़स भवति। 
अभावावसाने तु प्रतिषेधे कि सत्यव्य सत्यमित्युच्येत ?! तस्माद्बह्मावसानो<यं प्रति 
पेधो ना|भावावसान इत्यध्यवस्यामः ॥ २२ ॥ 


तदव्यक्तपाह हि ॥ २३॥ 

पदच्छेद--तत्‌, अव्यक्तम्‌, आह, हि । 

सूत्रा्थं--( तदव्यक्तम्‌ ) वह ब्रह्म अव्यक्त है, (हि ) क्योंकि ( आह ) “न चक्षषा गृह्यते' 
इत्यादि श्रुति ऐसा कहती है । 

यत्प्रतिषिद्धात्प्रपश्चजातादन्यत्परं ब्रह्म तदस्ति चेत्कस्मान्न गृह्मयत इति | उच्यते- 
तदव्यक्तमनिन्द्रियग्राद्य॑ स्बेटश्यसाक्षित्वात्‌ू। आह होव॑ श्रतिः---“न चक्ष॒ुषा ग्रह्मते नापि 
वाचा नान्यदवस्तपसा कमणा वा' ( मुण्ड० ३।१।८ ) 'स एप नेति नेत्यात्माथ्गृहो नहि गृद्यते' 
(बृह० ३९२६ ) “यत्तदव्रे्यमग्राह्मम/ ( मुण्ड० १।१।६ ) “यदा होवष एतस्मिन्नदइये5नात्म्ये5- 
निरुक्तेडनिलयने' ( तैे० २।७॥१ ) इत्याद्या। स्मछुतिरपि--“अव्यक्तोउ्यमचिन्त्योअ्यमविकार्यो3य- 
मुच्यते' ( म० गी० २।२० ) द्त्याद्या ॥ २३ ॥ 

परम है ) ऐसा श्रुति पुनः कहती है । प्रतिषेघका अमावमें पर्यंवसान करनेपर तो श्रुति “अन्यत्परमस्ति' 
ऐसा क्यों कहती । यहाँ इसप्रकार अक्ष र योजना है--“नेति नेति” इस प्रकार ब्रह्यका आदेशकर पुनः 
डसी आदेशका निवंचन करती है। “नेति नेति! इसका क्या अथे है ? उस ब्रह्मसे अतिरिक्त कुछ 
नहीं है, अतः 'नेति नेति” ऐसा कहा जाता है, ब्रह्म स्वयं ही नहीं है, ऐसा अथे नहीं है। और अन्य 
प्रम अप्रतिषिद्ध ब्रह्म है, ऐसा अवशिष्ट उस ब्रह्मको- दिखलाती है। यदि इसप्रकार अक्षरोंकी योजना 
को जाय कि 'नंति नेति' यह नहीं, यह नहों, इस उपदेशसे ब्रह्म उपदिष्ट नहों है, प्रपच्च प्रतिषेधरूप 
आदेशसे 'अन्यत्परमस्ति' यह आदेश ब्रह्मका नहीं है, तो 'ततो ब्रवीति च भूयः' इस सूृत्रांधकी नाम 
विषयक योजना करनी चाहिए । 'सत्यस्थ सत्पमिति०” ( सत्यका सत्य प्राण ही सत्य है, उनका ही यह 
सत्य है ) इसप्रकार नामधेयको श्रुति कहती है । और वह नामधेय, प्रतिषेधका ब्रह्ममें पयवसान होने 
पर संगत होता है, ओर प्रतिषेधका अभावमें पयंवसान होनेपर तो सत्यसा सत्य कौन कहा जायगा । 

इसलिए यह प्रतिषेधावसानक ब्रह्म है अभाव अवसानक नहीं है, ऐसा हम निश्चय करते हैं ॥ २२ ॥ 

प्रतिषिद्ध प्रपश्व समुहसे अन्य जों परब्रह्म है यदि वह है तो गृहीत क्‍यों नहीं होता ? कहते हैं- 


वह अव्यक्त है इन्द्रिय अग्राह्म है, क्योंकि वह सम्पर्ण दृश्यका साक्षी है। और “न चक्षुषा०' ( उस 
आत्मका न नेत्रसे ग्रहण किया जाता है, न वाणीसे, न अन्य इन्द्रियोंसे और न तप अथवा कमसे 


ही ) 'स एष०' (नेति नेति, ऐसा कहकर मघुकाण्डमें निरूपण किया है वह आत्मा अग्रांह्य है, क्‍योंकि 
उसका ग्रहग नहीं किया जाता ) “यत्तदद्वेश्यमप्राह्मम ( यह जो अहृश्य और अग्राह्मय है ) यदाह्मवेष ० 


( जिस समय वह साधक इस अहरय, अशरीर, अनिर्वाच्य और निराधार ब्रह्ममें अमयस्थिति 
प्राप्त करता है उस समय यह अमयको प्राप्त हो जाता है ) इत्यादि श्रुति इसप्रकार कहती है। और 
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अपि च संराभने प्रत्यक्षानुभानाभ्याम्‌ | २४।॥ 

पदच्छेद--अपि, व, संराधने, प्रत्यक्षानुमानाभ्याम्‌ । 

सूत्राथ--( अपि व्र ) और योगी लोग उस अव्यक्त आत्माको ( संराधने ) ध्यानके समय 
देखते हैं, ( प्रत्यक्षानुमानाभ्याम्‌ ) क्योंकि “कर्चिद्धी र:! “य॑ बिनिद्रों इत्यादि श्रति और स्मृतिसे ऐसा 
- अवगत होता है । । 

अपि चेनमात्मानं निरस्तसमस्तप्रपश्चमव्यक्त संराधनकाले पश्यन्ति योगिनः। 
खसंराधन च भक्तिध्यानप्रणिधानायनुष्ठानम। कथ्थ पुनरवगस्यते-संराधनकाले पश्य- 
न्तीति। प्रत्यक्षानुमानाभ्यां श्रतिस्मृतिभ्यामित्यथं: । तथा हि श्रतिः- पराश्चि खानि व्यतृणत्‌ 
स्वयंभूस्तस्मात्पराडः पदयति नान्‍्तरात्मन्‌ । कश्चिद्धीरः प्रत्यगात्मानमैक्षदावृत्तचक्षुस्मतत्वमिच्छन्‌! (क० 
४।१) इति । ज्ञानप्रसादेन विशुद्धसत्त्वस्ततस्तु त॑ पश्यते निष्कल ध्यायमानः' ( मु० ३।॥१।८ ) 
इति चेवमाद्या । स्मृतिरपि--“ं विनिद्रा जितश्रासाः संतुष्टा; संयतेनिद्रिया: । ज्योतिः पश्यन्ति 
युज्ञानास्तस्मै योगाव्मने नमः॥ योगिनस्तं प्रपश्यन्ति मगवन्तं सनातनम' इति चेवमाद्या ॥२४॥ 

ननु संराध्यसंराधकभावाभ्युपगमात्परापरात्मनो रन्यत्वं स्यादिति नेत्युच्यते- 

प्रकाशादिवच्चावेशेप्यं प्रकाशथ कमण्यभ्यासात्‌ ॥ २७॥ 

पदच्छेद--प्रकाशादिवत्‌, च, अवेशेष्यम्‌, प्रकाश!, च, कमंणि, अम्यासात्‌ । 

सूत्रा्थं--( प्रकाशादिवत्‌ ) जैसे प्रकाश आदि अद्भलि आदि उपाधिमें भिन्न-सा प्रतीत होने 
पर मी वस्तुत।, एकरूप है, वसे ( प्रकाश) ) परमात्मा भी ( कमणि ) ध्यान आदियें भिन्न-सा 
मासता हुआ ( अवरशेष्यम्‌ ) वस्तुतः एक रूप है, ( अभ्यासात्‌ ) क्योंकि “तत््वमसि' इत्यादि अभेद 
श्रुतिका अभ्यास है । 

यथा प्रकाशाकाशसवितृप्रश्नरयो 5हुलिकरकोदकप्रभ्भतिषु कमंसपाधिभूतेषु सवि- 


“अव्यक्तोज्यम्‌०' ( यह आत्मा अव्यक्त-इन्द्रियोंका अविषय, यह अचिन्दय-मनका अविषय और यह 

विकार रहित कहा जाता है ) इत्यादि स्मृति भी ऐसा ही कहती है ॥ २३ ॥ 

ओर समस्त प्रपञचसे शून्य, अव्यक्त इस आत्माको योगी लोग संराधन समयमें देखते हैं । 
भक्ति, ध्यान, प्रणिधान आदिका अनुष्ठान संराधन है । परन्तु यह कैसे जाना जाता है कि योगी लोग 
उसे ध्यान कालमें देखते हैं ? प्रत्यक्ष और अनुमानसे-श्रति और स्मृतिसि [ ऐसा अवगत होता है ] 
ऐसा अथ है। जैसे कि 'पराश्चि खानि०' (स्वयम्भु ईश्वरने छिद्दोपलक्षित इन्द्रियोंको बहिमुखकर हिसित 
कर दिया है, इससे जीव बाह्य विषयोंको देखता है, अन्तरात्माकों नहों । जिसने अमृतत्व-मोक्षकी 
इच्छा करते हुए अपनी इन्द्रियोंको रोक लिया है ऐसा. कोई धीर पुरुष ही प्रत्यागात्माको देख पाता है) 
और 'ज्ञानप्रसादेन०' (ज्ञान प्रसादसे पुरुष विशुद्ध चित्त हो जाता है क्लोर तमी वह ध्यान करते हुए 
उस निष्कल आत्मतत्त्वका साक्षात्कार करता है ) इत्यादि श्रुति और “यं विनिद्रा०' ( निद्रारहित- 
तमोगुण रहित, श्वासको जीतनेवाले, सन्तुष्ट और संयतेन्द्रिय पुरुष ध्यान करते हुए जिस ज्योतिको 
देखते हैं, उस योगलम्य आत्माकों नमस्कार है, उस सनातन भगवान्॒को योगी लोग सम्यग्रपश्ने देखते 
हैं ) इत्यादि स्मृति भी है॥ २४ ॥ 

परन्तु संराध्य ओर संराधकंमाव स्वीकार -करनेसे पर और अपर आत्माओंमें भेद हो जायगा ? 
नहीं, ऐसा कहते हैं-- क्‍ 

जसे प्रकाश, आकाश, सविता आदि अद्भुलि, कमण्डल, जल आदि उपाधि भूत कर्मोमें 
संविशेषसे भासते हैं, परन्तु अपने स्वाभाविक साधारणरूपकों नहीं छोड़ते, बेस्े ही यह आत्मभेंद 
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शोषा इवावभासन्ते, नच स्वाभाविक्रीमविशेषात्मतां जहति, एवमुपाधिनिमित्त एवाय- 
मात्मसेदः स्वतस्त्वेकात्म्यमेव। तथाहि--वेदान्तेष्वभ्यासेनासक्ज़जी वप्राज्योर भेद 
प्रतिपाद्यते॥ २० ॥ 
अतोष्नन्तेन तथाहि लिड्रम ॥ २६॥। 

पदच्छेद---अठ!, अनन्तेन, तथा, हि, लिज़्म्‌ । 

सूत्रा्थं--( अतः ) भेदके औपाधिक होनेसे विद्यासे उसकी निवृत्ति होनेपर जीव ( अनन्तेन ) 
अनन्त परमात्माके साथ एक हो जाता- है, क्योंकि (तथाहि लिज्भम्‌) वसा ही लिज़-ज्ञापक है अर्थात्‌ 
सयोह व०' इत्यादि श्रति है। 

अतश्चय स्वाभाविकत्वादभेदस्याविद्याकृतत्वाच्च भेदस्य बिद्ययाषविद्यां विधूय 
जीवः परेणानन्तेन प्राशेनाव्मनेकतां गच्छति । तथाहि लिड्लम--स यो ह वे तत्परमं ब्रह्म 
वेद बरह्मव सवति” ( मु० ३।२।९ ) “ब्रह्मव सन्त्रह्माप्येति' (बृह० ४।४।६) इत्यादि ॥२६॥ 

उम्यव्यपदेशात्वहिकुण्डलवत्‌ | २७॥| 

पदच्छेद--उमयव्यपदेशात्‌, तु, अहिकुण्डलवत्‌ । 

सूत्रार्थ--( अहिकुण्डलवत्‌ ) जेसे सपंख्पसे अभेद है ओर कुण्डल आदि झूपसे भेद है, 
वेसे ही ( उमयव्यपदेशात्‌ ) ध्यात्‌ और ध्येयमावसे और “तत्त्वमसि' आदिसे जीव और ईश्वरमें भेद 
ओर अभेद दोनोंका व्यपदेश है। ( तु ) शब्द विलक्षणताका द्योतक है । 

तस्तिन्नेव संराधष्यसंराधकभावे मतान्तरमुपन्यस्यति स्वमतविशुद्धये । कचिजीव- 
प्राश्योभदो व्यपद्श्यिते 'वतस्तु त॑ पश्यते निप्कल ध्यायमानः' ( मुण्ड० ३।१।८ ) इति ध्यातृ- 
ध्यातव्यत्वेन द्रष्ट द्रश्व्यत्वेन च । 'परात्परं पुरुषमुपेति दिव्यम! ( मु० ३।२।८ ) इति गन्त 
गन्तव्यत्वेन । 'यः सर्वाणि भूतान्यन्तरो यमयति' इति नियन्तृनियन्तव्यत्वेन च। कचित्त 
तयोरेवाभेदो व्यपदिश्यते-'तत्वमसि” ( छा० ६।८।७) “अहं ब्ह्मास्मि' ( बृह० १।४।१० ) 'एष 
त आत्मा सर्वान्तर ( बृह०३।४।१ ) 'एब त आत्मान्तर्यास्यरूत:” ( बृह०३।७।३ ) इति । तत्नेव- 
मुभयव्यपदेशे सति यद्यभेद एवेकान्ततो ग्रह्मयते भेदव्यपदेशों निरालम्बन एवं स्यात्‌ । 
उपाधि निमित्तक ही है स्वतः तो एक रूप ही है, क्योंकि वेदान्त वाक्योंमें अभ्याससे अनेक वार: 
जीव ओर प्राज्ञका अभेद प्रतिपादित किया जाता है ॥| २५ ॥ 

ओर इससे-अभेदके स्वामाविक होनेसे और भेदके अविद्याकृत होनेसे विद्या द्वारा अविद्याकी 
निवेत्तिकर जीव पर-अनन्त प्राज्ञात्माके साथ एकताको प्राप्त होता है, क्योंकि 'स यो ह बे०” ( जो उस 
परत्रह्मको जानता है वह ब्रह्म ही हो जाता है ) ब्रह्मेव०” ( ब्रह्म होकर ही ब्रह्मको प्राप्त होता है ) 
: इत्यादि लिज्र-ज्ञापक है ॥॥ २६ ॥ 


उसी संराध्य-संराधकमभावमें स्वमतकी विशुद्धिके लिए अन्य मतका उपन्यास करत है। 
“ततस्तु तं पश्यते०” (तो उससे वह ध्यांन करता हुआ उस निष्कल आत्मतत्त्वका साक्षात्कार करता है) 


इस तरह कहींपर ध्यातृ-ध्यातव्यरूपसे और द्रष्ट-द्रष्ट्यहपसे, और “परात्परं०” ( परात्पर दिव्य 
पुरुषको प्राप्त हो जाता है ) इस प्रकार कहोंपर गन्तृ-गन्तव्यरूपसे, और “यः सर्वाणि०” ( जो सब 


भूतोंका उनके अन्तर रहकर नियमन करता है ) इस प्रकार कहींपर नियन्तृ-नियन्तव्यहपसे जीव और 
परमात्माके भेदका व्यपदेश किया जाता है। और “तत्त्वमसि” “अहं ब्रह्मास्मि' एप त०! ( यह तेरा 


आत्मा सर्वान्तर है ) और 'एष त०' ( वह तुम्हारा आत्मा. अन्तर्यामी अमृत है ) इस प्रकार कहींपर 
तो उन दोनोंमें अभेदका ही व्यपदेश किया जाता है। इस प्रकार वहाँ दोनोंके व्यपदेश होनेपर यदि 


एकान्तत अभेदका ही ग्रहण किया जाय तो भेद व्यपदेश निरालम्बन ही हो जायगा। अतः उमय 
व्यपदेशके दशनसे अहिकुण्डलके समान यहाँ तत्त्व होना युक्त है। जैसे 'सप! इस प्रकार अभेद है 
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अत उभ्यव्यपदेशदशंनादहिकुण्डलवदजर तत्त्व मवितुमहति । यथाहिरित्यमेदः कुण्डला- 
भोगप्रांशुत्वादीनीति तु. भेद एचमिहापीति ॥ २७ ॥ 
प्रकाशाश्रयवद्धा तेजरत्वात्‌ ॥ २८ ॥ 
पदच्छेद--प्रकाद्याश्रयव॒त्‌, वा, तेजस्त्वात्‌ । 
सूत्रा्थं-( वा ) अथवा ( प्रकाशाश्रयवत्‌ ) जैसे प्रकाश और. उसके आश्रय सू ये दोनोंमें 
अत्यन्त भेद नहों है, ( तेजस्त्वात्‌ ) क्‍योंकि दोनोंमें तेजस्त्व समान है, वंसे जीव और ईश्व रमें भी भेंद 
ओर अभेद समझना चाहिए । 

# अथवा प्रकाशाभ्रयवर्देतत्पतिपत्तव्यम । यथा प्रकाशः सावित्रस्तदाश्रयश्च 
सविता नात्यन्तभिन्नावुभयोरपि तेजस्त्वाविशेषात्‌। अथ च भरेदव्यपदेशभाजी भवत 
एवमिहापीति ॥ २८ ॥ द 

पूवेबद्धा ॥ २९॥ 

पदच्छेद--पृवंवत्‌, वा । 

सूचाथ--( वा ) अथवा ( पूव॑वत्‌ ) 'प्रकाशादिवच्चावेशेष्यम्‌' इस सूत्रमें पहले भेद काल्प- 
निक॑ ओर अभेद पारमाथिक कहा गया है, उसके समान यहाँ मी समझना चाहिए । 

#यूथा वा पूवपुपन्य €तं प्रकाशादिवच्चावेशेष्यमिति तथवेतद्धवितुमहति । तथा- 
हाविद्याऊृतत्वा इन्धस्य विद्यया मोक्षउपपद्यते । यदि पुनः परमाथत एव बद्धः कश्चिदात्मा- 
हिकुण्डलन्यायेन परस्यात्मनः संस्थान भूतः प्रकाशाश्रयन्यायेन चैकदेशभूतो 5 भ्युपगस्येत 
ततः पारभाथिकस्य बन्चस्य तिसस्कतुम शक्यत्वान्मोक्षशा स्त्रवेय थ्य प्रसज्येत,न चाजोमाव- 
पिभेदाभेदों श्रतिस्तुल्यवदव्यपद्शिति। अभेदमेव हि प्रतिपायत्वेन निर्द्शिति, भेद तु 

ओर कुण्डल-वलयाकार, आभोग-वक्र।कार, दीर्घाकार आदि तो भेद है, वंसे यहाँ भी दोनोंमें जीवरूपसे 
भेद और ब्रह्मह्पसे अभेद है ॥ २७ ॥ 

अथवा प्रकाश और उसके आश्रयके समान यह समझना चाहिए। जंसे सूर्यका प्रकाश और 
उसका आश्रय सूर्य अत्यन्त भिन्न नहीं हैं, क्‍योंकि दोनोंमें मी तेजस्त्व समान है, किन्तु दोनों ही 
भेद व्यपदेशके भागी होते हैं, वसे यहाँ मी समझना चाहिए ॥ २८ ॥ 

अथवा प्रकाश आदिके समान जीव और परमात्माका अभेद जैसे पृव॑में कहा गया है, बसे ही 
यह होना युक्त है, क्योंकि बन्धके अविद्याकृत होनेसे विद्यासे मोक्ष उपपन्न होता है। यदि पुनः परमाथे- 
से ही अहिकुण्डल न्यायसे परमात्माका संस्थातभूत श्थवा प्रकाशाश्रय न्‍्यायसे एक देश भूत कोई 
बद्ध जोवात्मा स्वीकारं किया जाय, तो पारमाथिक बन्धका तिरस्कार ( निवृत्ति ) न हो सकनेसे 
मोक्षश्ास्त्र व्यय हो जायगा, और यहाँ भेद और अभेद इन दोनोंका श्रुति समानरूपसे व्यपदेश नहीं 
करती । श्रति अभेदका ही प्रतिपाद्यह्पसे निर्देश करती है, और पूव॑ प्रसिद्ध भेदका तो अन्य अर्थकी 

सत्यानन्दी-दीपिका 

# जेसे तेजस्त्व समान धर्मको लेकर सूयके प्रकाथ और सूयंमें अभेद है और प्रकाशत्व और 
सूयत्वको लेकर दोनोंमें भेद भी है, वसे आत्मत्वको लेकर जीव और परमेश्वरमें अभेद है और जीवल्व 
ओर ईदवरत्वको लेकर दोनोंमें भेद मी है ॥ २८ ॥ 

#& भेद और अभेद इन दोनोंका एक स्थलमें स्वीकार करनेसे लोकमें उनकी विरोधकथा लुप्त 
हो जायगी, अतः श्रुति तो अभेदका ही प्रतिपाद्यडपसे उपन्यास करती है ओर ब्रह्म सिद्धिकी विवक्षारी 
अज्ञानावस्थामें लोक प्रसिद्ध भेदका अनुवादमात्र करती है ॥ २९ ॥ 
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पूव॑प्रसिद्धमेवानुवद॒त्यर्थान्‍्तरविवक्षया । तस्मात्पकाशादिवच्चावेशेष्यमित्येष एच 
सिद्धान्तः ॥ २१९ ॥ । 
प्रतिषेधाच ॥| ३० ॥ 
पदच्छेद--प्रतिषेधात्‌ 
क्‍ सूत्रा्थ-- नान्यो5ठो5स्ति द्रष्टा' इत्यादि श्रुतिसे परमात्मासे भिन्न चेतनका और 'नेति नेति 
इत्यादि श्रतिय्ले ब्रह्मसे मिन्न हृश्यमान प्रपन्चका प्रतिषेध होनेसे अद्वितीय ब्रह्म ही अवशिष्ट है । 


७ इतरचेष एवं सिद्धान्तः। यत्कारणं परस्मादात्मनो5न्यं चेतन प्रतिषेधति 
शास्त्रम--नान्‍्योउतो5स्ति द्रष्टा' ( बृह० ३॥७।२३ ) इत्येवमादि | अथात आदेशो नेति नेति' 
( बृह० २।३।६ ) “तदेतदूब्रह्मापूवमनपरमनन्तरमबाह्यम! ( बृह० २।५।१९ ) इति च त्रह्मव्यतिरि- 
क्तप्रपश्चनिराकरणादबह्ममाजपरिशेषाच्चेष एव सिद्धान्त इति गम्यते ॥ ३० ॥ 

( ७ पराधिकरणम्‌ । स्‌ू० ३१-३७ ) 
परमतः सेतून्मानसंबन्धभेदव्यपदेशेम्वः ।। ३१ ॥ 

पदच्छेदू---परम्‌, अतः, सेतुन्मानसम्बन्धभेदव्यपदेशेभ्यः । 

सूत्राथ--( अत! ) इस ब्रह्मसे ( परम्‌ ) अन्य वस्तु है, क्योंकि ( सेतुन्मानसम्बन्धभेदव्यपदे- 
शेम्य! ) सेतु, उन्‍्मान, सम्बन्ध और भेदके व्यपदेशोंसे ऐसा ज्ञात होता है । 

4 यदेतन्निरस्तसमस्तप्रपश्च॑ ब्रह्म निर्धारितम्‌, अस्मात्पर मन्यत्तत््व्मस्ति नास्तीति 
श्रतिविप्रतिपत्तेः संशयः। कानिचिद्धि वाक्यान्यापातेनेव प्रतिभासमानानि त्रह्मणो:पि पर 
मन्यत्तर्वं प्रतिपादयन्तीव । तेषां हि परिहरमभिधातुमयमुपक्रमः क्रियते | परमतो बह्मणो 
धन्यत्तत्त्वं भवितुमहंति। कुतः? सेतुव्यपरदेशादुन्मानव्यपदेशात्संबन्धव्यपदेशारू दव्यप- 
विवक्षासे अनुवाद करती है। इसलिए "प्रकाशादिवच्चावरेष्यम” “प्रकाश आदिके समान अभेद है' 
यहो सिद्धान्त है ॥| २९ ॥ 

इससे भी यही सिद्धान्त है, क्योंकि 'नान्यो5तो5स्ति द्रष्टा' (उस-परमात्मासे अन्य द्रश नहीं है) 
इत्यादि थास्त्र परमात्मासे अन्य चेतनका प्रतिषेध करता है, और “अथात०” ( अब इसके अनम्तर 
'नेति नेति' यह ब्रह्मा आदेश है ) और “तद्देतदुबह्म ०” ( वह यह ब्रह्म कारण रहित, कार्य रहित 
विजातीय द्रव्यसे रहित और अबाह्य है ) इस प्रकार ब्रह्मसे व्यतिरिक्त प्रपच्चका निराकरण होनेसे 
ब्रह्ममात्रका परिशेष होनेसे यहो सिद्धान्त है, ऐसा ज्ञात होता है ॥ ३० ॥ 

समस्त प्रपचसे शनन्‍्य इस ब्रह्मका जो निर्धारण किया गया है, इससे भिन्न अन्य तत्त्व है कि 
नहीं ? इस प्रकार श्रुतियोंकी विप्रतिपत्तिसे संशय होता है। आपातत: कोई प्रतिमासमान वाक्य ब्रह्मसे 
मी भिन्न अन्य तत्त्वका प्रतिपादन-सा करते हैं, उनका ही परिहार कहनेके लिए यह उपक्रम किया जाता 
है । पूर्वपक्षी---इस ब्रह्मसे पर-अन्य तत्त्व हो सकता है । किससे ? इससे कि सेतुका व्यपदेश, उन्‍्मानका 
व्यपदेश, सम्बन्धेका व्यपदेश और भेदका व्यपदेश है। 'अथ य आत्मा०' (जो आत्मा द वह विधारक 
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%& इस प्रकार निषेध वाक्‍्योंका विचार करनेपर निष्प्रपच्च चिदेकरस ब्रह्म हो 'तत्‌” पदसे 
लक्षित सिद्ध होता है, यही सिद्धान्त है ॥॥ ३० ॥ 

# निति नेति' इत्यादि श्रुतिसे ब्रह्म अतिरिक्त वस्तुका प्रतिषेध किया गया है, परन्तु सेतु आदि 
श्रुतिसे अन्य वस्तुका अस्तित्व प्रतीत होता है, इस प्रकार आक्षेप संगतिसे 'परम' इत्यादिसे प्‌व॑पक्ष 
करते हैं। यद्यपि य॒भ्वाद्यधिकरणमें सेतु शब्दको गोण मानकर विधारकरूपसे उसका व्याख्यान किया 
गया है, तो भी उन्मान आदि श्रुतियोंके तात्ययंको न समझकर पृवपक्षो शद्भा करते हैं। इससे 
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दे शाच्चेति | सेतुव्यपद्‌ शस्तावत्‌-अथ य आत्मा स सेतुर्विष्ततिः” (छा० 4।४।१) इत्यात्मशब्दा- 
भिहितस्य ब्रह्मणः सेतुत्व॑ संकीतयति। सेतुशब्दश्व हि लोके जलखंतानविच्छेद्करे 
सुद्रार्वादिप्रचये प्रसिद्ध: इह च सेतुशब्द आत्मनि प्रयुक्त रति लोकिकसेतोरिवात्मसेतोर- 
न्‍्यस्य वस्तुनो5स्तित्वं गमयति, 'सेतुं तीर्व्वा| (छा० 4।४।२) इति तर तरतिशब्दप्रयोगात्‌ । 
यथा लोकिक सेतु तीर्व्वा जाह़लभसेतु प्रापनोत्येबमात्मान सेतु तीर््चा 5नाव्मान भसेतु प्राप्नो 
तीति गस्यते | & उन्मानव्यपदेशब्ध मवति--तदेतदूबह्म चतुष्पादृष्ठशफ घषोडशकछमि' ति। 
यच्च लोक उन्मितमेतावदिद्मिति परिच्छिन्न॑ कार्षापणादि, ततो<5न्यद्व स्त्वस्तीति प्रसि- 
द्वम| तथा अह्मणो 5प्युन्मानात्ततो 5न्येन वस्तुना भवितव्यमिति गम्यते | तथा संबन्धव्यपदे- 
शो5षपि भवति-“सता सोम्य तदा संपन्नो मवति' (छा० ६।८।१)इति 'शारीर आत्मा” (तै० २३॥१) 
प्राक्षेनाव्मना संपरिष्वक्त:' (वृह० ४।३।२१)इृतिच। मितानां च मितेन संबन्धों दृष्टो यथा 
नाराणां नगरेण। जीवानां च ब्रह्मण। संबन्ध व्यपदिशति सुषुत्तो । अतस्तत: परमन्यद्मित 
मस्तीति गम्यते । भेदव्यपदेशस्चेनमेवार्थ गमयति । तथाहि-अथ य एषोडन्तरादिंत्ये हिर- 
सेतु है ) इस प्रकार सेतु व्यपदेश आत्मदब्दसे अभिहित ब्रह्म सेतु है ऐसा कहता है। और लोकमें 
सेतु शथ्द जल प्रवाहका विच्छेद करनेवाले मृत्तिका, लकड़ी आदिके समूहमें प्रसिद्ध है। यहाँ तो सेतु- 
दब्द आत्मामें प्रयुक्त है, इसलिए वह छोकिक सेतुक्रे समान आत्मपेतुसे अन्य वस्तुके अस्तित्वका 
ज्ञान कराता है| क्योंकि 'सेतु तीर्व्वा” ( सेतुको लैरकर ) इस प्रकार 'तरति' शब्दका प्रयोग है। जैसे 
लौकिक सेतुको तैरकर अप्रेतु जाज्भल (वायु प्रधान) स्थरुझो प्राप्त होता है, वेसे हो आत्मसेतुको तैरकर 
असेतु अनात्माको प्राप्त होता है, ऐसा ज्ञात होता है । 

... उन्मानका मी व्यपदेश है---तदेतदूबह्म०' ( वह ब्रह्म चार पाद वाला, आठखुर वाला और 
सोलह अवयव वाला है ) लोकमें जो उन्मित है--यह इतना है इस प्रकार परिच्छिन्न जो कार्षापण 
आदि है उससे अन्य वस्तु है, ऐसा प्रसिद्ध है ॥ उसी प्रकार ब्रह्मके उन्मानसे भी उससे अन्य वस्तु 
होनी चाहिए, ऐसा ज्ञात होता है। तथा 'सता सोम्य०! ( हे सोम्य ! उस समय सतुके साथ सम्पन्न 
होता है ) और 'शारीर आत्मा०' (अन्न मयमें स्थित यहो आत्मा है ) 'प्राशेनाव्मना०” ( यह पुरुष 
प्राश्ञात्माके साथ संसृष्ट हुआ है ) इस प्रकार सम्बन्धका व्यपदेश होता है। और मितों-परिच्छिनोंका- 
परिच्छिन्नके साथ सम्बन्ध देखा जाता है, जैसे मनुष्योंका नगरके साथ । ओर श्रुति सुष्प्तिमें जीवोंका 
ब्रहमके साथ सम्बन्ध कहती है, इसलिए उससे यह अन्य अमित-अपरिच्छिन्न है, यह ज्ञात होता है । 
भेदव्यपदेश मी इसो अथंका बोध कराता है, क्योंकि अथ य एघो०” ( तथा यह जो आदित्य 
मण्डलके अन्तगंत सुवर्णभय-सा पुरुष दिखाई देता है ) इस तरह आदित्य आधारवाले ईश्वरका 
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पृवपक्षमें उन्मान आदि श्रुतियोंके मुख्य होनेसे दंत सिद्ध होता है । सिद्धान्तमें तो तत्‌ पद लक्ष्य अद्वितीय 
ब्रह्मकी सिद्धि फल है। “ब्रह्म सहृयं सेतुत्वात्‌ छोकिकसेतुब्रत्‌' ब्रह्म सद्वितीय है, क्‍योंकि सेतु है, 
जैसे लोकिक सेतु” इस अनुमानसे ब्रह्मते अतिरिक्त वस्तु सिद्ध होती है । और "सेतु तीर्त्वा' इत्यादि श्रुति 
से भी ऐसा ज्ञात होता है । 

० प्रंकाशवत्‌, अनन्तवत्‌, ज्योतिष्मत्‌ और आयतनवत्‌ ये चार ब्रह्मके पाद हैं। चार 
दिशाएं-कलाएँ यह प्रकाशवतु पाद है। प्रुथिवी, अन्तरिक्ष, द्युऔर समुद्र यह अनन्तवानुपाद है। 
अग्नि, सूयं, चन्द्रमा और विद्युत्‌ यह ज्योतिष्मान्‌ पाद है। चक्षु, श्रोत्र वाक्‌ और मन यह आयतन- 
वानू पाद है। इसप्रकार ब्रह्म चतुष्पाद है। प्रत्येक पादके दो माण होनेपे ब्रह्मके आठ खुर होते हैं, 
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ण्मयः पुरुषो दश्यते' (छा० 3।६।६) इत्यादित्याधारमीश्वरं व्यपद्स्य ततो भेदेनाक्ष्याधार- 
मीश्वरं व्यपदि शति-अथ य एषोउन्तरक्षिणि. पुरुषों दृश्यते” ( छा० १॥७।५ ) इति। अतिदेशं 
चास्यामुना रूपादिषु करोति-तस्येतस्य तदेव रूप॑ यदमुष्य रूपं यावमुष्य “गेष्णौ तौ. गेष्णो 
यज्ञाम तन्नाम' ( छा० $।७;५ ) इति। सावधिक चेश्वरत्वम्ु भयोव्यंपद्‌शिति-'ये चामरुष्मात्प- 
राद्चो लोकास्तेषां चेष्टे देवकामानां च! ( छा० १।६।८ ) इत्येकस्य । “ये चतस्मादर्वाज्ञो लोकास्तेषां 
चेष्टे मनुष्यकामानां च' ( छा० 3।5।६ ) इत्येकस्थ । यथेदं मांगधस्य राज्यमिदं वेदेहस्येति 
एवमेतेभ्यः सेत्वादिव्यपदे शे भ्यो त्रह्मणः परमस्तीति ॥ ३१ ॥ 


एवं प्राप्त प्रतिपाथते-- 


सामान्यात्त ॥ ३२॥। 
पदच्छेद--सामान्यात्‌, तु । 
सूत्राथं--परन्तु जैसे लौकिक सेतु जलका व्यवस्थापक है, वसे ब्रह्म जग॒त्‌ मर्यादाका व्यवस्था- 
पक है, इसप्रकार साहब्यसे ब्रह्ममें सेतुत्व उपदिष्ट है । 
तुशब्देन प्रदर्शितां प्राप्ति निरुणद्धि । न त्रह्मणो पन्यत्किचिद्ध वितुमहं ति, प्रमाणाभा- 
वात्‌। न हान्य ध्यास्तित्वे किचित्प्रमाणमुपलभामहे | सर्वस्य हि ज़निमतो वस्तुजातस्य 
जन्मादि त्रह्मणो भवतोति निर्धारितम्‌ | अनन्यत्वं च कारणात्कायेस्य । नच बह्मव्यतिरिक्त 


व्यपदेश कर उसके अनन्तर 'अथ य एष०? (तथा यह जो नेत्रोंक अन्तगत पुरुष दिखाई देता है ) 
इस प्रकार भेदसे नेत्र आधारवाले ईश्व रका व्यपदेश करती है । और “तस्यतस्य०' ( उस इस पुरुषका 
वही रूप है जो उस आदित्यान्तगंत पुरुषका रूप है, जो उसके पव॑ हैं वही इसके पव हैं, जो उसका 
नाम है वही इसका भी नाम है ) इस प्रकार अक्षिस्थ पुरुषका इस आवदित्यस्थ पुरुषके साथ रूप 
आदियमें अतिदेश करती है । और “ये चामुष्मात्‌ ०' ( जो इस आदित्य लोकसे ऊपरके लोक हैं और 
जो देवताओंकी कामनाएँ हैं उनका शासन करता है) इसप्रकार एकका, और “ये चेतस्मात्‌०” (जो इस 
अध्यात्म आत्मासे नीचेके लोक हैं उनका तथा मानवीय कामनाओंका शासन करता है) इसप्रकार 
दूसरेका, इस तरह दोनोंका ईश्वरत्व मर्यादित व्यपदेश करती है। जैसे यह मगधका राज्य है ओर यह 
वेदेहका | इस तरह इन सेतु आदि व्यपदेशोंसे ब्रह्मसे अन्य वस्तु है॥ ३१ ॥ 

ऐसा प्राप्त होनेपर प्रतिपादन किया जाता है--- 

सिद्धान्ती--तु शब्दसे प्रदर्शित प्राप्तिका निरोध करते हैं-ब्रह्मसे अन्य कुछ भी नहीं हो सकता 
क्‍योंकि प्रमाणका अमाव है। अन्यफे सद्भावमें हमें कोई प्रमाण उपलब्ध नहीं होता । उत्पत्तिमत्‌ 
सम्पूर्ण वरनु समुदायका जन्म आदि ब्रह्मसे होता है, ऐसा निर्धारित है। कारणसे कार्य अनन्य होता 

सत्यानन्दी-दीपिका 

और प्रत्येक पादके उक्त चार-चार भाग होनेसे ब्रह्द सोलह अवयवों वाला है। जैसे सोलह पणोंका 
कार्षापण होता है। इसप्रकार ब्रह्म परिच्छिन्न होनेसे हंतसहित है, और सुषुप्तिमें जीवके साथ ग्रामके 
समान सम्बन्धी होनेसे भी ब्रह्म हंठसहित है । आधारभेदसे भी वस्तुका भेद होता है। आधार, अति- 
देश और अवधिरूपसे भेद तीन प्रकारका कहा गया है। नेत्र और आदित्य मण्डलंका आधाररूपसे 
कथन है । नेत्रस्थ पुरुषका जो नाम आदि है वही आदित्यस्थ पुरुषका है, यह अतिदेश है। इसी 
प्रकार एक आदित्य लोकसे ऊंपरलोकों और देव कामनाओंका शासक है और दूसरा इससे नीचें 
लोकों और मनुष्य कामनाओंका शासक है। इसप्रकार शासकत्वकी सीमा निर्धारित है। इसतरह 
सेतु, सम्बन्ध, उन्मान और भेंदके कथनसे ब्रह्मसे भिन्न अन्य कोई अपरिच्छिन्न वरतु है ॥ ३१ ॥ 


अधि० ७ खू० रे३ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ६३९, 


किखिदज़ं संभवति, 'सदेव सोस्येदमग्न आसीदेकमेदाहितीयम्‌' (छा० ६।२॥१) इत्यवधारणात्‌ । 
एकविज्ञानेन च सवविज्ञानप्रतिशञानान्न व्रह्मव्यतिरिक्तवस्त्वस्तित्वमवकल्पते । ननु 
सेत्वादिव्यपदेशा ब्रह्मव्यतिरिक्त तत्व॑ सूचयन्तीत्युक्तम्‌ ,. नेत्युच्यते--सेतुव्यपदेशस्ता- 
वन्न ब्रह्मणो बाह्यस्य सद्भाव प्रतिपादयितुं क्षमते । सेत॒रात्मेति ह्याह,न ततः परम- 
स्तीति। तत्र परस्मिन्नसति सेतुत्व॑ं नावकल्पत इति परं किमपि कव्प्येत। न चेत- 
न्नयाय्यम , हठो हाप्रसिद्धकल्पना । अपि च सेतुव्यपदेशादात्मनो लोकिकसेतुनिदर्श- 
नेन सेतुबाह्मयवस्तुतां प्रसञ्जयता मद्दार्मयतापि प्रासल्लथत, न चेतन्न्‍्याय्यम , अज्ञ 
तव्वादिश्रतिविरोधात्‌ | सेतुसामान्यात्त सेतुशब्द आत्मनि प्रयुक्त इति- हिलष्यते । ज़ग- 
तस्तन्मर्यादानां च विधारकत्वं सेतुसामान्यमात्मनः। अतः सेतुरिव सेतुरिति प्रकृत 
आत्मा स्तूयते। सेतुं तीत्वेत्यपि तरतेरतिक्रमासंभवात्प्राप्नोत्यर्थ एवं बतंते। यथा: 
व्याकरण तीर इति प्राप्त इत्युच्यते नातिक्रान्तस्तद्वत्‌ ॥ ३२ ॥ 
बुद्बथरथं! पादवत्‌ ॥ ३३ ॥ 
पदच्छेदू--बुद्धय थो,, पादवत्‌ । 
सूत्राथ-(पादवत्‌) जैसे ब्रह्मफे प्रतीक मनकी उपासनाके लिए बाणी आदिकी पादरूपसे कल्पना की 
गई है, वसे “चतुष्पाद ब्रह्म' इत्यादि श्रतिमें उन्‍्मानकी (बुद्धयथथ:) उपासनाके लिए कल्पना की गई है । 
के यदप्युक्तम- उन्मानव्यपदेशादस्ति परमिति, तत्राभिधीयते-डन्मानव्यप- 
देशो५पि न ब्रह्मव्यतिरिक्तवस्त्वस्तित्वप्रतिपत्त्यथं: । किमथस्तहिं ! बुद्धथथः, उपास- 
है । और 'सदेव सोम्य०' ( है सोम्य | आरभम्ममें यह एकमात्र अद्वितीय सत्‌ ही था) इस अवधारणसे 
ब्रहासे अतिरिक्त कोई अज नहीं-हो सकता । ओर एक विज्ञानसे सवविज्ञानकी प्रतिज्ञा होनेके कारण 
ब्रह्मसे अतिरिक्त वस्तुका अस्तित्व नहों हो सकता । परन्तु यह जो कहा भया है कि सेतु आदि व्यपदेश' 
ब्रह्मसे अतिरिक्त तत्त्व-पदार्थथों सूचित करते हैं। नहीं, ऐसा कहते हैं-सेतु-व्यपदेश तो ब्रह्मसे बाह्य 
वस्तुके सख्भावके प्रतिपादन करनेमें समर्थ नहीं है, क्योंकि 'सेतुराव्मा' (आत्मा सेतु है ) ऐसा कहा 
है । पुनः 'उससे अन्य 'है' ऐसा नहीं कहा है। वहां अन्यके न होनेपर सेतुत्व नहीं हो सकता, इससे 
किसी मी एक अन्यकी कल्पना करनी चाहिए, परन्तु यह युक्त नहीं है, क्योंकि अप्रसिद्धकी कल्पना 
केवल दुराग्रहमात्र है। ओर सेतु व्यपदेशसे लोकिक सेतु दृश्टान्तद्वारा आत्मामें सेतुसे बाह्य वस्तुका 
प्रसड्र लानेवाला मृण्मयता तथा काष्ठमयताका भी भ्रसद्भ लायेगा, परन्तु यह न्याय नहों है, क्‍योंकि 
आत्मा अज है! इत्यादि प्रतिपादक श्रुतिसि विरोध होता है । सेतु सामान्यस्रे तो आत्मामें सेतु शब्द 
प्रयुक्त है, यह सद्भत है । जगत्‌ और उसकी मर्यादाओंका विधारकत्व सेतु साहश्य आत्मामें है, अठ॥ 
सेतुके समान सेतु, इसप्रकार प्रकृत आत्माकी स्तुति की जाती है। 'सेतु तीर्व्वा०' (सेतु तैर कर) इसमें 
भी 'तृ” धातु अतिक्रमणरूप अ्थके सम्भव न होनेसे प्रातकरणरूप अथंमें है । जैसे व्याकरण तैर गया 


अर्थात्‌ व्याकरणको प्राप्त हुआ है, ऐसा कहा जाता है, अतिक्रान्त हुआ, ऐसा नहीं कहा जाता है 
वसे यहाँ मी समझना चाहिए ॥ २॥ 


यह भी जो कहा गया है कि उन्मान व्यपदेशसे ब्रह्मसे अन्य है, उसपर कहते हैं--उन्‍्मान 

व्यपदेद भी ब्रह्मसे अतिरिक्त वस्तुके अस्तित्वकी प्रतिपत्तिके लिए नहीं है, तो किसके लिए है ? 'दुद्धचरथ 

उपासनाके लिए है। चार पेरवाला, आठ खुरवाला ओर सोलह अवयवोंवाला इसप्रकारकी बुद्धि 
सत्यानन्दी-दीपिका क्‍ 

% जैसे ब्रह्मके अध्यात्म प्रतीक मनके वाक्‌, प्राण, चक्ष और श्रोत्र यह चार पाद और अधि- 

 देवत प्रतीक आकाशके अग्नि, वायु, आदित्य औरं दिशाएँ यह चार पाद उपासनाके लिए कल्पित हैं, 


६७० हा ' ब्रह्मसूत्र-शाइरभाष्य [ अ० ३ पा० 


नाथ इति यावत्‌ | चतुष्पादशशफफं पोडशकलमित्येवंरूपा बुद्धि कथ॑ं नु नाम ब्रह्मणि 
स्थिरा स्यादिति-विकारद्वारेण ब्रह्मण उन्मानकव्पनव क्रियते। न हाविकारेइनन्‍ते 
ब्रह्मणि सर्वे: पुंभिः शक्‍तया बुद्धिः स्थापयितुम, मन्दमध्यमोत्तमबुद्धित्वात्पुंसामिति। 
पादवत्‌। यथा मन आकादायोरध्यात्ममधिदेवतं च ब्रह्मप्रतीकयोराम्नातयोश्रत्वारो 
वागादयो मनःसंबन्धिनः पादाः कब्प्यन्ते चत्वारश्राग्न्यादय आकाशसंबन्धिनः आध्या- 
नाय तद्गते। अथवा, पादवद्ति-यथा कार्षापणे पादविभागो व्यवहारप्राचुर्याय 
कव्प्यते । नहि सकलेनेव कार्षापणेन सबंद। स्व जना व्यवहतुंमीशतर्ते, क्रयविक्रये 
परिमाणानियमात्तद्वदित्यथः ॥ ३३ ॥ 
स्थानविशेष त्प्रकाशादिवत्‌ ॥ ३४॥ 

पदच्छेद-- स्थानविशेषात्‌, प्रकाशादिवत्‌ । 

सूतआथ--६ प्रकाशादिवत्‌ ) प्रकाश आदिके समान ( स्थानविशेषात्‌ ) उपाधिके योगसे ब्रह्ममें 
सम्बन्ध और भेदव्यपदेश उपचरित होते हैं । 

इह सूत्र दयोरपि संबन्धभेदव्यपदेशयोः परिहारो विधीयंते | यद्प्युक्तम-- 
संबन्धव्यपदेशादभेद्व्य पदेशाच्च परमतः स्यादिति-तदप्यसत्‌, यत एकस्यापि 
स्थानविंशेषापेक्षयेतों व्यपदेशाबुपपद्येते। संबन्धव्यपदेशे तावद्यमथ+-बुद्धयाद- 
पाधिस्थानविशेषयोगादुल्ग तस्य विशेषविज्ञानस्योपाध्युपद्ामे य उपशमः स परमात्मना 
संबन्ध दत्युपाध्यपेक्षयेवोपचयते, न परिमितत्वापेक्षया । तथा भेद्व्यपदेशो<5पि ब्रह्मण 
उपाधिभेदापेक्षयोपचयंते, न स्वरूपभेदापेक्षया । प्रकांशादिवदित्युपमोपादानम्‌ । 

ब्रह्ममें किस प्रकार स्थिर होगी, इसलिए विकार द्वारा ब्रह्ममें उन्मातकी कल्पना की जाती है, क्योंकि 

विकार रहित अनन्त ब्रह्ममें सब्र पुरुष बुद्धिकी स्थापना करनेमें समथ नहीं हैं, कारण कि पुरुष मन्द 
मध्यम ओर उत्तम बुद्धिवाले हैं । पादवत्‌ू-पादके समान | जेसे मन और आकाश जो आध्यात्म और 


अधिदंदत ब्रह्मके प्रतीकरूपसे श्रतिमें पठित हैं। उसमें मन सम्बन्धी वाक आदि चार पाद और 
आकाश सम्बन्धी अंग्नि आदि चार पाद ध्यानके लिए कल्पित किये जाते हैं, वसें। अथवा पादवत्‌- 


पादके समान । जसे कार्षापणमें पाद-विभाग व्यवहार प्राचुयके . लिए कल्पित किया जाता है, क्‍योंकि 


समस्त कार्षापणसे ही सभी लोग सवदा व्यवहार नहीं कर सकते, कारण कि क्रय और विक्रयमें परि 
माणका नियम नहीं है, वसे ही, ऐसा अथ है ॥ ३३ ॥ 


इस सूत्रमें सम्बन्ध व्यपदेश और भेदव्यपदेश इन दोनोंका भी परिहार कहा जाता है। यह 
मी जो कहा गया है कि सम्बन्धव्यदेश ओर भेदव्यपदेशसे ब्रह्मसे अन्य होना चाहिए। वह भी ठीक 
नहीं है, क्योंकि स्थानविशेषकी अपेक्षासे एकमें भी ये व्यपदेश उपपन्न होते हैं ।. सम्बन्धव्यपदेशमें यह 
अथं-अभिप्राय है-बुद्धि आदि उपाधिरूप स्थान विशेषके योगस्रे आविभूत विशेष विज्ञानका उपाधिके 


उपदम-लय होनेपर जो उपशम होता है वह परमात्माके साथ सम्बन्ध है, इसप्रकार उपाधिकी अपेक्षा- 
से उपचार किया जाता है, परिमितत्वकी अपेक्षासे नहीं है। इसप्रकार ब्रह्ममें भेदव्यपदेश. भी उपाधि- 


की अपेक्षास उपचरित है, स्वरूपभेदकी अपेक्षासे नहीं है । प्रकाशादिवत्‌ू--प्रकाशझादिके समान 
हि सत्यानन्दी-दीपिका 
त्रेसे बुद्धि आदि उपाधिसे ब्रह्ममें उन्मान उपासताके लिए कल्पित है। अथवा जैसे व्यवहारके लिए 


कार्षापण ( मुद्रा ) में पाद-विभागकी कल्पना की जाती है, वसे उपासनाके लिए ब्रह्ममें उनन्‍्मानकी 
कल्पना की जाती है ॥ ३३ ॥ 


# सता सोम्य तदा सम्पन्नो सवति” ( छा० ६।८।॥१ ) इत्यादि श्रतिमें सम्बन्ध व्यपदेदसे 
ब्रह्मसे भिन्न वस्तु है, और 'अथ यथ एषोउन्तरादित्ये हिरण्यमयः पुरुषों दृश्यते” ( छा० $।६।६ ) 
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यथेकस्य प्रकाशस्य सोर्यस्य चान्द्रमसस्य वोपाधियोगादुपजञातविशेषस्योपाध्युपशमा 
त्संबन्धव्यपदेशो भवत्युपाधिभेदाद्य भेद्व्यपदेश! । यथा वा सूचीपाशाकाशादिषूपा 
ध्यपेक्षय वेतों संबन्धभेदव्यपदेशों भवतस्तद्व त्‌ ॥ ३२७ ॥ 
उपपत्तश्र ॥ २३५॥। 

पदच्छेद--उपपत्ते:, च । 

सूत्नाथं-- सम्बन्ध और भेदव्यपदेश मुख्य नहीं हैं, क्योंकि ( उपपत्तेश ) स्वमपीतो भवति' 
इत्यादि श्रतिसे ऐसी ही उपपत्ति होती है । ु 

#& उपपद्यते चात्रेदश एव संबन्धो नान्याटशाः, 'स्वमंपीतो मवति” (छा०६।८।१) इति 
हि स्वरूपसंबन्धमेनमा मनन्ति, स्वरूपस्य चानपायित्वात्‌ । न नरनगरन्यायेन संबन्धो 
घटते । उपाधिक्ृतस्वरूपतिरोभावात्तु-'स्वमपीतो मवति” (छा० ६4।१ )इत्युपपद्यते | तथा 
भेदो5पि नान्‍्याददश!ः संभवति, बहुतरश्रतिप्रसिद्धेकेश्वरत्वविरोधात्‌। तथाच श्रुतिरेक- 
स्याप्याकाशस्य स्थानकृतं भेद्‌व्यपदेशमुपपादयति “योअ्यं बहिर्धा पुरुषादाकाश:' (छा० ३। 
१२।७), 'यो5यमन्तः पुरुष आकाश: (छ०३।१२॥८), 'यो5यमन्तहंद्य आंकाशः” (छा०३।१।२।९) 
इति ॥ २५॥ । 

तथान्यप्रतिषेधात्‌ ॥ ३६ ॥ 

पदच्छेद---तथा, अन्यप्रतिषेधात्‌ । 

सृत्षार्थ--जैसे सेतुत्व आदि व्यपदेशोंसे अन्य वस्तुकी अग्रतिपत्ति है, (तथा) बसे ही आत्मै- 
वाघरतात्‌' इत्यादि श्रुति वाक्‍्योंसे ( अन्यप्रतिषेधात्‌ ) अन्य वस्तुके प्रतिषेष होनेसे अद्वितीय ब्रह्म ही 
अवधारित होता है । ह 


यह उपमाका ग्रहण है । जैसे सु्यं अथवा चन्द्रमाके एक प्रकाशमें उपाधिके योगसे उत्पन्न हुए विशेष- 
का उपाधिके उपशमसे सम्बन्ध व्यपदेश और उपाधिभेदसे भेदव्यपदेश होता है। अथवा जैसे सुईके 


छिद्र, पाश, आकाश आदियमें उपाधिकी अपेक्षासे ही ये सम्बन्ध व्यपदेश और भेदव्यपदेश होते हैं, वसे 
ही यहाँ मी समझना चाहिए ॥ ३४ ॥ 


और यहाँपर इसप्रकारका सम्बन्ध उपपन्न होता है अन्य प्रकारका नहीं, क्योंकि “स्वमपीतों 
मवति” ( अपनेको ही अपीत-प्राप्त होता है ) इस प्रकार श्रुति इस स्वरूप सम्बन्धको कहती है, कारण 
कि स्वरूप अनिवाशी है, अत) नर-नगर न्यायसे सम्बन्ध नहीं घटता । उपाधिकृत स्वरूपके तिरो- 
मावसे 'स्वमपीतो भवति' यह उपपन्न होता है। इसप्रकार भेद मी अन्य प्रकारका सम्मव नहीं है 
क्योंकि अधिकतर श्रुतियोंसे प्रसिद्ध अद्वितीय ईश्वरत्वका विरोध होता है। और “योअ्य. बहिर्घा० 
( जो भी यह पुरुष-देहसे बाहर आकाश है ) 'यो5यमन्तः०” ( जो थह पुरुष-देहके मीतर आकाश है ) 
ओर “योथ्यम ०! ( जो यह हृदयके आन्तर आकाश है.) इसप्रकार श्रुति एके आकाझमें भी स्थानकृतद 
भेद व्यपदेशका उपपादन करती है ॥ ३५ ॥ 

सत्यानन्दी-दीपिका 
इत्यादि श्रुतिमें भेदव्यपदेशसे ब्रह्मसे अन्य वरतु है। ऐसा ( ब्रह्मसूत्र ३३२।३१ ) में सिद्ध किया गया 
है । परन्तु वह युक्त नहीं है, क्योंकि उपाधिकी अपेक्षासे दोनों व्यपदेश होते हैं ॥ ३४ ॥। 

# 'स्वमपीतो मवति” इस श्रुतिसि जीव और नब्रह्मका स्वरूप सम्बन्ध होता है। वस्तुतः जीव 
ब्रह्म ही हैं, अतः उपाधि कृत जीवस्वरूपके लयसे यह सम्बन्ध भी उपचरित होता-है। जसे एक 
आकाशमें उपाधिकृत भेदव्यपदेश है, वेसे ही एक क्रह्ममें मी बुद्धि आदि उपाधिकृत भेदव्यपदेश है, 
अतः दोनों मुख्य नहीं हैं ॥ ३५ ॥। 
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पर्व सेत्वादिव्यपदेशान्परपक्षहेतू नुन्मथ्य संप्रति स्वपक्ष हेत्वन्तरेणोपसंहरति। 
तथान्यप्रतिषेधादपि न ब्रह्मणः परं वस्त्वन्तरमस्तीति गम्यते, तथा हि---'स एवाधस्तात! 
(छा० ७।२५।१ ), 'अहमेवाधस्तात्‌' ( छा० ७२७५३ ), “भात्मेवाधस्तात” ( छा० ७।२५॥२ ), 
'सब त॑ पराद।द्योउन्यत्रात्मनः सर्व वेद' ( बृह० २।७।६ ), अहावेदं सवंम्‌ ,' 'आत्मेवेदं स्वेम” (छा० 
७।२५।२), 'नेह नानास्ति किंचन! (ब्रृह० ४।४।१९), “यस्मात्परं नापरमस्ति किंचित्‌” (श्रें० ३॥९), 
'तदेतदूबह्यापूवमनपरमनन्तरमबाह्मम! (बृह०२।७५।१९) इत्येवमादिवाक्यानि स्वप्रकरणस्थान्य- 
न्याथेत्वेन परिणेतुमशक्यानि ब्रह्मव्यतिरिक्त वस्त्वन्तरं वारयन्ति। सर्वान्तरश्रुतेश्व 
न परमात्मनो5न्यो5न्तरात्मा इस्तीत्यवधायंते ॥ २६ ॥ 

अनेन सबंगतत्वमायामशव्दादिभ्यः ॥ ३७॥ 

पदच्छेद--अनेन, सवंग्रतत्वमू, आयामशब्दादिभ्यः । 

सूत्नाथं--( अनेन ) सेतु आदि व्यपदेशोंमें मुख्यवव और अन्य वस्तुत्वके निषेधसे ब्रह्ममें 
( स्ंगतत्वम्‌ ) सवंगतत्व सिद्ध होता है, और ( आयामशब्दादिभ्य! ) “आकाशवत्सवंगतरच नित्य! 
इसप्रकार व्यापक वाचक दब्द आदिसे भी ब्रह्ममें सवंगतत्व सिद्ध होता है । 

& अनेन सेत्वादिव्यपदेशनिराकरणेनान्य प्रतिषेधसमाश्रय णेन च सर्वेगतत्वमप्यात्मनः 
सिद्ध भवति। अन्यथा हि तन्न सिध्येत्‌। सेत्वादिव्यपदेशेषु हि मुख्येष्वड्ञी क्रियमाणेषु परि- 
च्छेद आत्मनः प्रसज्येत, सेत्वादीनामेवमात्मकत्वांत्‌। तथा5न्यप्रतिषेधेषप्यसति, वस्तु 
वस्त्वन्तरादृव्यावतत इति परिच्छेद एवात्मनः प्रसज्येत। सर्वंगतत्वं चास्यायामशब्दा- 
दिभ्यो विज्ञायते | आयामशछब्दो व्य/प्तिवचनः शाब्दः। यावान्वा अयमाकाश स्तावानेषो$न्तहंय 

उक्त रीतिसे परपक्षके हेतुभूत सेतु आदि व्यपरददेशोंका उन्मथनकर अब स्वपक्षका अन्य हेतुसे 
उपसहार करते हैं। इसीप्रकार अन्यके प्रतिषेधसे भी ब्रह्मसे पर-अन्य वस्तु नहीं है, ऐसा ज्ञात होता 
है। जैसे कि 'स एवाघस्तात' (वही नीचे है ) 'अहमेबाधस्तात” (मैं ही नीचे हैँ) 'आत्मेवाधस्तात' 
( आह्मा ही नीचे है) 'स्व तं०' ( सभी उसे परास्त कर देते हैं जो सबको आत्मासे भिन्न देखता है ) 
“ब्रह्मेवेदं सर्वम! ( ब्रह्म ही यह सब है ) आत्मेवेदं स्वंम! ( आत्मा ही यह सब है ) “'नेह नानस्ति- 
किश्वन' ( इस ब्रह्ममें नाना कुछ भी नहीं है ) “यस्मात्परं०” ( जिस पुरुषसे उत्हृष्ट अन्य कुछ भी 
नहीं है ) 'तदेतदूबह्म ०” ( वह यह ब्रह्म कारण रहित, कार्यरहित, अन्तररहित और अबाद्य है) 
इत्यादि स्वप्रकरण स्थित वाक्य अन्य अथंरूपसे नहीं लिये जा सकते, वे ब्रह्मससे व्यतिरिक्त अन्य 
वस्तुका निवारण करते हैं, ओर सर्वान्तर श्रुतिसे. मी ऐसा अवधारण होता है कि परमात्मासे अन्य 

अन्तरात्मा नहीं है ।॥ ३६ ॥। 

इससे-सेतु आदि व्यपदेश्ञोंके निराकरण और अन्य वस्तुफे प्रतिषेधके आश्रयणसे आत्मामें सबवे- 
ग़तत्व भी सिद्ध होता है, अन्यथा वह सिद्ध न होगा । सेतु आदि व्यपदेश मुख्याथ ( मृन्मयत्वादि ) 
में अद्भीकार किये जांय तो आत्मामें परिच्छिन्नत्व प्रसक्त होगा, क्योंकि सेतु आदि एवमात्मक-परि- 
च्छिन्नात्मक हैं । इसीप्रकार अन्य वस्तुके प्रतिषेध न होनेपर एक वस्तु अन्य वस्तुसे व्यावत्त होती है, 
इससे मी आत्मामें परिच्छिन्नत्व ही प्रसक्त होगा । आह्मामें स्वंग्तत्व आयामशब्द आदिसे विज्ञात 
होता है। आयामशब्द व्याप्तिवाचक शब्द है। 'यावान्वा०” ( जितना यहु मौतिक आकाश है उतना 
ही यह हृदयान्तगंत आकाश है ) आकाशवत्‌०” ( आत्मा. आकाशके समान सवंगत और नित्य है ) 

सत्यानन्दी-दीपिका 

48 इसप्रकार श्रुति, स्मृति और “अधिष्ठानेनाध्यस्तं जगत्‌ व्याप्त, अध्यस्तत्वात्‌ रज्वाव्याप्त- 
सपंवत्‌' अधिष्ठानसे अध्यस्त जगत्‌ व्याप्त है, अध्यस्त होनेसे, रज्जुसे व्याप्त सपके समान! इस न्यायसे 
मी आत्मामें सवंगतत्व सिद्ध होता है ॥ ३७ ॥ द 
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आकाश: ( छा० 4।१।३ ), आकाशवत्सवंगतश्र नित्यः', 'ज्यायान्द्व:” (छा० ३।१४।३) 'ज्याया- 
नाकाशात्‌ , नित्यः सवंगतः स्थाणुरचको$यं सनातवः (भ० गी०२।२४) इत्येव्मादयो हि श्रति 
स्मृतिन्यायाः सवगतत्वमात्मनो प्रवदोधयनि्ति ॥ २७ ॥ 
( ८ फलाधिकरणम। रू्‌ू० ३८-७१ ) 
क्‍ फलमत उपपत्तेः ॥ ३८॥ 

पदच्छेदू--फलम्‌, अतः, उपपत्ते॥ । 

सूत्राथ--( फलम्‌ ) कमंका फल ( अत) ) इस ईदवरसे ही सबको प्राप्त होता है, (उपपत्ते:) 
क्योंकि इसप्रकार उपपन्न होता है । 

& तस्येव त्रह्मणो व्याचहारिक्यामीशित्रीशितव्यविश्वागावस्थायामयमन्यः स्व- 
भावों वण्य॑ते | यदेतदिष्शनिष्टव्याभिश्रलक्षर्ण कर्मफर्ल संसारगोचरं त्रिविधं प्रसिद्ध जन्तू- 
नाम, किमेतत्कमंणो भवत्याहोस्विदीश्वरादिति भवति विचारणा । तत्र तावत्पतिपादते- 
फलमत इंश्वराड्धवितमहेति । कुतः ? उपपत्तें;। स॒ हि सर्वाध्यक्षः सथष्टिस्थितिसंदा- 
रान्विचित्रान्विद्धदे शकालविशेषाभिज्षत्वात्कमिंणां कर्मानुरूपं फर्क संपादयतीत्युप- 
पद्यते । कर्मणस््वनुक्षणविनाशिनः कालान्तरभावि फर्ल भवतीत्यनुपपन्नम, अभा- 
वाह्भावानुत्पक्त: । स्वादेततू-कर्म विनश्यत्‌ स्वकालमेव स्वानुरूपं फल जनयित्वा 
विनव्यति, तत्फरलं कालान्तरितं कर्ना भोक्ष्यत इति । तदपि न परिशुध्यति, प्राग्मोक्त- 
संबन्धात्फलत्वानुपपत्तेः । यत्कालं हि यत्सुखं दुःखं वाष्घत्मना भुज्यते यस्येव लोके 
'ज्यायान्दिव:' ( आत्मा द्ुलोकसे बड़ा है ) ज्यायानाकाशात्‌' ( आत्मा आकाझसे बड़ा है ) 'नित्यः 
स्बंगतः०” ( यह आत्मा नित्य, सवंगत, स्थाणु, अचल और सनातन है ) इत्यादि श्रुति, स्मृति 
और न्याय आत्मामें सवंगतत्व अवबोधित करते हैं ॥ ३७ ॥ 

उसी ब्रह्मका व्यावहारिक ईशितृ-ईशितव्यरूप विभाग अवस्थामें यह अन्य स्वमाव फल हेतुत्व 
वर्णन किया जाता है। जीवोंका इष्ट, अनिष्ट और मिश्रितरूप संसार विषयक त्रिविध जो यह कमंफल 
प्रसिद्ध है, क्या यह कमंसे होता है अथवा ईव्वरसे ? ऐसा विचार होता है। उसपर सिद्धान्ती प्रति- 
पादन करते हैं---फल अतः-ईववरसे होना चाहिए । किससे ? इससे कि ऐसी उपरपत्ति होती है। वह 
ईइवर कर्माध्यक्ष, विचित्र सृष्टि, स्थिति और संहारक्ा कर्ता है, क्‍योंकि देश विशेष और काल विशेषका 
अभिज्ञाता है, इसलिए वह कम कर्ता जीवोंको कमके अनुसार फलका संपादन करता है, यह उपपत्न 
होता है । प्रतिक्षणमें विनाश शील कमंसे कालान्तरमावी फल होता है, यह अनुपपन्न है, क्‍योंकि 
अमावसे मावको उत्पत्ति नहों हो सकती । यह हो, परन्तु विनष्ट होता हुआ कर्म अपनी स्थितिकालमें 
अपने अनुरूप कमंफल उत्पन्तकर विनष्ट हो जाता है और कर्ता कालान्तरमें उस कमंफलको भोगेगा । 
वह भी परिशुद्ध ( दोषरहित ) नहीं है, क्योंकि मोक्ताके सम्बन्धसे पहले फलत्व अनुपपन्न है, कारण 
कि जिस कालमें जो सुख अथवा दुःख आत्मासे उपभुक्त होता है वही लोकमें फलडझूपसे प्रसिद्ध है। 

सत्यानन्दी-दी पिका 

# इसग्रकार 'तत्‌” पदके लक्ष्याथका संद्योधनक्रर अब “तत्‌' पदका वाच्याथ 'फरूमत 
डपपत्तें:! इस सूत्रसे कहते हैं। एवंपक्षमें 'तत्‌! पदके वाच्य फलदाता ईश्वरकी असिद्धि होनेके कारण 
'तत्‌? पदके लक्ष्याथंकी भी स्वतः असिद्धि है, सिद्धान्तमें उसकी सिद्धि है, इसप्रकार दोनोंमें भेद है । 
यद्यपि ब्रह्ममें सवंगतत्वक् समान फलदातृत्व भी व्यवह्दारदशामें हो सकता है, तो मी कमेमें फल- 
दातृत्व होनेसे ईव्वरमें फलदातृत्व अयुक्त है। इसप्रकार आक्षेपसंगतिसे पुव॑पक्ष है। सिद्धान्ती-- 
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फलत्व॑ प्रसिद्धम । नह्यसंबद्धस्यात्मना सुखस्य दुःखस्य वा फलत्वं प्रतियन्ति लोकिकाः । 
अथोच्येत--मा भूत्कर्मानन्तरं फलोत्पादः | कमंकार्यादपूर्वात्फलमुत्पत्स्यथत इति, तदपि 
नोपपद्यते, अपूर्वस्याचेतनस्थ काप्टलोप्रसमस्य चेतनेनाप्रवरतितस्थ प्रवृत्त्यनुपपत्तें), तद- 
स्तित्वे च प्रमाणाभावात्‌ । अर्थापत्तिः प्रमाणमिति चेत्‌-न, ईश्वरसिद्धेरर्थापत्तिक्षयात्‌ । 
श्रुतत्वाच् ॥ ३९॥ 

पदच्छेद--श्रुतत्वात्‌, च । 

सूत्रा्थ--और 'स वा एव महानज' इत्यादि श्रुतिसे ईश्वरमें फलदातृत्व श्रुत होनेसे ईश्वर ही 
फलदाता है । 

#& न केवलमुपपत्ते रेवेश्वरं फलहेतुं कल्पयामः, कि तह्ठिं ? श्रुतत्वादपीश्वरमेच 
फलहेतुं मन्यामहे । तथा च श्रुतिभंवति--स वा एव सहानज आत्माज्ञादो वसुदानः” ( बृह० 
४|४।२४ ) इत्येबंजातीयका ॥ २९ ॥ 


धर्म जेमिनिरत एवं ॥ ४०॥ 

पदच्छेद--धमंम्‌, जैमिनि:, अतः, एवं । 

सूत्रा्थं--जिस श्रुति और उपपत्तिसे सिद्धान्ती ईश्वरको फलदाता मानते हैं, ( अतएवं ) उसी 
श्र्‌ति और उपपत्तिसे ( जैमिनि: ) जैमिनि आचाय॑े ( धर्म ) धमंको-यांगादिको फलद्राता मानते हैं । 

% जेमिनिस्ट्वाचायों धर्म फलस्य दातारं मनन्‍्यते। अत एव हेतोः श्रुतेरुपपत्तेश्व । 
आत्मासे असम्बद्ध सुख अथवा दुःखकों फलरूपसे लोग नहों जानते हैं । यदि ऐसा कहा जाय कि 
कमके अनन्तर फलकी उत्पत्ती मत हो, परन्तु कम जन्य अपूवसे फल उत्पन्न हो जायगा ? तो वह भी 
युक्त नहीं है, क्योंकि चेतनसे अग्रवर्तित काष्ठ और लोशके समान अचेतन अपू्वकी प्रवृत्ति नहों हो 
सकती, और उसके अस्तित्वमें प्रमाण भी नहीं है। यदि कहो कि अर्थापत्ति प्रमाण है, तो बह युक्त. 
नहीं है, क्योंकि ईश्वरकी सिद्धिसे अर्थापत्तिका क्षय हो जायगा ॥ ३८ ।॥ 

हम केवल उपपत्ति-युक्तिस ईश्वरको फलका हेतु नहीं कहते हैं, किन्तु श्रुति प्रतिपादित होनेसे 
भी ईश्वरकों ही फलका हेतु हम मानते हैं। क्योंकि 'स वा एब महानज०' ( वह यह महान अज 
आत्मा अन्न मक्षण ऋरनेवाला ओर कमफल देनेवाला है ) इसबअकारकी भ्रूति है ॥ ३१९ ॥ 

जैमिनि आचाय तो “अत एव'-इसी हेतुसे श्रुति और उपपत्तिसे धमंक्री फलदाता मानते हैं । 
ओर यही अथ “स्वगंकामो यजेत' ( स्वर्गंकी कामनावारा याग करे ) इत्यादि वाक्‍योंमें सुना जाता 

सत्यानन्दी-दीपिका 

कमंफलका दाता ईव्वर है, क्योंकि 'स्वर्गादिकं. विशिष्देशकालकर्माभिज्ञातृकम्‌ , कर्मफछत्वात्‌ , सेवा- 
फलवत्‌ ' ( स्वर्गादि विशिष्ट देश, काल और कमंके अभिज्षद्वारा प्राप्त होता है, क्योंकि फल है, जसे. 
सेवाफल ) यह उपपत्ति-अनुमान है। याग आदि क्रिया जो क्षणिक कर्म है, क्या वह अपने नाशके 
अनन्तर फल उत्पन्न करता है अथवा अपना फल उत्पन्नकर नष्ट होता है वा अयुवंसे फल सिद्ध 
होता है ? प्रथम पक्ष तो अयुक्त है, क्योंकि कमंका नाश अभावरूप है, अतः अमावसे भावकी उत्पत्ति 
नहीं होती । शेष दो विकल्पोंका समाधान 'स्थादेतत” आदिसे करते हैं ॥ ३८ ॥ 

. & 'क्तास्ययेजनुशयवान' [ ब्रह्मसूत्र २१।८ ) इस सूत्रमें उदाहृत तथ्य इह रसमणीयचरणाः 
इत्यादि श्रुति और स्मृति वाक्योंसे यदि अंपूर्वें सिद्ध होता है, तो उन वाक्‍्योंसे ईश्वरमें फलदातृत्व 
भी स्वीकार करना चाहिएं। ऐसा भगवान सुत्रकार श्रुतत्वाच्च' से कहते हैं ॥॥ ३९ ॥ 

# यह पृवपक्ष सूत्र है। “यजेत' इस विध्यात्मक लिज्भा्थंका यागविषय है, उसके भावावगमसे 
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श्रयते तावद्यमथः स्वगकासो यजेत' दृत्येवमादिषु वाक्येषु । तत्र च विधिश्रतेविषयभावो प- 
गमादागः स्वर्गस्योत्पादक इति गस्यते। अन्यथा हयननजुष्ठातुकी याग अापयेत तत्रास्योपदे 
शवेयथ्य स्यात्‌। नन्‍्वनुक्षणविनाशिनः कर्मणः फर्ल नो पपद्मत इ ति, परित्यक्तो 5यं पक्षः-नेष 
दोषः, श्रतिप्रामाण्यात्‌। श्रतिहचेत्प्रमाणं यथा ५यं कमफलसंबन्धः श्रुत उपपचयते तथा कर्प- 
यितव्यः। न चाजुत्पाय किमप्यपूव कर्म विनश्यत्कालान्तरितं फल दातुं शाक्नोति। अत 
कर्मणो वा सूक्ष्मा काचिदुत्तरावस्था फलस्य वा पूर्वावस्था ५पूव नामास्तीति तक्यते। उप- 
पदयते चायमंथथ उक्तेन प्रकारेण । इश्वरस्तु फर्ल ददातीत्यनुपपन्नम, अविचित्रस्य कारणस्य 
विच्नित्रकार्या नुपपत्त वंषस्यनेध्व॑ण्यप्रसज्ञादनुष्ठानवेय थ्य पत्ते श्व । तस्माद्धमादिव फलमिति । 
पूर्व तु बादरायणो हेतुव्यपदेशात्‌ ॥ ४९ ॥ 

पदच्छेद--पृव॑म, बादरायणः, हेतुव्यपदेशात्‌ । 

सूत्राथ--( तु ) शद्भानिवृत्यथ है, ( बादरायण: ) बादरायण आचाय॑ तो ( पूवम्‌ ) पर्वोक्त 
ईश्व रको फलदाता मानते हैं, क्‍योंकि (हेतुव्यपदेशात्‌) 'एब होव साधु कम कारयति' “अन्नादो वसुदान 
लभते च ततः कामान्‌” इत्यादि श्रति और स्मृतिमें ईद्वरका हेतुरूपसे व्यपदेश है । 

48 बादरायणस्त्वायायः पूर्वोक्तमेवेश्वरं फलहेतुं मन्‍्यते | केचलात्कमंणो5पूर्वाद्रा 
केवलात्फलमित्ययं पक्षस्तुशाब्देन व्यावत्यंते । कमापेक्षादपूर्वापेक्षाद्व यथा तथा5स्त्वी 
ध्वरात्फलमिति सिद्धान्तः | कुतः ? हेतव्यपदेशात्‌। धर्माधमंथोरपि हि कारयित्त्वे 
है, क्योंकि उसमें विधि श्रतिके विषयभावकी अवगतिसे “यांग्र स्वगंक़ा उत्पादक है ऐसा ज्ञात होता 
है, अन्यथा अनुष्ठाता न होनेवाला याग होगा, तो ऐसा होनेपर यागका उपदेश व्यथ होगा । परन्तु अनु 
क्षण विनाशी कमंसे फल उपपन्न नहीं होता, अतः यह पक्ष परित्यक्त है । यह दोष नहीं है, क्योंकि श्रुति 
प्रमाण है। यदि श्रतिप्रमाण हो तो जिस प्रकार यह श्रुति प्रतिपादित क्ंफल सम्बन्ध उपपन्न हो 
उसीप्रकार कल्पना करनी चाहिए, और किसी अपवको उत्पन्न किये बिना विनष्ट होता हुआ कम 
कालान्तरमें फल देनेमें समर्थ नहीं होता, अतः कमंकी कोई एक सूक्ष्म उत्तरावस्था अथवा फलकी 
पूर्वावस्था अपूर्य नामक है, ऐसा तक॑ किया जाता है। और यह अथ उक्त प्रकारसे उपपन्न होता है। 


ईश्वर फल देता है, यह अनुपपन्त है, क्योंकि अविचित्र कारणका विचित्र काय अनुपपन्न है, और 
वषम्य और नंघ॒ ण्य' प्रसंग और अनुष्ठान वयर्थ्यापत्ति होतो है, इसलिए धमसे ही फल होता है ॥४०॥ 


बादरायण आचार्य तो पूर्वोक्त ईद्वरको ही फलका हेतु मानते हैं। केवल कमंसे अथवा केक्ल 
अपूर्वसे फल होता है, इस पक्षकी 'तु' शब्द व्यावृत्ति करता है, कमकी अपेक्षावाले अथवा अपूर्वकी 


अपेक्षावाले ईध्वरसे यथा स्थात्‌ तथा फल होता है, यह सिद्धान्त है। किससे ? इससे कि हेंतुरूपसे 
व्यपदेश है। धर्म और अधमंके भी कारयतृरूपसे और फलदातृरूपंसे ईश्वर हेतु कहा गया है-- 


सत्यानन्दी दीपिका 
याग स्वर्गंका साधन है, ऐसा ज्ञात होता है, क्‍योंकि यदि याग पुरुषके इष्ट-स्वगंका साधन न हो तो 
प्ररणा उपपन्न नहीं होगी, इसलिए अपू्ब द्वारा कमंसे फल होता है। अब “ईरवरस्तु' इत्यादिसे 
सिद्धान्तको दृषित करते हैं--क्या ईईंवर कमंकी अपेक्षाके बिना ही फल देता है अथवा किसीकी 
अपेक्षासे ? प्रथम पक्षमें “अविचित्रस्थ/ इत्यादिसे कहते हैँ । द्वितीय पक्षमें--जेसे स्थिति-स्थापक- 


संस्का रमात्रसे चटाईमें वेशटन होता है, वसे ही कम जन्य अपूबवर्स फल सिद्ध होता है, तो ईद्वरका क्‍या 
प्रयोजन है। अतः धमंसे ही फल होता है, यह जेमिनि आचायंका मत है ॥ ४० ॥ 


# यदि चन्दन, कण्टक आदि हृष्ट पदार्थास सुख आदिका सम्भव है, तो घमं और अधमके 
स्वीकार करनेका क्या प्रयोजन ? यदि कहो कि श्रुति और स्मृतिके बलग्ने इनकी अपेक्षा है, तो श्रुति 


६४६ ब्रह्मसत्र-शाइ रभाष्य [ आ० ३ पा० ३ 


नेश्वरो हेत॒व्यंपद्रियते, फलस्य च दातत्वेन एप होव साधु कम कारयति तं यमेभ्यो लोकेभ्य 
उन्निनोषते । एब उ एवासाधु कम कारयति त॑ यमधो निनीषते' इति | स्मर्यते चायमर्थों भमगव- 
दूगीताखु--यो यो यां यां तनुं मक्तः श्रद्धयाचिंतुमिच्छति । तस्या तस्याचढां श्रद्धां तामेव विद्धा- 
स्यहम्‌ । स तया श्रद्धया युक्तस्तस्याराधनमीहते । रमते च ततः कामान्मयव विहितान्हितान' 
( ७२१ ) इति। सर्ववेदान्तेषु चेश्वरहेतका एवं सृष्टठयों व्यपद्र्यन्ते । तदेव चेश्वरस्य 
फलहेत॒त्व॑ यत्स्वकर्मानुरूपाः प्रजा! खज़तीति। विचित्रकार्यानुपपत्त्यादयो5पि दोषाः 
रऊतप्रयत्नापेक्षत्वादीश्वरस्य न प्रसज्यन्ते ॥ 3४१ ॥ 
इति श्रीमच्छड्टरमगवत्पूज्य पादकृतो शारीरकमीमांसाभाष्ये तृतीयाध्यायस्य द्वितीय पादः ॥ २ ॥ 


ततीयाध्याये तृतीय! पादः । 
[ अन्न परापरब्रह्मविद्याशुणोपसंहारविवरणम्‌ । ] 
इस पादमें पर और अपर ब्रह्मविद्याके गुणोंके उपसंहारका विवरण है । 
( १ सर्ववेदान्तप्रत्ययाधिकरणम्‌ | सू्‌० १-४ ) 
0 + 
सवंवेदान्तप्रत्ययं चोदनाद्थबिशेषात्‌ ॥ १ ॥ 
-पदच्छेद्‌ू--स्ववेदान्तप्रत्ययम्‌, चोदनाद्यविशेषात्‌ । 
सूत्राथ--( स्ववेदान्तप्रत्ययम्‌ ) सब वेदान्तोंमें विहित उपासना भिन्न नहीं है, ( चोदनाथ- 
विशेषात्‌ ) क्योंकि चोदना आदिकी अविशेषता-समानता-एकता है । 
&8 व्याख्यातं विज्ञेयस्य ब्रह्मणस्तत्त्वम्‌, इृदानों तु प्रतिवेदान्तं विज्ञानानि भिचन्ते 
न वेति विचायंते। नज्ु विज्ञेयं ब्रह्म पूर्वापरादिभेद रहितमेकरसं सेन्धवघनवद्वधारितं, तंत्र 


एप होव०' ( यही जिसे ऊपर ले जाना चाहता है उससे साधु कम कराता है और यही जिसे नीचे 
ले जाना चाहता है उससे असाधु कम कराता है ) और यह अथं “यो यो०” ( जो जो सकामी भक्त 
जिस जिस विग्रहकी श्रद्धासे पूुजा करना चाहता है, उस उस भक्तकी मैं उसके प्रति अचल श्रद्धा 
उत्पन्न करता हूँ। तथा बह उस श्रद्धासे युक्त हुआ. उस देवताके आराधनकी चेष्टा करता है और 
उस दंवतासे मेरेद्वारा ही विधान किये हुए उन इच्छित भोगोंको निःसन्देह प्राप्त होता है ) इस 
प्रकार मगवदगीतामें भी कहा गया है । इसप्रकार सम्पर्ण वेदान्तोंमें ईव्वर हेतुक सृश्टियोंका व्यपदेश 
है। जो प्रजाओंका अपने कम अनुरूप सृजन करता है .वही ईश्वरमें फल हेतुत्व है। जीवकत प्रयत्नकी 
अपेक्षा होनेसे ईइवरको विचित्र कार्य अनुपपत्ति आदिं दोष भी प्रसक्त नहीं होते हैं ॥ ४१ ॥ 
स्वामी सत्यानन्द सरस्वती कृत शाइरमाष्य-साषानुठादके तृतीयाध्यायका द्वितीय पाद समाप्त ॥२॥ 
विज्ञेय ब्रह्मके तत्वका व्याख्यान किया जा चुका है। अब प्रत्येक वेदान्तमें विज्ञान (उपासना) 
भिन्‍न है अथवा नहीं ? इसका विचार किया जाता है। परन्तु पूर्वापर आदि भेदसे रहित, सैन्धवघनके 
द सत्यानन्दी-दीपिका 
और स्मृति प्रसिद्ध ईद्वरकी अपेक्षा क्‍यों नहीं हो । यदि ईश्वरकी अपेक्षा नहों है, तो ईश्वर प्रतिपादक 
श्रुति, स्मृति बाधित होंगी । इसलिए ईश्वरकी अपेक्षाके बिना केवछ कम अथवा अपूवंसे ही फल हो 
यह अयुक्त है। अत: कमफलदाता ईश्वर है। इसप्रकार 'तत्‌' पदवाच्य ईश्वरके सिद्ध होनेपर 'तत्‌ 
पदका लक्ष्याथं भी सिद्ध हुआ समझना चाहिए। इसलिए श्रुति, स्मृति और युक्ति युक्त होनेसे यह 
सिद्धान्त दोष रहित है ॥ ४१ ॥ 
स्‍्त्रामी सत्यानन्द सरस्वती कृत 'सत्यानन्दी-दीपिका' के तृतीयाध्यायका द्वितीय पाद समाप्त ॥२॥ 
९ गत पादमें “'तत' और 'द्वम्‌' पदार्थंका निरूपण किया गया है। अब अन्त:करण शुद्धिद्वारा 
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कुतो विज्ञानभेदाभेद्चिन्तावसरः ? नहि कमंबहुत्ववद्‌्अह्मबहुत्वमपि वेदान्तेषु प्रतिपिपाद- 
यिषितमिति शकक्‍्यं वक्तम्‌, बरह्मण एकत्वादेकरूपत्वाच्च । न चेकरूपे ब्रह्मण्यनेकरूपाणि 
विज्ञानानि संभवन्ति । न ह्मन्यथा5थों न्यथा ज्ञानमित्यश्रान्तं भवति। यदि पुनरेकस्मि- 
न्त्रह्मणि बहूनि विज्ञानानि वेदान्तान्तरेषु प्रतिपिषादयिषितानि,तेषामेकम भ्रान्तम्‌ , भ्रान्ता- 
नीतराणीत्यनाध्वासप्रसड़ो वेदान्तेषु | तस्मान्न तावत्प्रतिवेदान्तं ब्रह्मविज्ञानभेद आइशड्ितु 
शकक्‍्यते। # नाप्यस्य चोदनाद्रविशेषादभेद उच्येत, त्रह्मविज्ञानस्याचोदनालक्ष्णत्वात्‌ । 
अविधिग्रधानेहि वस्तुपयंघसायिश्निन्रह्मवाक्य न्रह्मविज्ञानं ज़न्यत इत्यवोचदाचार्यः “तत्त 

समनन्‍्वयात्‌' (बह्मपूत्र १।१।४) इत्यत्र । तत्कथमिमां भेदाभेद्चिन्तामारक्षत इति ? तदुच्यते- 
सगुणब्रह्मविषया प्राणादिविषया चेय॑ विज्ञानभेदाभेद्चिन्तेत्यदीषः | तत्र द्वि क्मंवदुपास- 
नानां भेदाभेदों संभवतः, कर्मंबदेव चोपासनानि दृष्टफलान्यदष्फलानि चोच्यन्ते, क्रम- 
मुक्तिफलानि च कानिचित्सम्यग्ज्ञानो त्पत्तिद्वा रेण |तेष्वेषा चिन्ता संभवति-कि प्रतिवेदान्तं 
विज्ञानभेद आहोस्विननेति ? तत्न पूर्व पक्षदेतवस्तावदुपन्यस्यन्ते--नाम्नस्तावदभेद्प्रति- 


समान एक रस विज्ञेय ब्रह्का अवधारण किया गया है, उसमें विज्ञानके भेद अथवा अभेदके विचारका 

अवसर ही कहाँ है? क्योंकि ब्रह्मके एक और एक रूप होनेसे कर बहुतके समान ब्रह्मके 
बहुत्वका प्रतिपादन वेदान्तोंमें अमीष्ट है, ऐसा नदों कहा जा सकता, ओर एकरूप ब्ह्ममें अनेक 
प्रकारके विज्ञानोंका संमव नहीं है, क्योंकि अन्य प्रकारका अथ और अन्य प्रकारका विज्ञान अश्रान्त- 
यथाथ नहीं होता । यदि एक ब्रह्ममें अनेक विज्ञानोंका भिन्न-निन्न वेदान्तोंमें प्रतिपादन अभीष्ट दो तो 
उनमेंसे एक अभ्रान्त और अन्य भ्रान्त हैं, इस प्रकार वेदान्तोंमें अविश्वास प्रसड्भ द्वो जायगा । इसलिए 
प्रत्येक वेदान्तमें ब्रह्म विज्ञानभिदकी आद्यड्धू। नहीं की जा सकती है। ओर चोदना आदिके शअ्रविशेषसे 
विज्ञानका अभेद भी नहीं कहा जाता, क्‍योंकि ब्रह्मविज्ञान अचोदनात्मक है। अविधि-प्रधान ओर वस्तु 
पर्यंवसायी ब्रह्मवाक्योंसे ब्रह्मविज्ञान उत्पन्न किया जाता है, इसप्रकार आचाय॑ने “तत्तु समन्‍्वयात्‌' 
इस सूत्रमें कहा है। तो पुन: इस भेंद और अभेद विचारकों क्‍यों आरम्म करते हो? सि०---इसपर 
कहते हैं--यह विज्ञानके भेद और लभेदका विचार सगुणब्रह्म विषयक और प्राण आदि विषयक है, 
इसलिए कोई दोष नहीं है। यहाँ कर्मके समान उपासनाओंका भेद और भेद संमव है, क्‍योंकि 
उपासनाएँं कमंके समान ही दृष्ट फल और अद्ृष्ट फलवाली कही जाती हैं। और कई एक तत्त्वज्ञानकी 
उत्पत्ति द्वारा क्रममुक्ति फलवाली कही जाती हैं । उनमें यह विचार होता है कि क्या प्रत्येक वेदान्तमें 
विज्ञानभेद है अथवा नहीं ? यहाँ पृव॑पक्षके हेतुओंका उपन्यास किया जाता है। पृवपक्षी--ताम भेद- 
प्रतिपत्तिके हेतुरूपसे ज्योतिरादिमें प्रसिद्ध है | अन्य वेदान्तोंमें विहित विज्ञानोंमें तैत्तिरियक, वाजसनेयक, 


सत्यानन्दी-दीपिका 

'तत्वमसि' आदि वाक्यार्थ निर्धारणके उपयोगी सगुण उपासनाके विषयमें विचार किया जाता है । 
इसप्रकार हेतुहेतुम:द्रावसंगतिसे कहते हैं। पुव॑पक्षमें उपासनाओंका भेद है और सिद्धान्तमें उपासनां 
एक है, इसपर विचार किया जाता है। परन्तु वेच्यके भेंद होनेपर विज्ञानका भेद होता है किन्तु 
ब्रह्म तो पुर्वापार भेद रहित एक रूप है, अतः उसमें ज्ञान भेदका अवसर ही नहीं है । यदि भेद रहित 
ब्रह्ममें ज्ञान भेदकी कल्पनाकी जायगी तो वह ज्ञानभेद यथाथ नहों होगा, अतः निश्मंक एक ब्रह्ममें 
ज्ञानभेदकी कल्पना नहीं करनो चाहिए । 

# यद्यपि यह विज्ञानके भेद और अभेदका विचार निविशेष अद्वितीय ब्रह्मविषयक नहों है, दो 
सी सगुणब्रह्म विषयक और प्रणादि विषयक हो सकता है, क्‍योंकि पदच्चाग्निविद्या, प्राणविद्या, दहर- 





६४८ ब्रह्मसूत्च-शाइूरभाष्य [ अ० ३ पा० ३ 


पत्तिहेतुत्व॑ प्रसिद्ध ज्योतिरादिषु । अस्ति चात्र वेदान्तान्तरविहितेषु विज्ञानेष्वन्यदन्यन्नाम 
तेत्तिरीयकं वाजसनेयक॑ कोथुमकं कीषी तक दाव्यांयनकमित्येवमादि । सथा रूपभेदो५पि 
कमंभेदस्य प्रतिपादकः प्रसिद्धो वेश्वदेव्यामिक्षा वाजिभ्यो वाजिनमित्येवमादिषु । अस्ति 
चात्र रूपभेद:। तथयथा-केचिच्छाखिनः पश्चाग्निविद्यायां पष्ठमपरमग्निमामनन्त्यपरे 
पुनः पश्चेव पठन्ति | तथा प्राणसंवादादिषु केचिदूनानवागादीनामनन्ति, केचिद्धिकान । 
तथा घमविशेषो5एि कमभेदस्य प्रतिपादक आद्याद्धितः कांरीर्यादिवु । अस्त चात्र घर्म 
विशेषः--यथाथर्व॑णिकानां शिरोत्रतमिति। एवं पुनरुकत्यादयो5पि भेदहेतवो यथासंभव 
वेदान्तान्तरेषु योज्यितव्याः | तस्मात्पतिवेदान्तं विज्ञानभेद्‌ इति | &8 एवं प्राप्ते ब्रूमः-- 


कौथुमक, कौषोतक और द्ाट्यायन इत्यादि भिन्न-भिन्न नाम हैं । और इसो प्रकार “बैश्वद्देव्यासिश्ञा०' 
( विश्वदेवोंको अमिक्षा और वाजि देवताओंको वाजिन ) इत्यादिमें रूपभेद भो कममेदका प्रतिपादक 
प्रसिद्ध है । और यहाँ रूपभेद है, जेसे कि कोई द्याखावाले पच्चाग्निविद्यामें अन्य छठवों अग्नि भी कहते 
हैं, ओर अन्य पाँच ही पढ़ते हैं । इस प्रकार प्राणसंवाद आदिमें कोई शाखावाले न्यून वागू आदि 
कहते हैं और कोई लोग अधिक वाक आदिका पाठ करते हैं। इस प्रकार धमंविशेष भी कमंभेदका 
प्रतिपादक कारीर्यादिमें आद्यद्धूत है। और यहाँ धर्ंविशेष भी है-जैते कि आथवंणिकोंका शिरोत्रत । 
इस प्रकार पुनरुक्ति आदि भेदके हेतुओंकी वेदान्तोंमें यथासंमव योजना करनी चाहिए | इसलिए प्रत्येक 
वेदान्तमें विज्ञानका भेद है। सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैं---सब वेदान्त प्रत्यय-विज्ञान 


सत्यानन्दी-दौपिका 
विद्या, वश्वानर आदि विद्या परस्पर मिन्न हैं, ऐसा “'नानाशब्दादिभेदात्‌' ( ब्रह्मसुत्र ३३३।५८ ) इस 


सूत्रमें कहा जायेगा । यहाँ तो परस्पर भिन्‍न-भिन्‍न वे विद्याएं कया प्रत्येक शाखामें भिन्‍न-भिन्‍न हैं अथवा 
नहीं ? इसप्रकार नाम आदिके भेदसे और विधि आदिके समान होनेसे सन्देह होता है । पृव॑मीमांसाके 
शाखान्तर अधिकरणमें पूव॑पक्षका यह सूत्र है--“नामझूपधमंविशेषपुनरुक्तिनिन्दाशक्तिसमाप्तिवचन- 
प्रायश्रित्तान्याथद्शनाच्छाखान्तरे कमभेदःस्यात्‌' ( जे० सू० २।४८ ) ( नाम, रूप, धमंविशेष, 
पुनरक्ति, निन्‍दा, अश्यक्ति, समाप्तिवचन, प्रायश्चित्त, अन्याथंदशंन इनसे अन्य झाखामें कमंभेद होना 
चाहिए ) ये सब कमंके भेदमें हेतु हैं। जंसे “अथैष ज्योतिरथेष स्ज्योतिरेतेन सहस्नदक्षिणेन यजेत' 
( अनन्तर सहस्र दक्षिणासे यह ज्योति: नामक याग करे ) यहाँ नामभेदसे यह ज्योति याग्र ज्योतिशेम 
यांगसे भिन्‍न है। और “विश्वेदेवोंको अमिक्षा (पनीर ) और वाजिदेवोंको वाजिन-द्रव माग़ दे' 
यागका रूप-द्रव्य और देवता हैं, उससे ही याग सिद्ध होता है, अतः यहाँ विश्वे देवताके उद्देश्यसे 
असिक्षा द्रव्यवाले याग़रमें, वाजिन गुण विधि नहीं हो सकती, क्योंकि यागका रूप्‌ द्रव्य और देवता 
भिन्‍न-भिन्‍न हैं । अतः ये कम मभिन्‍न-भिन्‍न हैं, वसे प्रकरणमें तेत्तिरीयंक, वाजसनेयक आदि नामभेंदसे 
उपासनाए भिन्‍न-भिन्‍न हैं। भाष्यमें आदि पदसे ेन्द्रं दुधि' ऐन्द्रं पयः: इत्यादि द्रव्यभेदसे भी. 
कमभेद ग्राह्म है, उसी प्रकार प्रकरणमें भी नाम और रूपभेदसे वाजसनेयी पत्चाग्नि और छान्दोगोंकी 
घडग्नि विद्याका भेद है। इसप्रकार छान्दोग्यमें रेत रहित वाग आदि पाँच अग्नियाँ ओर रेतसहित 
वाग आदि वाजसनेयियोंके मंतमें छ अग्नियाँ हैं, अतः प्राण आदि विद्याका मंद है। कारोरिवाक्योंके 
अध्ययनमें तेत्तिरोग शाखावाले भूमिमें भोजन करते हैं, यह उन्हींका धमविशेष है, ओर अन्य 
शाखावाले ऐसा नहीं करते, क्योंकि वह उनका धम नहीं है। इसप्रकार अन्य शाखाओंमें धर्मविशेषोंसे 
जेसे कमभंद शज्धूत है, वसे प्रकृतमें भी मुण्डकोपनिंषद्‌के अध्ययनमें जिन लोगोंका माथेपर अड्भार- 
पात्र ( मस्म ) धारण करना धमंविशेष है अन्योंका नहीं, अतः धमंविद्येषसे विद्याका भेदश्धित है । 
पुनरुक्ति-अभ्यास, जेसे 'समिधो यजति' “तनूनपातं यजति” यहाँपर 'यजति' के पुन पुनः कथनसे 


अधि० १ रू० १ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ६४९ 


सववेदान्तप्रत्ययानि विज्ञानानि तस्मिस्तस्मिन्वेदान्ते तानि तान्येब भवितुमहन्ति । 
कुतः ? चोदनाद्यवविशेषात्‌ | आदिग्नहणेन शाखान्तराधिकरणसिद्धान्तसत्नोदिता असेद- 
हेतव इह्दाकृष्यन्ते। संयोगरूपचोदनाख्याविशेषादित्यर्थं:। यथेकस्मिन्नप्नि होतओे शाखा- 
भेदे५पि पुरुषप्रयत्वस्ताटश एवं चोचते-जुहयादिति | एवम्‌ योह वे ज्येष्ठं च श्रेष्ठ च वेद 

( बृह० ६।१।१, छा० ५।१।१ ) इति वाजसनेयिनां छन्दोगानां च ताइइ्येव चोदना। 
-तत्‌ तत्‌ वेदान्तमें वे-वे ही हो सकते हैं। किससे ? इससे कि ,चं.दना आदि अविश्येष हैं, आदि पदके 
ग्रहणसे शाखान्त्र ्िकरणमें सिद्धान्तसूत्रोंमें प्रतिषादित अभेद हेतुओंका यहाँ आकषंण किया 
जाता है, क्योंकि संयोग, रूप, चोदनां और समाख्याका प्रत्येक शाखमें वलक्षण्य नहीं है, ऐसा अथ 
है ।. जैसे एक अग्निहोत्रमें शाखाभेद होनेपर म्री 'जुहुयात्‌' वसा ही पुरुषप्रयत्त विहित है, वसे ही यो 
ह व०! ( जो ज्येष्ठत्व और अ्रष्त्व गुण,विशिष्टकों जानता है ) इस प्रकार वाजसनेयी और -छान्दोगोंकी 

सत्यानन्दी-दीपिका 


पाँच प्रयाजोंका परस्पर भेद सिद्ध होता है, अन्यथा-एक. कर्म माननेसे 'यजति' का पुत:पुनः कथन ब्यथ 
'है। वसे अन्य शांखामें 'मी अभ्पाससे विद्यांक्ता भेद है। आदि पदसे निन्दादिका ग्रहण है । 


...._ निन्दावचन--- प्रातः प्रातरनृतं ते वदन्ति पुरोदयाज्जुछति. अग्निहोन्नम' ( जो सूर्योंदयसे 
पहले अग्निहोत्र करते हैं'वे प्रात: अनृत बोलनेवाले होते हैं ) इससे अनुदित होमकी और “यदुदिते 


सूथ प्रातजुहुय।त' (जो सूय्यके उदित होनेपर प्रातः होम करता हैं दहु अतिथिक़े चुले जानेपर शन्य 
ग्रहमें मोजन ले आता है 3सके समान है ) इस . वाक्यये " उदित होमकी निन्दा श्रत है, अतः दोनों 


होमोंका भेद है, वयोंकि एक पुरुष उदित और अनुद्वित होमका अनुष्ठान नहीं कर सकता । उदित तथा 
अनुदित होमके अतिक्रमणसे. प्रायर्चित्तका विधान है । इसपकार प्रायश्चित्तके विधानप्े मग्रे दोनों होमों- 
में भेदशड्धित है। ये निन्‍्दा और प्रायरिषत्त वेदान्त विद्यामें नहों हैं, अतः: उनका उदाहरण नहीं 
दिया गया है। अशक्ति--जेत्ते सब ब्ाखाओंमें विहित करमंझछे जानने और करनेमें एक व्यक्तिकी 


असामथ्यंसे कमंका भेद है, वंसे सब वेदान्तके अध्ययन और ज्ञानथें अथवा उपासना करनेमें एक 
व्यक्तिकी शक्ति न होनेसे तत्‌ तत वेदान्तमें विद्याका भेद शड्धित है। समाप्ति--सब शाखाओंकी एक 


रूप समाप्ति नहीं कही जांती, किन्तु अन्य शाखाकी अन्यत्र कममें समाष्ति कही जाठो है, इसप्रकार 
समाप्तिवचन भेदसे भी कमंका भेद शद्वद्धूत है, वंसे किसी वेदान्तगत ओंकारको सर्वात्मतामें किसीकी 


यंत्र समाप्ति है, . इससे विद्याका भेद ब्द्धित है। 'अन्याथद्शन--अथववांदसे जेसे कमका भेद 
शद्धूित है, बसे प्रकृतमें विद्याका भेद शाद्धुत है । 


इसप्रकार पूव॑पक्ष सूत्रमें कमंभेदके लिए कथित हेतुओंको दिखलाया गया है । अब उममेंसे 


कोई हेतु सिद्धान्त और पृवपक्ष दोनोंमें यहाँ उपयुक्त होते हैं। वसे शब्दान्तर, अभ्यास, संख्या 
गुण, क्रिया और, नामधेथ करममके मेंदक हैं। उनमें नाम, गुण, रूप और अभ्यास इन चारोंका 


व्याख्यान हो चुका है। किश्च “यजेत, जुहुयात्‌” इसप्रकार प्रकृति शब्दके भेदसे तत्‌ ततु अवच्छिन्न 
मंवनारूप कमंका भेद है, वंसे यहाँ मी (वेद, उपास्ते' इत्यादि शब्द भेदसे विद्याका भेद है। “तिख्न- 
आहुतीजुंहोति! ( तीन आहुति करे ) इसमें जैसे संख्यासे कमंभद है, बसे 'द्वो संवगो” ( छा० ४॥३।४ ) 
( देवताओंमें वायु और इन्द्रियोंमें प्राण-संवर्ग है ) इसमें द्वित्व संख्यासे संवर्गंविद्याका भेद है। नित्य 
अग्निहोत्रके प्रकरणसे अन्य प्रकरणमें कुण्डपायियोंके अयन नामक संवत्सर सत्रमें 'मासम भिह्ोत्र 


जुह्ति' (मासपयंन्त अग्निहोत्र करे) इसमें श्रुत अग्निहोत्र अन्य प्रकरणमें स्थित होनेके कारण भिन्न कम 
है, इसप्रकार सिद्ध किया गया है, बसे यहाँ वेदान्दभेद और प्रकरणमेंद होनेसे उपासना का भी भेद है । 


# उक्त नाम आदिसे प्रत्येक साखामें अग्निहोत्र आदि कर्मोका भेद प्राप्व होनेपर शाखान्तरा- 
घिकरथपें सिद्धान्त. सूत्र है-'एक वा संयोगरूपचोदुनाख्याविशेषात्‌” ( ज॑० सू० २।४॥९ ) ( प्रयोजवका 


दै५० ब्रह्मसत्र-शाइ्र भाष्य [ आ० ३ पा० ३ 


प्रयोजनसंयोगो प्यविशिष्ट एव-ज्येष्ठश्न श्रेष्ठश्न स्वानां मवति' (बृह०६।१।१) इति। रूपमप्यु- 
भयत्र तदेव दिज्ञानस्य, यदुत ज्येष्ठश्रष्ठादिगुणविशेषणान्वितं प्राणतत्तम्‌। यथा च 
द्रव्यदेवते यागस्य रूपम्‌, एवं विजेयं रूपं॑ विज्ञांनस्य, तेन हि तद्ग॒ुप्यते। समाख्या5पि 
सैब--प्राण विद्येति । तस्मात्सव॑वेदान्तप्रत्ययत्वं विज्ञानानाम । एवं पश्चाग्निविद्या वेश्वान- 
रविद्या शाण्डिल्यविद्येत्येचमादिषु योजयितव्यम्‌ । ये तु नामरूपादयों भेद्देत्वाभासास्ते 
प्रथम एवं काण्डे “न नान्ना स्थादचोदनाभिधानत्वात्‌' इत्यारभ्य पंरिहता। ॥ ९ ॥ 

इहापि कंचिद्विशेषमाशह्ुथ परिहरति- 

भेदान्न ति चेन्ने कस्यामपि ॥ २॥ 
पदच्छेद--भेदात्‌, नं, इति, चेत्‌, न, एकस्याम्‌, अपि । द 
वेसी एक-सी चोदना है। और “ज्येष्ठश्च०” ( वह अपनी ज्ञातिमें ज्येष्ठ और श्रेष्ठ होता है ) इस तरह 

प्रयोजनका संयोग भी समान है। दोनों स्थलोंमें विज्ञानका रूप भी वही है-जो ज्येष्ठ और श्रेष्ठ आदि 
गुणरूप विशेषगोंसे युक्त. प्राणतत्त्व है। जैसे द्रव्य और देवता यागके रूप हैं, बसे ही विज्ञानका 
विजेय रूप है, क्योंकि उससे उसका निरूपण किया जाता है । इसी प्रकार समाख्या-संज्ञा मी वही प्राण- 
विद्या है। इससे विज्ञानोंमें सब वेदान्त प्रत्ययत्व है। एवं प्रचाग्निविद्या, वश्वानरविद्या, शाण्डिल्यविद्या 
आदिमें योजना करनी चाहिए । जो नाम, रूप आदि भेद हेतु-से हैं, प्रथम काण्डमें ही “न नाम्ना०' 


(नामसे भेद न होगा, क्योंकि चोदनासे अभिधान नहीं है) ऐसा आरम्मकर परिहृत किये गये हैं ॥ १ ॥ 
यहाँ मी किसी विशेषकी आशचड्भाकर परिहार करते हैं-- 
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संयोग, रूप-द्रव्य और देवता, चोदना-पुरुषप्रयत्त ओर आख्या-ताम समान होनेसे शाखान्तरमें एक 
ही कम है ) चोदनाका अथं विधिवाक्य अथवा पुरुषप्रयत्न है चोदनेति क्रियाप्रवतक वचनमाहु- 
दाबरस्वामिन:” (शबरस्वामी क्रिया प्रवतंक वचनको चोदना कहते हैं) जैसे 'जहुयात' हु! धातुका अथे 
होम है, तद्विषयक पुरुषप्रयत्न जैसे यहाँ एक है, वंस्ने ही 'बेद, उपास्ते' इत्यादिमें भी पुरुषप्रयत्न एक 
है । जैसे ज्येष्ठत्व, श्रेष्ठत्व आदि गुणोंसे युक्त प्राणविद्या एक है, बसे फल संयोग आदिके समान 
होनेसे पच्चाग्निविद्या मो एक ही है। इस प्रकार शाखा भिन्न होनेपर भी विद्याओंमें. भेद नहीं है । 
पुवपक्षीसे कमके भेदमें प्रतिपादित हेतु वस्तुतः वे हेतु नहीं हेल्वामास हैं। जसे-'काठक” आदि 
नामगै कम भंद युक्त नहीं है, क्योंकि चोदनाका अभिधान नहीं है । काठक आदि ग्रन्थोके नाम हैं 
कमके नहीं, अतः पृथक नामवाले शाखा ग्रन्थोंके भेद होनेपर भी उनसे विहित कर्म एक ही है । 
हससे 3 कर्म भी उस ग्रन्थके नामसे कहे जाते हैं। उनमें पृथक द्यक्तिकी कल्पना गोरव है। पृथक 
शाखा ग्रन्थोंमें थोड़ा-सा मेंद होनेपर भी कर्म एक ही है। रूप ( द्रव्य और देवता ) भी कमंका 
भेदक नहों है, क्योंकि समान है। दस प्रकार नामके भंदसे विद्याकां भी भेद नहों है। धमंविशेष भी 
भेदक नहीं है, क्योंकि वह अध्ययनका अज्भ है कमंका नहीं । पृथक छाखाओंमें पुनरुक्ति सिद्ध नहीं है । 
निनन्‍दा ओर अन्याथंदशंन मी कर्म भेंदके साधक नहीं हैं, क्योंकि व॑_तत्‌ तत्‌ विधियें स्तुतिमात्र हैं । 
अशक्ति भी भेदसाधक नहीं है, क्योंकि अनेक शाखाओंके अध्ययनमें अशक्ति होनेपर मी अपनी 
दाखाओंमें अनुक्तकी अपेक्षा होनेसे अन्य शाखासे उसका ग्रहण सम्भव दैै। एक भी कमंमें अद्भ छोप- 
वंगुण्य आदि होनेसे प्रायश्वित्त हो सकता हैं, अतः प्रायश्चित्त मी कमंका भेदक नहीं है। इसी प्रकार _ 
समाप्तिवचनका भेद भी भेद प्रयोजक नहीं है । इस रीतिसे कमके अभेद साधक प्रमाणोंका प्राबल्य 
होनेसे भेद साधक हेतु परिहृत हैं । पृव॑पक्ष में विद्याके भेदसे गुणोंका अनुपसंहार है, सिद्धान्तमें विद्याके 
एक होनेसे गुणोंका उपसंहार है ॥ १ ॥ 


अधि० १ सू० २ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दी कासद्वित ६५१ 


सूत्राथं--( इति चेत्‌ ) यदि कहो कि ( भेदात्‌ ) जैसे द्रव्य और देवताके भेदसे यागका भेद 
होता है, बसे वेद्यके भेदसे विद्याका भेद है, ( न ) तो यह युक्त नहों है, क्योंकि ( एकस्यामपि ) एक 
विद्यामें भी इस प्रकारका गुण भेद उपपन्न होता है । 

# स्थादेतत्‌ू--सर्ववेदान्त प्रत्ययत्वं विज्ञानानां गुणभेदान्नरोपपद्यते । तथाहि वाज्ञ- 
सनेयिनः पञ्चाग्निवियां प्रस्तुत्य षष्ठमपरमग्निमामनन्ति---तस्याग्निरेवाग्निभवति! ( बूह० 
६।२।६४ ) इत्यादिना ! छन्दोगास्तु त॑ं नामनन्ति पश्चसंख्ययेव च त उपसंहरन्ति-अथ 
ह य एतानेव॑ पत्चाग्नीन्वेद! (छा० ५।१०।१०) इति ! येषां च स गुणो५स्ति, येषां च नास्ति, 
कथमुभयेषामेका विद्योपपद्चेत * न चांत्र गुणीपसंहारः शक्‍तयते प्रत्येतुम , पश्चसंख्या- 
विरोधात्‌ । तथा ध्राणसंवादे श्रेष्ठादन्यांश्वतुरः प्राणान्वाक्चक्षुःश्रोत्रमनांखि छन्दोगा 
आमनन्ति | वाजसनेयिनस्तु पश्चममप्यामनन्ति-रेतो बे प्रजापतिः प्रजायते ह प्रजया पश्ुमिय 
पुव॑ वेद! (चृह० ६।१।६) इति । आवापोद्वापभेदाच्च वेद्भेदों भवति, वेद्य्रेदात विद्याभेदः 
दरव्यदेवताभेदादिव यागस्थेति चेत्‌ू-नेष दोषः, यत एकस्यामपि विद्यायामेवंजातीयको 
गुणभेद उपपद्यते। यद्यपि षष्ठस्याग्नेरपसंहारो न संभवति, तथापि य्॒प्रश्नतीनां पश्चाना- 


यह हो, १२नन्‍्तु विज्ञानोंमें सववेदान्त प्रत्ययत्व गुणभेदसे उपपन्न नहीं होता, क्‍योंकि वाजसनेयी 
शाखावाले पञ्चाग्निविद्याको प्रस्तुततर “तस्याग्निरेब ०” ( उस-आहुति भूत पुरुषका प्रसिद्ध अग्नि ही 
अग्नि है ) इत्यादिसे अन्य षष्ठ अग्नि. कहते हैं। छान्‍दोग तो उसका कथन नहीं करते किन्तु “अथ 
ह य०' ( किन्तु जो इसप्रकार इन पाँच अग्नियोंको जानता है ) इसप्रकार वे पाँच संख्यासे उपसंहार 
करते हैं। जिनके मतमें वह गुण है और जिनके मतमें वह गुण नहीं है उन दोनोंकी एक विद्या 
किस प्रकार उपपन्न होगी । और यहाँ गुणका उपसंहार भी नहों जाना जा सकता, क्‍योंकि पाँच 
संख्याका विरोध है। उसीक्रकार प्राणसंवादमें श्रेष्ठ प्राणसे अन्य वाक, चक्षु, श्रोत्र और मंन इन 
चार प्राणोंका छान्दोग कथन करते हैं, और वाजसनेयी तो 'रेतो बै प्रजापतिः०' ( रेत ही प्रजापति है, 
जो ऐसा जानता है, वह प्रजा और पशुओंसे सम्पन्न होता है ) इस तरह पच्चमका भी कथन करते 
हैं। आवाप ( डालना ) उद्बाप (निकालना) के भेदसे वे्यका भेद होता है, वेद्यके भेदसे विद्याका भेद 
होता है। जंसे द्रव्य ओर देवताके भेंदसे यागका भेद होता है। ऐसा यदि कहो तो यह दोष नहीं 
है, क्योंकि एक विद्यामें मी इसप्रकारका गुणमेद उपपन्न होता है। यद्यपि षष्ठ अग्निका उपसंहार 
संभव नहीं है, तो मी यू आदि पाँच अग्नियोंका दोनों स्थलों ( वाजसनेयी और छान्दोग ) में प्रत्यमि- 

सत्यानन्दी-दीपिका 

# वाजसनेयी छः अग्नियाँ मानते हैं और छान्‍्दोग पाँच, अतः संख्या आदिके भेदसे विद्याका 
भेद होना चाहिए । ज॑से एक झ्ाखामें अग्नीषोमीय यागमें एकादश कपालोंका कथन और अन्य 
शाखामें द्वादश कपालोंका निर्वाप प्रतिपादित है, इससे वहाँ संख्याके भेंदसे श्ाखान्तरका कर्म भी 
भिन्न माना गया है? यह वेदान्तशास्त्र पुवमीमांसासे पृथक थास्त्र है, अत। यहाँ कम न्यायकी 
समानता नहीं है, क्योंकि यह उपासना मानसिक विद्या है, इससे पुनरुक्ति नहीं है। परन्तु उस मृत 
पुरुषके दाहके लिए अन्त्येष्टिगत छठवीं अग्निको वाजसनेयियोंने प्रसिद्ध अग्निके समान स्वीकृत किया है, 
उसका छान्दोगोंने पाँच अग्नियोंमें अन्तर्माव किया है, अत: रूपका भेद नहीं है। छान्‍्दोग रेतको न 
लेकर प्राणके साथ वाणी, चक्षु, श्रोत्र और मनको लेकर पाँच अग्नियाँ मानते हैं और वाजसनेयियोंने 
जननशञ्क्ति गुणविशिष्ट रेतको अधिक लेकर छा श्ग्नियाँ स्वीकार की हैं, इस थोड़े भेदको लेकर 


विद्याका भेद सिद्ध नहों होता । यहाँ तक तो गुगभेदको मानकर विद्याका अभेद कहा गया है। अब 
उसे अस्वोकार कर “पत्यते5पि” इत्यादिसे कहते हैं । 


द्व५५ अ्रह्मसतर-शाइू रभाष्य [ अ० ३ पा० रे 


मग्नीनामुभयत्र प्रत्यभिज्ञायमानत्वान्न विद्यामेदी भवितुमहंति। नहि षोडशिग्रहणा- 

ग्रहणयोरतिरात्रो भिद्यते। पठ्यते:पि च षष्ठो ग्निहछन्दोगेः--त प्रेत दिष्टमितो5ग्नय एवं 
हरन्ति! ( छा० ५९२ ) इति। & वाजसनेयिनस्तु सांणदिकेषु पश्चस्वग्निष्वनुदृतायाः 
समिद्धूमादिकस्पनाया निवृत्तये 'तस्थाग्निरेवाग्निनवति समित्समित्‌' ( बृह० ६।२।१४ ) 
इत्यादि समामनन्ति, स नित्यातुवादः। अथाप्युपासनाथ एब वादस्तथापि स गुणः 
शक्यते छन्दोगे रप्युपसंहतुम | न चात्र पश्चसंख्याविरोध आशडइू बः,सांपादिकाग्न्य भिप्राया 
होषा पंथश्वसंख्या नित्यानुवादभूता न विधिसमवायिनीत्यदीषः । एवं प्राणसंवादादिष्व- 
प्यधिकस्य गुणस्येतरञ्ोपसंहारो न विरुष्यते। नचावापोद्ापभेदाहे चभेदों विद्याभेद 
' श्राशडूुया, 'कस्यचिद्देद्यांशस्यावापोद्गापयोरपि भूयसो वेच्वराशेरभेदावगमात्‌ । तस्मा- 
देकविद्यमेव ॥ २ ॥ 


स्वाध्यायस्य तथात्वेन हि संमाचारंडपिकाराच सववच तन्नियमः ॥ ३॥ 
पदच्छेद्‌्--स्वाध्यायस्य, तथात्वेन, हि, समाचारे, अधिकारात्‌, बच, सववत्‌, च, तन्नियमः । 
सूृत्राथ--( स्वाध्यायस्य ) यह शिरोत्रत स्वाध्यायका धर है विद्याका नहीं, ( हि ) क्योंकि 
( समाचारे ) वेद ब्रतोपदेशक सूत्र ग्रन्थमें ( तथात्वेन ) वह स्वाध्यायके धर्मझूरसे विहित है, ( अधि- 
कारात्‌ ) कारण कि “नतदचीणंत्रतो5धीते' यह उसका प्रकरण है। ( व) ओर इसअकार ( सववत्‌ ) 
'सवहोमके समान ( तन्नियमः ) यह आथवणिकोंका नियम है । 

यदप्युक्तम-आथवंणिकानां विद्यां प्रति शिरोच्रताद्पेक्षणादन्येषां च तदनपेक्षणा 
द्विद्यामेंद इति, तत्प्रत्युच्यते-स्वाध्यायस्येष धर्मों ने विद्याया) कथमिदमवगम्यते ! यतस्त- 
थात्वेन स्वाध्यायधमंत्वेन समाच रे वेद्वतोपद शपरे ग्रन्थे, आथवंणिका इद्मपि वेदबत 


ज्ञान होनेसे विद्याका भेद नहों हो सकता । अतिरात्रयागमें षोडशिपाद्रके ग्रहण और अग्रहणसे अवि- 
रात्रयागका भेद नहीं होता। और "तं प्रेतं०” ( कम वद्च परलोकमें प्रस्थित हुए उस मृतककों 
ज्ञातिवाले अग्निके प्रति ही ले जाते हैं ) इसप्रकार छान्दोग षष्ठ अग्निको मो पढते हैं। वाजसनेयी तो 
उपासनाके लिए सांपादिक-आरोपित पाँच अग्नियोंमें अनुवत्त समिधू, धूम आदि कल्पनाकी निवृत्तिके 
लिए “तस्यथाग्निरेव०' ( उस मृतक पुरुषके दाहके लिए प्रसिद्ध अग्नि ही अग्नि है और प्रसिद्ध समिध्‌ 
ही समिध्‌ है ) इत्यादि कहते हैं। वह नित्य अनुवाद है। यदि यह वाद उपासनाके लिए हो तो भी 
' छानन्‍्दोग उस गुणका उपसंहार कर सकते हैं, अतः यहाँ पाँच संख्याके विरोधकी आशडू नहीं करनो 
चाहिए, क्योंकि यह पाँच संख्या उपासनाके लिए आरोपित अग्निके अभिप्रायसे नित्य अनुवादरूप है 
विधि सम्बन्धी नहों है, इसलिए कोई दोष नहीं है। इसीप्रकार प्राणसंवाद आदिमें भी अधिक 
गुणंका अन्यत्र उपसंहार विरुद्ध नहीं है। और न आवाप, उद्घापके भेदसे वेद्यमंद और विद्याभेदकी 
आशडू करनी चाहिए, क्‍योंकि किसी वेद्याशके आवाप और उद्घापमें भी महान वेद्वराशिका अभेद 
वबगत होता है, इससे एक ही विद्या है ॥| २ ॥ 
जो यह भी कहां गया है कि आथवंणिकोंको विद्याके लिए शिरोब्रत आदिकी अपेक्षा है 
ओर अन्य-छान्दोगोंको उसकी अपेक्षा नहीं है, इससे विद्याका भद है, उसका निराकरण किया जाता 
है--यह शिरोब्रत आदि स्वाध्यायका धम है विद्याका नहीं है, यह कैसे अवगत हो ? इसे कि इस- 
सत्यानन्दी-दी पिका 
* अनग्नि थ़् आदि पाँचमें उपासनाके लिए कल्पित अग्नित्व स्वीकार, किया गया है, अत 


उनका कल्पित पदच्चत्व अनुवादमात्र है ध्येयरपसे उनका चिधान नहीं है, अतः कोई विरोध नहीं है । 
अतः वेय्यके एक होनेसे विद्या भी एक ही है ॥ २ ॥। 


अधि० १ रू० ४ | भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दोपिकासद्दित दैण्रे 


त्वेन व्याख्यातमिति संमामनन्ति । 'नेतदचोणंत्रतो5घीते' ( मु० ३।२।११ ) इति आाधिकृत- 
विषयादेतच्छब्दाद ध्ययनशब्दाज्च स्वोपनिषदध्ययनथर्म एवेष इति निर्धायते | ननु च 
'तेषामेचैतां ब्रह्मविद्यां बदेत शिरोत्रतं विधिव्येस्तु चोणम' ( झुण्ड५ ३।२।१० ) इति ब्रह्मविद्या- 
संयोग श्रवणादेकेव सर्वत्र ब्रह्मविद्येति संकीयंतेष धर्मः, न, तत्राप्येतामिति प्रकृतप्रत्यव- 
मर्शात्‌ । प्रकृतत्व॑ं च ब्रह्मविद्याया ग्न्थविशेषापेक्षमिति भ्रन्थविशेष संयोग्येबेष घममः। 
सववच्च तन्नियम इति निदर्शाननिदंदशः | यथा च सवाः संप्त सोर्याद्यः शतोदनपर्यन्ता 
वेदान्तरो दितत्रे ताग्न्थन भिसंबन्धादू(थवंणोद्तिकारन्य भिसंबन्धाचाथवणिकानामेव निय- 
म्यन्ते, तथेबायमपि धर्मः स्वाध्यायविशेषसंबन्धात्तत्रेव नियस्यते। तस्मादप्यनवर्य॑ 
विद्येकत्वम्‌ ॥ ३ ॥ ५ 
दशुयति च ॥ ४॥ 
, पदच्छेदू--दर्शयति, च्‌ । 

सूत्राथ--और सर्वे वेदा' इसप्रकार वेद. मी सब वेदान्तोंमें विद्याका एकत्व दिखलाता है । 

दर्शायति च वेदो5पि विद्येकत्व॑ सर्ववेदान्तेषु, वेयेकत्वोपदेशात्‌ सर्व वेदा यत्पद- 
मामनन्ति' ( क० २।१५ ) इति | तथा 'तं छोंव बह वृचा महत्युक्धे मीमांसनत एतमग्ना|वध्वयव 
एतं महाबते छनन्‍्दोगाः' इति च। तथा 'महद्भयं वच्रमुद्यतम्‌' (क० ६।२) इति काठक उक्तस्थे- 
ध्वरगुणस्य भयहेतुत्वस्य तैत्तिरीयके भेददशननिन्‍्दाये परामशों दृश्यते--यदा ोवैष 
एतस्मिन्नुद्रमन्तरं कुरुते । अथ तस्य भय भमवंति । तत्तवेव म्रयं विदुषो5मन्वानस्थ' ( ते० २७।१ ) 
इति | तथा वाजसनेयके प्रादेशमात्रसंपादितस्य वेश्वानरस्य छात्दोग्ये सिद्धवदुपादानम- 
'यस्त्वेतमेवं प्रादेशमात्रममिविमानमात्मानं वेश्वानरमुपास्ते! ( छा० ५)१८।१ ) इति। तथा सर्व- 


प्रकार स्वाध्यायके धमंरूपसे समाचा रमें-बेदके ब्रतोंके उपदेश परक सृत्रग्नन्थमें यह मी वेद ब्रतरूपये 
व्याख्यात है, ऐसा आधंवणिक लोग कहते हैं। “नेतद्चीणब्रतो5घीते”! ( शिरोत्रतका अनुष्ठान 
नहीं किया. है वह इसका अध्ययन नहों कर सकता ) इसप्रकार अधिकृव विषयक 'एत्तू” छाब्दधे और 
अध्ययन” शब्दसे मी यह अपने उपनिषद्‌ अध्ययनका ही धर्म है, ऐसा निर्धारित किया जाता है । 
परन्तु 'तेषामेबेताम्‌०' ( जिन्होंने विधिवत्‌ श्िरोत्रंतका अनुष्ठान किया है उन्होंमें ही यह ब्रह्मविद्या 
कहनी चाहिए ) इसप्रकार ब्रह्मविद्याके संयोगका श्रवण होनेसे सब शाखाबओंमें एक ही ब्रह्मविद्या है, 
इसलिए यह धिरोब्रत धर्म भी सवंत्र सम्बधित होगा ? ऐसा नहीं, क्‍योंकि वहांपर भी 'एताम” इससे 
प्रकृत ब्रह्मविद्याका परामश है, और ब्रह्मविद्यामें प्रकृतत्व ग्रन्थविशेषकी अपेक्षासे है, इसलिए यह 
धर्म भी ग्रन्थविशेषका संयोगी-सम्बन्धी होगा । 'सववच्च तन्नियमः: यह दृश्टन्तका निर्देश है। जैपे 
शतौदनपयन्त सौर्यादि सात होमोंका अन्य वेदमें कथित त्रेताग्नि-दक्षिणारिन, गाहंपत्य और आहवनोय 
अग्निके साथ सम्बन्ध न होनेसे और आधवंण उदित एक ऋषि नामक अग्निके साथ सम्बन्ध होनेग्ने 
आथवंणिकोंमें हो ( वे होम हैं ) यह नियम किया गया है, वेसे हो यह धरम मी स्वाध्याय विशेषके 
सम्बन्धसे आथवंणिकोंमें ही नियमित होता है। इससे भी विद्याका एकत्व निर्दोष है ॥ ३ ॥ 

और वेद मी विद्याका एकत्व दिखलाता है, क्योंकि 'सव वेदा०” ( सब वेद जिस पदका प्रति- 
पादन करते हैं ) इसप्रकार सब वेदान्तोंमें विद्यके एकत्वका उपदेश है, और 'एतं होब०' ( इसीका 
बह वृच-ऋग्वेदी महान्‌ उक्थमें विचार करते हैं, अध्वरयु इसका अग्निमें. और छान्‍्दोग इसका महाव्रतमें 
विचार करते हैं ) तथा 'महद्भयं०' ( वह ब्रह्म महान्‌ मयरूप और उठे हुए वज्ञके समान है) इस 
प्रकार व.ठकमें उक्त भयहेतुत्व ईश्वर-गुणका “यदा होबेष०' (और जब यह अज्ञानी इस अद्वय अत्त्मामें 


थोड़ा-सा भी भेद करता है तो इसे मय प्राप्त होता है, क्योंकि वह ब्रह्म ही भेददर्शी विद्वान॒ुके लिए 
मयरूप है ) इसप्रकार तैत्तिरीयकमें भेंददशनकी निनन्‍्दाके छिए परामशं देखा जाता है और वाजस- 


दण्ड भ्रक्मस्ंज-शाइू रभाष्य [ आ० हे पा० रे 


वेदान्तप्रत्ययत्वेनानयत्र विहितानामुक्थादोनामन्यत्रोपासनविधानायोपादानात्प्रायद शंन- 
न्यायेनोपासनानामपि सववेदान्तप्रत्ययत्वसिद्धिः ॥ ४ ॥ 
(२ उपसंहाराधिकरणम्‌ । खु० ५ ) 
उपसंद्यारोड्थामे दा दिधिशेषवत्समाने च ॥ ५॥ 

पदच्छेद--उपसंहार:, अथभिदात्‌, विधिशेषवत्‌, समाने, च-। 

सूत्रा्थं--( विधिशेषवत्‌ ) जैसे सवंत्र अग्निहोत्र एक होनेस्े उसके शेष गुणोंक्रा उपसंहार 
होता है, वेसे ही ( समाने ) उपासनामें मो ( उपसंहार ) गुणोपसंहार करना चाहिए, ( अर्थाभेदात्‌ ) 
क्योंकि उपास्यके गुणोंसे प्राप्पय उपासतारझूप अथंका सब शाखाओंमें अभेद है । 

&8 इदं प्रयोजनसूचम । स्थित चेव॑ सर्व॑वेदान्तप्रत्यपत्वे सवविज्ञानानामन्यन्रोदि- 
तानां विज्ञानगुणानामन्यत्रापि समाने विज्ञान उपसंहारो भवति, अर्थाभेदात्‌। य एव 
हि तेषां ग्रुणानामेकत्रार्थों विशिष्टविज्ञानोपकारकः स पवान्यत्रापिं। उप्रयत्रापि हि तदे- 
वेक॑ विज्ञानम, तस्मादुपसंहारः | विधिशेषवत्‌ । यथा विधिशेषाणामग्निहोत्रादिधर्माणां 
तदेवेकमग्निहोत्रादि कर्म सर्व्रेत्यर्थाभेदादुपसंहरणमेवमिहापि । यदि हि विज्ञानभेदो 
भवेत्ततो विज्ञानानतरनिबद्धत्वादगुणानां प्रकृतिविकतिभावाभावाच्च न स्यादुपसंहारः 
विज्ञनेकत्वे तु नेवमिति। अस्येव तु प्रयोजन सूत्रस्य प्रपञ्चः सर्वाभेद(दित्यारभ्य भविष्यति | 


नेयकमें प्रादेशमात्रसे संपादित वश्वानरका, “यरत्वेतमेवं ०” (जो कोई “यही मैं है! इसप्रकार अभिमानका 
विषय होनेवाले इस प्रादेशमात्र वश्वानर आत्माकी उपासना करता है) इसप्रकार छान्दोग्यमें सिद्धके 


समान उपादान है । इसप्रकार सववेदा-त प्रत्ययहपसे अन्यत्र विहित उक्‍्य आदिका अन्यत्र उपासना 
विधानके लिए ग्रहण होनेसे प्रायदर नन्‍्यायसे उपासनाओं में मी सबवेदान्त प्रत्ययत्वकी सिद्धि होती है ।४॥ 


यह प्रयोजन सूत्र है। इसप्रकार सम्पूर्ण विज्ञानोंमें सवंवेदान्त प्रत्ययस्व सिद्ध होनेपर अन्य 
शाखाओं में उक्त विज्ञानके गुणोंका अन्य झ्ाखामें मो समान विज्ञानमें उपसंहार होता है, क्योंकि 
अथका अभेद है। उन गुणगोंका एक शाखामें विशिष्ट विज्ञानका उपकारकत्व जो एक प्रयोजन है 
वही अन्य शाखामें भी है। दोनों स्थलोंमें मी वही एक विज्ञान है, इश॒लिए गुणगोंका उपसहार है । 
“विधिशेषवत्‌'-विधिशेबके समान । जैसे विध्यद्ध अग्निहोत्र आदि धर्मोका वही अग्निहोत्र आदि कम 
सवंत्र एक है। इसप्रकार अर्थ-प्रयोजनके अभेंद होनेसे उन सब धर्मोका उपसंहार होता है, उसीप्रकार 
प्रयोजतके अभिन्न होनेसे यहाँ भी धर्मोका उपसंहार है। यदि घाखाभेदसे विज्ञानका भेंद हो तो उस 
विज्ञानसे भिन्न अन्य विज्ञानमें गुणोंके निरुद्ध होनेसे और प्रकृतिविकृतिमावके न होनेश्वे उपसंहार नहीं 
होगा । किन्तु विज्ञानफे एक होनेपर तो ऐसा नहीं होगा । इसी प्रयोजन सूत्रका विस्तार 'सव्भिदात' 
( ब्रह्मसत्र ३३३२५ ) इस घृत्रके आरम्मसे होगा ॥ ५ ॥। 

सत्यानन्दी-दीपिका 

# जैसे वेद्व एक होनेसे ब्रह्मविय्या एक है, वसे उसके समीप पठित होनेसे सगुणविद्या भी 
सब शाखाओंमें एक ही है। इसको सूत्रकार 'द्शयति च' इत्यादिसे दिखलःते हैं। जो एक वेदान्तमें 
विहित उपासनाका अन्य शाखामें सिद्धके समान ग्रहण उसे प्रायदरंनन्याय कहा जाता है, अतः 
ब्रह्मविद्याके अभिन्न होनेके समान उक्थ आदि उपासनाएं भी सभी शाखाओं में एक ही हैं ।। ४ ॥ 

#*# शाखाओंका भेद होनेपर भी समान विद्यामें श्रुत गुण श्रुतिके अनुसार व्यवस्थित हैं अथवा 
एक शाखामें अश्नत गुणोंका अन्य शाखासे उपसंहांर है। इस प्रकार सन्देह होनेपर पृव॑पक्षमें विद्याके 
एक होनेपर भी तत्‌ तत्‌ शाखामें उक्त गुणोंसे ही उपकारकी सिद्धि होनेसे शाखा-भेदसे गुण 
व्यवस्थित हैं। सिद्धान्ती--प्रधानके एक होनेपर तत्‌ तत्‌ उपकारक अज्भोंके उपसंहारमें 'विधिशेषवत' 


अधि० ३ स्ृ० ५ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासद्िित द््ण्ण 
( ३ अन्यथात्वाधिकरणम्‌ | खू्‌० ६-८ ) 
अन्यथात्व॑ शब्दादिति चेन्नाविशेषत्‌ ॥ ६॥ 
पदच्छेद--अन्ण्थात्वम्‌, शल्द'त्‌, इति, चेत्‌, न, अविशेषात्‌ ! 
सूत्रा्थं--(शब्दात्‌) त्वं न उद्गाय' 'तमुद्गीथमुपासाचंक्रिरे! इत्यादि श्रुतिसे (अन्यथात्वम्‌) 
विद्याका भेद होना चाहिए, ( इति चेन्न ) ऐसा यदि कहो तो युक्त नहीं है, ( अविशेषात्‌ ) क्‍योंकि 
श्रतियोंके अभिप्रायमें विशेषता नहों है, अत: विद्याका भेद नहीं है । 
& चाजसनेयके ते ह देवा ऊद्चुहन्तासुरान्यज्ञ उद्गीथेनात्ययामेति' ( बृह० १।३।१ ) "ते 
ह वाचमूचुस्त्वं न उद्गाय” (बृहं० १।३।२) इति प्रक्रस्य वागादीन्प्राणानसुरपाप्मविद्धत्वेन 
निन्दित्वा मुख्यप्राणपरिग्रहः पठ्यते-/अथ हेममासन्य॑ प्राणमूजुस्त्वं न उद्गायेति तथेति तेभ्य 
एप प्राण उदगायत” ( बृह० १।३।॥७ ) इति। तथा छान्दोग्ये :पिं- तद्ध देवा उद्गीथमाजहरने 
नेनानभिमविष्याम:” ( छा० $।२।१ ) इति प्रक्रस्येतरान्प्राणानसुर पाप्मविद्धत्वेन निन्दित्वा 
तथव मुख्यप्राणपरिग्रह्: पठ्यते-'अथ ह॑ य एवं मुख्यः प्राणस्तमुद्गीथमुपासांचक्रिरें' ( छा० 
१।२।७ ) इति | उभ्नयत्रापि च प्राणप्रशंसया प्राणविद्याविधिरध्यवसीयते । तत्न संशयः- 
किमत्र विद्याभेदः स्यादाहोस्विद्धिय्रेकत्वमिति ? कि तावत्प्राप्तम्‌ ? पूर्वण न्यायेन विद्यै- 


वाजसनेयकमें 'ते ह देवा ऊच्चुः०” ( उन देवताओंने कहा, हम इस यज्ञमें उद्गीयसे असुरोंका 
अतिक्रमण करें ) 'ते ह वाचमूचुः०” ( उन देवतादोंने वाकसे कद्द, “तुम हमारे लिए उद॒गान करो! 
वाणी---तरहुत अच्छा ) इस प्रकार उपक्रमकर वाक आदि प्राण असुर-पापोंसे आक्रान्त हैं, इस प्रकार 
उनकी निन्‍दा कर 'अथ देममासन्यं०' ( फिर अपने मुखमें रहनेवाले प्राणसे कहा, 'तुम हमारे लिए 
उदगान-उद्गाता सम्बन्धी कम करो” “तब बहुत अच्छा” ऐसा कहकर इस प्राणने उनके लिए उद्गांन 
किया ) इस प्रकार मुख्य प्राणका प्ररिग्रह कहते हैं। ऐसे ही छान्‍्दोग्य में भी 'तद्ध देवा०' ( उनमेंसे 
देवताओंने यह सोचकर कि इसके द्वारा इनका परामव करेंगे, उद्गीथका अनुष्ठान किया ) इसप्रकार 
उपक्रमकर अन्य प्राणोंके असुरोंके पापोंसे आक्रान्त होनेसे उनकी निन्दाकर वसे ही 'अथ ह य०! (पुन 
यह जो प्रसिद्ध मुख्य प्राण है उसीके रूपमें उद्गीथकी उपासना-उसकी उद्गीथरूपसे उपासना की) इस 
प्रकार मुख्य प्राणका परिग्रह करते हैं। वाजसनेयक ओर छान्दोग्य दोनोंमें मी प्राणकी प्रशंसासे प्राण- 
विद्याविधिका निरंचय होता है। यहाँ संशय होता है कि कया यहाँ विद्याका मंद है अथवा विद्या एक 
है ? तब क्या प्राप्त होता है ? पूव्व न्यायस्रे विद्या एक है, यह प्राप्त होता है। परन्तु उपक्रमके भेदसे 
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इत्यादिसे दृष्टान्त कहते हैं। शड्धू।-जैसे आग्नेय यागमें अन्वित गरुणोंकी उससे मिन्‍न सोययागमें प्राप्ति 
होती है, वसे ही एक विद्यास्थित गुणोंका अन्य विद्यामें उपसंहार क्यों न हो ? समाधान-'प्र कृतिबद्धि 
कृति: कतब्यः” ( प्रकृति यागके समान विकृति याग करना चाहिए ) “यत्र समग्राज्जोपदेशः सा प्रकृति:” 
( विधिसे जिसमें समग्र अद्भोका उपदेश हो वहं प्रकृति याग है ) “यत्र वेशेषिकाज्ञानामुपदेश:ः सा 
विकृति:” ( प्रकृति यागके समान और विशेष अज्जोंका जहाँ उपदेश हो वह विकृति याग है ) यहाँ 
आग्नेय याग प्रकृति है और सौय याग विकृति है, यह उक्त न्याय कर्मोमें तो युक्त है। परन्तु इस 
प्रकारका प्रकृति-विकृतिमाव ही विद्याओंमें असिद्ध है, अतः उसकी यहां प्राप्ति नहों है। इस प्रकार 
विद्याके एक होनेसे गुणोंका उपसंहार सिद्ध है ॥ ५ ॥ क्‍ 

# पूर्वाधिकरणोंमें विद्याओंके प्रतिपादक वाक्योंमें अविशेष होनेसे समानरूपसे विद्याका 
एकल्व कहा गया है। अब इस अधिकरणमें उसका अपवाद करते हैं। यहाँ प्‌र्वाधिकरण सिद्धान्त- 
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कत्वमिति । ननु न युक्त विद्येकत्वं, प्रकमभेदात्‌ | अन्यथा हि प्रक्रमन्ते वाजसनेयिनो5- 
न्‍्यथा छान्‍्दोगाः-त्वं न उद्गाय' ( बृह० १।३।२ ) इति वाजलनेयिन उद्गीथस्य कतुत्वेन 
प्राणमामनन्ति । छन्दोगास्तृदगीथत्वेन 'तमुद्गीथमुपासांचक्रिरे' (छा०१।२।७) इति । तत्कथं 
विद्येकत्व॑ स्पादिति चेत-नंष दोषः, न होतावता विशेषेण विद्येकत्वमपगचछति, अवि 

शेषस्यापि बहतर स्य प्रतीयमानत्वात्‌ । तथाहि-देवासुरसंग्रामोपक्रमत्वमसुरात्ययाभिप्राय 
उदगीथोपन्यासोी वागादिखंकीतंन तन्निन्दया मझुख्यप्राणव्यपाश्रयस्तद्दीर्याच्चासुरविध्व॑- 
सनमच्मलोष्टनिदर्शनेनेत्येवं बहवो5र्था उभयत्राप्यविशिष्टाः प्रतीयन्ते । वाजसनेयके5पि 
चोदगीथसामानाधिकर प्य॑ प्राणस्य श्रुतम्‌-- एव उ वा उद्गीथः” ( बृह० १३२३ ) इति । 
तस्माच्छान्दोग्येपि कठेत्व॑ लक्षयितव्यम्‌ । तस्माच्च विद्येकत्वमिति ॥ ६॥ 


न वा प्रकरणमेदात्परोवरीयस्त्वादिवत्‌ !! ७ ॥ 
पदच्छेद--न, वा, प्रकरणभंदात्‌, परोवरीयस्त्वादिवत्‌ । 
सूत्राथ--( प्रकरणभेदात्‌ ) प्रकरण भेदसे (न वा) 4द्या एक नहीं है,. ( परोवरीयस्त्वादि- 
व॒त्‌ ) जैसे 'एप परोवरीयानुद्ीथः” इस श्रुतिसे विहित परोवरीयस्त्वादि गुण विशिष्ट उद्गीथ उपासना, 
चक्ष, आददत्य आदि गत हिरण्पश्मश्रुत्व आदि गुण विशिष्ट उंदगीथोपासनासे भिन्न है। 

# नवा विद्येकत्वमत्र न्याय्यः, विद्याभेद एवात्रन्याय्यः। कस्मात्‌ ! प्रकरणभेदा- 
द्ति, प्रक्रमभेदादित्यथंः। तथाहि--इह प्रक्रमभेदों दश्यते छान्‍्दोग्ये तावत्‌-ओमित्येतद- 

क्षरमुद्गीधमुपासीत' ( छा० १।१।१-) इत्येवमुद्गीथावयवस्यों कार स्योपास्थत्वं प्रस्तुत्य रसत- 
विद्याका एकत्व युक्त नहीं है। क्योंकि वाजसनेयी अन्य प्रकारसे उपक्रम करते हैं और छःन्‍्दोग अन्य 
रीतिसे त्वं न उदगाय' इसश्रकार वाजसनेयी प्राणक्ी उद्गीथका कर्तारूपसे कहते हैं, और छान्दोग तो 
तमुदगीथमु पासाञ्क्रिरे' (उसकी उद्गीथरूपसे उपासना करें) इसतरह प्राणको उद्गीथरूपसे ( कमं- 
रूपसे ) कहते हैं, तो इससे विद्याका एकत्व कैसे होगा । पु०--ऐसा यदि कहो, तो यह दोष नहीं है 
क्योंकि इतने विशेषसे विद्याका एकत्व निवृत्त नहीं होता, कारण कि बहुत-सा अविशेष भी प्रतीत 
होता है । जैसे कि देवासुर संग्रामका उपक्रम, असुरोंके परामवके लिए संवाद, उद्गोथका उपन्यास, 
वाक आदिका संकीतन, उनकी निनन्‍्दासे मुख्य प्राणका आश्रय और पाषाण लोश्के हृशन्तसे उस प्राणके 
वीय॑-पराक्रम द्वारा असुरोंका विध्वंस, इसग्रकारके बहुत अथ दोनों च्ाखाओंमें मो समान प्रतीत होते 
हैं। और 'एब उ वा उद्गीथ' ( यह उद्गीथ है ) इसप्रकार वाजसनेयकमें भी प्राणकी उद्गीथ- 
सामानाधिकरण्य श्रुति है। इससे छान्दोग्यमें भी प्राणमें कतृत्वकी लक्षणा करनी चाहिए। इसलिए 
विद्या एक है ॥। ६॥ 

. सिद्धान्ती--यहाँ विद्याका एकत्व उचित नहीं है, किन्तु विद्याका भेद ही उचित है, 
किससे ? प्रकरणके भेदसे, उपक्रमके भेदसे, ऐसा अथ है । ज॑ंसे कि “ओमित्येतदक्षरम्‌०' ( ३& यह अक्षर 
उदगीथ है, इसकी उपासता करनी चाहिए ) इस प्रकार उद्गीथके अवयव ओंगकारमें उपास्यत्व प्रस्तुत 
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न्‍्यायसे 'उदगीथविद्या' इसप्रकार एक संन्ना होनेसे एक विद्या है, इससे पूवपक्षमें परस्पर गुणोंका उपसंहार 
कल है, यह पूवंपक्ष सूत्र है। सिद्धास्तमें संज्ञा एक होनेपर भी विद्याके एकत्वका अपवाद होनेसे 
गुणोंका अनुपसंहार है। इसलिए कर्ता और कमंरूप उपास्यके भेदसे विद्याका भेद है ॥ ६ ॥ 
९9 बहुत-से विरुद्ध रूपोंके भेदसे विद्या एक नहीं है, ऐसा “न वा' इत्यदिसे सिद्धान्द कहते हैं । 
और “पृथिव्यादिर्सानां रसतम ओझारः” ( पृथिवी आदि रसोंका रसतम ३४ कार है ) आप्ति, समृद्धि 
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मादिगुणोपव्याख्यानं तत्न कृत्ला 'अथ खल्वेतस्थवाक्ष रस्योपच्याख्यानं॑ मवति' (छा० १।१।१०) 
इति, पुनरपि तमेबोद्गीथावयवमोकारमनुवत्य देवासुराख्यायिकाद्वारेण तम्‌ प्राण- 
मुद्गीथमुपासांचक्रिरे (छा० १।२।२) इत्याह। तत्र यद्युद्गीथशब्देन सकला भक्तिरशिप्रेयेत 
तस्थाश्व॒ कर्तोद्गातत्विक्तत उपक्रमश्रोपरुष्येत लक्षणा च प्रसज्येत। उपक्रमतन्त्रेण 
चेकस्मिन्वाक्थ उपसंहारेण भ्वितव्यम्‌। तस्मादत्र तावदुद्गीथावयव आओगकारे प्राण- 
टृष्टिरूपद्शियते | वाजसनेयके तूदगीथशब्देनावयवंग्रहणे कारणाभावात्सकलेव भक्तिरा- 
वेद्यते | 'त्वं न उद्गाय (बृह० १।३।२) इत्यपि तस्याः कर्तोदगातत्विक्प्राणत्वेन निरूप्यत 
इति प्रस्थानान्तरम्‌ | थदपि तत्नोदगीथसामानाधिकरण्यं प्राणस्य तदप्युद्गातृत्वेनेष 
दिदर्शायिषितस्य प्राणस्य सर्वात्मत्वप्रतिपादनार्थंमिति न विद्येकत्वमावहति । सकल- 
भक्तिविषय एवं च तब्राप्युदूगीथशब्द इति वैषम्यम्‌। # नच प्राणस्योद्गातृत्वमसंभ- 
वेन हेतुना परित्यज्यते, उद्गीथभाववदुद्गातृभावस्याप्युपासनाथंत्वेनोपदिश्यमान- 
त्वात्‌ । प्राणवीयंणेब चोद्‌्गातीद्गात्रं करोतीति नास्त्यसंभवः। तथा च तत्नेव श्रावि- 


“क्र और वहाँ रसतम आदि गुणों का उपव्याख्यानकर अनन्तर 'खल्वेतस्यैव ०” (निश्चय इसी प्रकृत उद्गीथ 
अक्षरका उपव्याख्यान होता है ) इस प्रकार यहाँ छान्दोग्यमें उपक्रमभेद देखनेमें आता है। फिर 
भी उसी उद्गीयावयव 5“क्रारकी अनुवत्तिकर देवासुर आख्यायिका द्वारा उसको 'प्राणमु ०' (उन देवोंने 


नासिकारमे स्थित प्राणके रूपमें उद्गीथकी उपासना की) इस प्रकार श्रुति कहती है। यहाँ-छ-न्दोग्यमें 
यदि उद्गीथ दब्दसे सम्पूर्ण साम भक्ति अभिश्रेत हो और उसका कर्ता उद्गाता ऋत्विक्‌ हो, तो उपक्रम 


का बाध होगा और लक्षणा प्रसक्त होगी । एक वाक्यमें उपक्रमके अनुसार उपसंहार होना चाहिए। 
इससे यहाँ उदगीथावयव ३“कारमें प्राण दृष्टिका उपदेश है। वाजसनेयकमें तो उद्गीयथ शब्दस अवयव 


ग्रहण करनेमें कारणके न होनेसे सम्पूण साम भक्ति कही जाती है, व्वं न डद॒गाय” इसमें भी उसका 


कर्ता उदगाता ऋत्विक प्राणरूपसे निरूपण किया जाता है, इससे यह अन्य प्रस्थान है। वहाँ भी जो 
प्राणका उद्गीथके साथ सामानाधिकरण्य है वह भी उद्‌गातृरूपसे दिखलानेके लिए अभिलषित प्राणमें 


सर्वात्मित्व प्रतिपादनके लिये है, विद्याके एकल्वका वहन नहीं करता । वहाँ ( वाजसनेयकममें ) मी 
उद्गीथं झब्द सकल भक्ति विषयक हो है इससे दोनों शाखाओंमें वलक्षण्य है अर्थात्‌ विद्याका भेद है । 


और प्राणमें उद्गातृत्वका असम्मव हेतुसे त्याग नहीं किया जाता, क्योंकि उद्गीथमावके समान उद्‌्गातू- 
माव भी उपासनाके लिए उपदिध्यमान है, और उदगाता प्राणकी सामथ्यंसे ही ओऔदगाश्र कम करता है, 
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ऐसे गुणोंका कथतकर गुण विशिष्ट >>कारमें प्राण हृष्टिका विधान करनेफके लिये यह आखरूपायिका 


प्रस्तुत की गयी है । इसी प्रकार छान्दोग्यमें प्राण हृश्सि उद्गीथावयव “3&'उपास्य है, और वाजसनेयकमें 
प्राण उपास्य कहा ग्रया है, इस प्रकार उपास्यभेदसे विद्याका भेद है । 


# वाजसनेयकमें उद्गाता प्राण उपास्य है और छान्दोग्यमें कार उपास्य है, इस प्रकार 
विवक्षिताथ-अन्तरज्र उपास्य भेदके स्पष्ट ग्रहण होनेपर बहिरज्भू अथंवादकी समतामात्रसे उपासनाका 
एकत्व युक्त नहीं है । इसमें 'तथाहि' इत्यादिसे दृष्टान्त कहते हैं । “वि वा एतं प्रजया पशुमिरद्धेयति०' 
यह अम्युदयेष्टि प्रतिपादक वाक्य है। ( यजमानने चतुदंशीमें अमावस्याकी भ्रान्तिसे दर्शयागके 


लिये दर्श सम्बन्धी अग्नि आदि देवताके लिये तण्डुल, दधि और दूध रूप ह॒वि पूव॑में ही इन सबका 
संकल्प किया है, अनन्तर चन्द्रमाकों उदय होते हुए देखता है, इसलिए उस यजमानको कालके 


विपयंय जन्य अपराधसे वही संकल्पित हवि प्रजा आदिसे रहित करता है और उसके शत्रुओंकी 
वृद्धि करता है। इससे कालकी भ्रान्तिवाले यजमानसे जो मध्यम आदि मावसे तीन. प्रकारके दधि 


सहित हण्डुल सद्धूल्प किये गये हैं उनका विभाग करे. अर्थात्‌ अग्नि आदि देवताल वियुक्त करे और 
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तम्‌--वाचा च छोव स प्राणेन चोदगायत्‌' ( बृह० १।३।२४ ) इति | नच विवक्षितार्थभेदे5व- 
गस्यमाने वाक्यच्छायाज्ुकारमात्रेण समानाथत्वमध्यवसातुं युक्तम। तथाह्मभ्युदय- 
वाक्ये पशुकामवाक्ये च-त्रेधा तण्डुछान्विमजेये मध्यमाः स्युस्तानग्नये दात्रे पुरोडाशमष्टाकपालं 
कुर्यात! इत्यादिनिदशसाप्ये5प्युपक्रमभेदादभ्युद्यवाक्ये देवतापनयो5ध्यवसितः, पशु 
कामवाक्ये तु यागविधि:, । तथेहाप्युपक्रमभेदाद्विद्याभेदः । परोवरीय स्त्वादिवत्‌। यथा 
परमात्मदष्शयध्याससास्ये६पि “आकाशो छोवेस्यो ज्यायानाकाशः .परायणम्र' (छा० १।९।१) 

एव परोवरीयानुद्गीथः स एषो5नन्तः” (छा० १।९।२) इति परोवरीयरत्वगुणविशिष्टमुद्गीथो 
पासनमक्ष्यादित्यादिगतहिरण्यच्मश्रत्वादिगुणविशिष्टोद्गीथोपासना द्वि न्षम्‌। नचेतरेत- 
रगुणोपसंहार एकस्यामपि शाखायां तद्॒च्छाखान्तरस्थेष्वप्ये व॑ जातीयकेषूपासनेष्विति।७ 





अतः प्राणमें उद्गातृत्वका असम्मव नहों है। और 'वाचा च ह्ोब०' ( उदगाताने प्राण प्रधान वाणीसे 
और आत्ममृत प्राणसे उद्गान किया ) इस प्रकार वहाँ वाजसनेयकमें ही श्रवण कराया गया है। 


ओर इस प्रकार विवक्षित अथके भेदके अवगम होनेपर वाक्य छायाके सादुश्यमात्रसे समानाथंत्व- 
एकाथत्वका निश्चय करना युक्त नहीं है, क्योंकि अभ्युदयेष्टि वाक्यमें और पशुकामेष्टि विधायक वाक्यमें 
त्रेधा तण्डुकान्‌०” ( तण्डुलके तीन माग करे उनमें जो मध्यम हों उनका दातृत्व गुण विशिष्ट अग्निके 
लिये अष्ट कपाल पुरोडाश करे ) इत्यादि निर्देश साम्य होनेपर भी उपक्रमफे भेदसे अभ्युदयवाक्यमें 
[ हविका ] पृव देवतासे अपनय ( वियोग ) निश्चित किया गया है, और पशुकाम वाक्यमें तो यागकी 
विधि निश्चित की गई है, वसे ही यहाँ भी उपक्रमके भेदसे विद्याका भेद है। परोवरीयस्त्वादिके समान । 
ज॑से परमात्महष्टिके अध्यासके समान होनेपर भी “आकाशों होबेभ्यो०” ( आकाश ही इन प्रथिवी 
आदिसे बड़ा है, अतः आकाश ही इनका आश्रय है ) 'स एष०! ( वह यह उद्गीथ परम उत्लृष्ट है, 
यह अनन्त है ) इस प्रकार परोवरीयस्त्व गुणविशिष्ट उद्गीथ उपासना अक्षि, आदित्य आदि गत 
हिरण्यव्मश्र॒त्वादिगुण विशिष्ट उद्गीथ उपासनासे भिन्न है, और ज॑से एक शाखामें भी अन्योन्य गुणोंका 
उपसंहार नहीं है, वसे अन्य झाखामें स्थित इस प्रकारकी उपासनाओंमें मी समझना चाहिए ॥७॥ 


व्यानन्दी-दीपिका 
दातृत्व आदि गुण विशिष्ट अग्नि, इन्द्र और विष्णु जो दश देवताओंसे भिन्न देवता हैं उनके उद्देश्यसे 


दधिमें स्थूल तण्डुलोंका चरू बनाकर और गरम दुृधमें छोटे तण्डुलोंका चरू बनाकर होम करे । यह 
पृव॑ंमीमांसाके (६।५।१* प्रथवाधिकरण ( अभ्युदयाधिकरण ) का विषय है। इसमें सन्देह होता है कि 
यह अम्युदयेष्टि दशयागसे भिन्न स्वतन्त्र कम है . अथवा दर्शयागमें ही केवल देवताका अपनय-परिवतंन 
है? पृवपक्ष--यहाँ कालके अपराध होनेपर अन्य देवोंसे युक्त दर्शयागसे भिन्न प्रायश्चित्तरूप कमंका 
विधान है, जसे पशुकममेष्टि स्वतन्त्रविहित कम है। सिद्धान्ती---दर्शयागसे भिन्न कमंका विधान नहीं है, 
क्योंकि दर्शयागमें पृ निश्चित देवताओंको हटाकर दातृत्व आदि गुण विशिष्ट अग्नि आदि अपूर्व 
देवताओंका विधान किया जाता है। अत॥# यहाँ दर्शंकमंका भेद नहीं है और “यश पशुकामः स्यात्‌ 
सो«्मावस्यामिष्ठा वत्सानपाकुर्यात! इस विधिसे दर्शायागकी समाप्तिके अनन्तर स्वतन्त्ररूपसे पशुका- 
मेष्टिका विधान है, अतः समान प्रकरणमें होनेपर भी अभ्युदयेष्टि प्रतिपादक वाक्यके साथ पशुकामेष्टि 
विधायक वाक्यकी समानता नहीं है । इसी प्रकार प्रकृतमें भी समान निर्देश एक विद्याका प्रयोजक नहीं 
है। इसमें परोवरीयस्वगुण विशिष्ट उद्गीथोपासनाको दृष्टान्तहूपसे दिया गया है। जैसे कि 
आकादय नामक परमात्माकी दृष्टकि आलम्बनरूपसे उदगीथको अनन्तरब्दसे कहा गया है। यहाँ 
आकाशरूपसे उद्गीथोपासनाका विधान है अन्यत्र हिरण्यर्मश्रुरूपसे उदगीथोपासनाका विधान है। इन 
दोनोंमें उदगीथोपासना समान होनेपर भी शआकाशत्व और हिरण्यव्मश्रुतव ग्रुणभेदंघे विद्याका 
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संज्ञातश्रेत्तदुक्तमस्ति तु तद॒पि ॥ ८॥ 

पदच्छेदू--संज्ञात:, चेत्‌, तत्‌, उक्तम्‌, अस्ति, तु, तद्‌, अपि । 

सूत्ना्थं--(चेत्‌) यदि कहो कि (संज्ञातः) दोनों स्थलोंमें 'उद्गीथविद्या” इस एक संज्ञासे विद्या 
एक है, तो (तदुक्तम्‌) 'न वा प्रकरणभेदात्‌' इस सूत्रमें कहा गया है । (अस्ति तु तदपि) और जो मिन्न- 
रूपसे अग्निहोत्र आदि प्रसिद्ध हैं, उनकी भी काठक ग्रन्थमें पठित होनेसे एक काठऊ संज्ञा होती है। 

अथोच्येत--संजशेकत्वाद्विय्रेकत्वमत्र न्याय्यमुद्गीथविये त्युभयत्राप्येका संज्षेति- 
तदपि नोपपद्यते, उक्त हछोतत्‌-“न वा प्रकरणभेदास्परोवरीयस्त्वादिवत्‌' (ब्रह्मपघूत्र ३१३७) इति । 
तदेव चात्र न्याय्यतरं श्रत्यक्षरानुगतं हि तत्संज्षेकत्वं तु श्रत्यक्षरबाह्यमुद्गीथदाब्दमात्र 

प्रयोगालोकिकेव्यंचहतृभिरुपचय॑ते। अस्ति चेतत्संज्षेकत्वं प्रसिद्धभ्रेदेष्वपि परोवरी- 
यरत्वाय्पासनेषृद्गीथविदयेति। तथा प्रसिद्धभेदानामप्यग्निहोत्रदशंपूर्णमासादीनां 
काठकेकग्रन्थपरिपठितानां काठकसंशेकत्वं दृश्यते, तथेहापि भविष्यति । यत्र तु नास्ति 
कश्चिदेवंजञातीयको भेद्हेतुस्तत्र भवतु संज्ञेकत्वाहि येकत्वम--यथा संवर्गंविद्यादिषु ॥८॥ 
( ४ व्याप्त्यधिकरणम्‌ । खू० ९ ) 
व्याप्तेश्व समजसम्‌ ॥ ९ ॥ 

पदच्छेदू--व्याप्ते,, च, समउजसम्‌ । 

सूतन्नार्थ--( व्याप्त: ) ऋक, यजु और साममें ३*कारकी व्याप्ति है, अतः किस 3>कारकी 
उपासना करनी चाहिए, ऐसी जिज्ञासा होनेपर “उद्गीथावयव <“कारकी” इस प्रकार उद्गीथ 
3>कारका विशेषण है, ( समञजंसम्‌ं ) यही पक्ष दोष रहित है । “च' दाब्द तु शब्दके अर्थमें है, अतः 
अध्यास, अपवाद ओर ऐक्य पक्षका निरास होता है । 

“ओमित्येतदक्षरप्ुद्गीथ हुपासीत' (छा० १।३।१) इत्यत्राक्षरोद्‌्गीथशब्द्यो!ः सामानाधि 
करण्ये श्रयमाणे5ध्यासापवादेकत्वविशेषणपक्षाणां प्रतिभासनात्कतमो5त्र पक्षों न्‍्यायय 


.._ यदि ऐसा कहा जाय कि संज्ञाके एकत्वसे विद्याका एकत्व यहाँ उचित है, क्योंकि उमयत्र 
'उद्गीथ विद्या' इस प्रकार एक संज्ञा है। वह मी युक्त नहीं है, कारण कि इसका “न वा प्रकरण- 
भेदात्‌०' इस सूत्रमें निणय किया गया है । वही यहाँ प्रकृतमें युक्ततर है, क्योंकि वह श्रुतिके अक्षरोंसे 
अनुगत है, ओर संज्ञा एकत्व तो श्रुतिके अक्षरोंसे बाह्य है, उद्गीथ शब्दमात्रके प्रयोगसे व्यवहार 
करनेवाले लोकिक उसका उपचार करते हैं। इस प्रकार प्रसिद्ध भेदवाली परोवरीयस्त्व आदि उपा- 
सनाओंमें 'उदगीथविद्या' इस प्रकार यह संज्ञा एकत्व है। और एक ही काठक ग्रन्थमें पठित प्रसिद्ध 
भेदवाले अग्निहोत्र, दर्श, पू्णणास आदिका भी काठक एक संज्ञात्व देखनेमें आता है, वसे यहाँ भी 


होना चाहिए। परन्तु जहाँ इस प्रकारका कोई भेंदका हेतु नहीं है वहाँ संज्ञाके एकत्वसे विद्याका 
एकत्व हो, जसे संवर्ग विद्या आदिमें होता है ॥ ८ ॥ 


“ओमिल्येतदु०' ( इस उद्गोथावयव 5 अक्षरकी उपासना करनी चाहिए ) यहाँ अक्षर और 
उद्गीथ शब्दका सामानाधिकरण्य श्रयमाण होनेपर अध्यास, अपवाद, एकत्व और विशेषण इन पक्षोंका 
प्रतिमास होनेसे इनमें कौन-सा पक्ष उचित है, यह विचार होता है। उनमें-दो वस्तुओंमें एक 

सत्यानन्दी-दौपिका 
भेद है, वच्चे ही वाजसनेयक्र और छान्दोग्यमें समान जातीय विद्याका भी विधानभेदसे भेद ही है ॥ ७॥ 

# 3 अक्षर और उदगीथके सामानाधिकरण्वको इस अधिकरणका विषय बनाकर “ओमि- 

स्येतद' इत्यादिसे संशय कहते हैं। सामानाधिकरण्य अध्यास, अपवाद, एकतल्व और विशेषण-विशेष्य 
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स्यादिति विचारः | तत्राध्यासो नाम-द्योबस्तुनोर निवर्तितायामेवान्यतरबुद्धावन्यत र बु 
द्धिध्यस्थते, यस्मिन्नितरबुद्धिरध्यस्यते पनुवर्वत एव तस्मिस्तद्बुद्धिरध्यस्तेतरबुद्धावपि। 
यथा नाम्नि ब्रह्मबुद्धावध्यस्यमानायामप्यनुवर्तत एवं नामबुद्धिन तप्रह्मबुद्धथा निवतंते । 
यथा वा प्रतिमादिषु विष्ण्वादिवुद्धयध्यासः। एवमिहाप्यक्षर उद्गीथबुद्धिरध्यस्येत, 
उदगीथे वा5क्षरबुद्धिरेिति। अपवादो नाम>-यत्र कंस्मिश्रिद्वस्तुनि पृवनिविशयां 
मिथ्याव॒ुद्धों निश्चितायां पश्चादुपजायमाना यथार्था बुद्धिः पूवनिविष्ञाया मिथ्याबरुद्धें- 
निवरतिका भवति । यथा देहेन्द्रियसंघ/ते आत्मब॒द्धिरात्मन्येवात्मव॒ द्धथा पश्चाद्भाविन्या 
'तत्तमसि' ( छा० ६।८।७ ) इत्यनया यथार्थ॑वुद्धया निवत्यते । यथा या दिग्थ्रान्तिबुद्धिदि- 
ग्याथात्म्यवुद्धथा निवत्यंते | एवमिहाप्यक्षरवु दयोदगीथवु द्धिद्दिवत्यंत, उद्गीथवबुद्धया 
वाउक्षरवुद्धिरिति । #& एकत्वं त्वक्षरोद्गीथशब्दयोरनतिरिक्ताथ्थंवृत्तित्वमू-- यथा 
द्विजोत्तमों ब्राह्मणो भूमिदेव इंति। विशेषण पुनः सर्वेवेदब्यापिन ओमित्येतस्याक्षरस्थ 
ग्रहणप्रसज़् औद्माजविशेषस्य समपंणम--यथा नील यदु/पर्ल तदानयेति । एवमिहा- 
प्युदूगीथो य *“कारस्तमुपासीतेति । एब्मेतस्मिन्साम्रानाधिकरण्यवाक्ये विम॒श्यमान 
पते पक्षाः प्रतिभान्ति,तत्रान्यतमनिर्धारणकारणाभावादनिर्धा रणप्राप्ताविदमुच्यते -व्यापे श्र 
वस्तुकी बुद्धिके निवृत्त हुए विना ही दूसरी बुद्धि अध्यस्त हो वह अध्यास है, जिसमें अन्य बुद्धि 
अध्यस्त होती है उसमें अन्य बुद्धिके अध्यस्त होनेपर उस वस्तुकी बुद्धि अनुवृत्त होती है। जंसे नाममें 
ब्रह्मबुद्धिका अध्यास होनेपर मी नामबुद्धि अनुवृत्त होती ही है वह ब्रह्मबुद्धिति निवृत्त नहीं होती । 
अथवा जेसे प्रतिमा आदिमें विष्णु आदि बुद्धिका अध्यास होता है वह विष्णु आदि बुद्धिसे निवत्त नहों 


होतो । वसे प्रकृतमें मी अक्षरमें उद्गीथ बुद्धिका अध्यास है अथवा उद््‌गीथमें अक्षर बुद्धिका अध्यास 
है । जहाँ किसी वस्तुमें पृव निविष्ट मिथ्याबुद्धिका निर्चय होनेपर पश्चात्‌ उत्पन्न होनेवाली यथाथ 


बुद्धि पुव निविष्ट मिथ्याबुद्धिकी निदतक होती है वह अपवाद है। जंसे देह, इन्द्रिय संघातमें आत्म- 
बुद्धि 'तत्तमसि” इससे अनन्तर उत्पन्न होनेवाली आत्मामें ही आत्मबुद्धि इस अन्य यथार्थ बुद्धिसे 
निवृत्त हो जाती है । अथवा जसे दिश्याकी भ्रान्ति बुद्धि दिशाकी यथार्थ बुद्धिसे निवत्त हो जाती है, 
वसे ही यहाँपर मी अक्षर बुद्धिसे उदगीथ बुद्धि निवृत्त हो जाती है अथवा उदगीय बुद्धिश्ने अक्षर बुद्धि 
निवत्त हो जाती है। एकत्व तो अक्षर और उदगीथ शब्दके अभिन्न अथंमें वत्तित्व है, जसे द्विजोत्तम 
ब्राह्मण और भमिदेव। विशेषण---यह उद्गीय विशेषण सब वेदव्यापी 5 इस अक्षरके ग्रहणके 


संग्में <द्गाताके कर्म विशेषका समपण करता है। जसे नील जो उत्पल उसे ले आओ अर्थात्‌ 
नीलगुण विशिष्ट कमल ले आओ, वे यहाँ भी उदगीथ जो ओंकार उसकी उपासना करनी चाहिए । 


इसप्रकार इस सामानाधिकरण्य वाक्यका विचार करनेपर ये पक्ष प्रतीत होते हैं। उनमें किसी एकके 


निर्धारण कारणके न होनेसे अनिर्धारण प्राप्त होनेपर, सिद्धान्ती यह कहते हैं--व्याप्तेश्न॒ समझ्षसम 
च' शब्द तु शब्दके स्थानमें है, और तीनों पक्षोंकी व्यावत्ति ,प्रयोगनवाला है। इसलिए यहाँ तीनों 


सत्यानन्दी-दी पिका 


मावमें होता है। “भेदबुद्धिपुवकाभेदारोप अध्यासः: ( भेदबुद्धि पृुवक अभेदका आरोप अध्यास है )' 
जसे 'सिंहों माणवकः:” 'माणवक सिंह है, माणवकमें माणवकत्व बुद्धिके निवत्त न होते हुए भी उसमें 


सिहबुद्धिसे सिहशव्दका प्रयोग होता है। जसे यहाँ अध्यासमें सामानाधिकरण्य है, बसे ही प्रक्ृतमें 
भी होना चाहिए 


* सिद्धान्ती--जिस उद्गीथबुद्धिका ओंकारमें आरोप किया जाता है, उस उद्गीयथ अथके 


वाचक उद्गीथदब्दकी ओंकारमें लक्षणा प्रसक्त होगी अर्थात्‌ उस उद्गीोथशब्दका लक्षणावत्तिसे ओंकार- 
रूप लक्ष्याथ मानना पड़ेगा, क्योंकि ओंकारमें उद्गीथबुद्धिका विषयत्व गौणरूपसे प्रतिपादित है। तथा 


अधि० ४ खू० ९] भषाजुवाद-सत्यानन्दो-दीपिकासांद्दत ददे१्‌ 


समअ्रसमिति | चशब्दोषयं तुशब्दस्थाननिवेशी पक्षत्रयव्यावतंनप्रयोजनः | तदिह' त्रयः 
पक्षाः सावद्या इति पयुदस्यन्ते । विशेषणपक्ष एवेको निरवद्य इत्युपादीयते । तन्नाध्यासे 
तावया वुद्धिरितरत्राध्यस्यते तच्छब्द्स्य लक्षणावृत्तित्वं प्रसज्येत तत्फर्ू च कब्प्येत । 
श्रयत एवं फलम्‌ आपयिता ह वे कामानां सवति' (छा० १।१।७ ) इत्यादीति चेत्‌-न, 
तस्यान्यफलत्वात्‌ । आप्त्यादिदष्टिफलं द्वि तन्नोद्गीथाध्यासलफलम्‌ । अपवादेषपि समानः 
फलाभावः:, मिथ्याज्ञाननिषृत्तिः फलमिति चेत्‌--न, पुरुषार्थोष्योगानवगमात्‌ । नच 
कदाचिदप्यों कारादो कार बुद्धिनिवर्तते, उद्‌्गीथाद्वोद्गोथवुद्धि' । न चेदं वाक्य वस्तु- 
तक्त्यप्रतिपादनपरम्‌ , उपालनाविधिपरत्वात्‌ । $ नाप्येकत्वपक्षः संगच्छते, निष्प्रयोजन्‌ 
हि तदा शब्दद्योछरणं स्यात्‌, एकेनेव विवक्षितार्थलमपंणात्‌। नच होत्रविषय 
आध्वयवविषये वा5क्षर ओकारदब्दवाच्य उद्गीथशब्दप्रसिद्धिरंस्ति । नापि सकलायां 
साम्नो छद्वितीयायां भक्ताबुद्गीथशब्दवाच्यायामोंकार शब्दप्रसिद्धियंनानतिरिक्ताथता 
स्थात्‌ | परिशेषाद्विशेषणपक्षः परिशह्यते | व्याप्तेः सववेदसाधारण्यात्‌ । सर्वव्याप्यक्षर- 
मिह मा प्रस|ज्जीत्यत उद्गीथशब्देनाक्षरं विशेष्यते। कं नाम ? उद्गीथावयवभूत 
ओकारो गृह्यतति, नन्‍्वस्मिन्नपि पक्षे समाना लक्षणा, उद्गीथद्दस्यथावयचल- 
पक्ष सदोष हैं, इससे वे पयुंदस्त हैं। केवल एक विशेषण पक्ष ही निर्दोष है, अतः उसका ग्रहण 
किया जाता है। उनमेंसे प्रथम अध्यासमें तो जो बुद्धि अन्यत्र अध्यस्त होती है, उस दब्दकी लक्षगा- 
वृत्ति प्रसक्त होगी और उच्चके फन्नकी कल्पना करनी पड़ेगो। यदि कहो कि “आपयिता ह०! ( वह 
यजमानकी कामनाओंको प्राप्त करानेवाला होता है ) इत्यादि फहू श्रुति है, तो यह युक्त नहीं है, 
क्योंकि उसका अन्य फल है अर्थात वह अन्यका फल है। आपधि आदिरूपसे ओंकारकी दृष्टिका फल 
है उद्गीथके अध्यासका फल नहों है। अपवादमें मी फलका अमाव समात है। यदि कहो कि मिथ्या- 
ज्ञानकी निवृत्ति उसका फड है, तो यह ठोक नहीं है, क्योंकि उसका पुरुषाथेरूप फल उपोयोग ज्ञाठ 
नहों होता और कमी भी ओंकारसे ओंकार बुद्धि और उद्गीथसे उद्‌्गीथ बुद्धि निवृत्त नहीं होती, यह 
वाक्य [ ओमिस्येतदक्षपुद्गीयमुपासीत ] वस्तुतत्त्व प्रतिपादन परक भी नहीं है, कारण कि वह 
उपासना विधि परक है । इसीप्रकार एकत्व पक्ष भी संगत नहीं है, क्योंकि उस पक्षमें दो वार शब्दका 
उच्चारण निरथंक होगा । एक हो वार उच्चारणसे विवक्षितार्थं समपित हो जाता है। हौत्रविषदक 
अयवा आध्वयविषयक ओंकारशब्दधाच्य अक्षरमें मी उदगोथशव्दक्की प्रसिद्धि नहीं है। और 
सामकी उद्गीथशब्दवाच्य सम्पूर्ण दूसरी भक्ति-मागमें भी ब्लोंकारशब्दकी प्रसिद्धि नहीं है, जिससे 
उसमें एकाथंत्व हो । अतः परिशेषसे विशेषणपक्ष ही परिगृहीत होता है, क्‍योंकि ओोंकारकी व्याप्ति 
सववेदसाधारण-सभान है,। स्वेव्यापी ३» अक्षर यहाँ प्रसक्त न हो, अतः उद्गोथ शब्दसे 35 
अक्षर यहाँ विशेषित किया जाता है, किसप्रकार उदगीथके अवयवभूत ओंकारका प्रकृतमें ग्रहण किया 
सत्यानन्दी-दीपिका 

सम्बन्ध भी असिद्ध होनेसे कल्पनीय होगा, इससे प्रतीकोपासनाका फू भी कल्पनीय होगा, अतः 
ग्रोरव है। यदि कहो कि “आपयिता ह बे कामनां भवति' इस श्रुतिमें फलका श्रवण है ? तो यह फल 
अध्यासका नहीं है, किन्तु उपासनाका है। इसीप्रकार अध्यासके समान अपवादका सो फल नहीं है । 

# जसे पटके अवयवों अथवा ग्रामके अवयवरूप कुछ घरोंके जरू जानेपर पट जल गया, 
ग्राम जल गया, ऐसा व्यवहार लोकमें प्रसिद्ध है। इसप्रकार सव वंदव्यापी 5» कारका निराकरण 


कर उद्गीथके अवयवरूप 35 कारमें प्राणदष्टि विधानके लिए विशेषण ही यक्त है, क्‍योंकि इसमें 
कल्यता लाघव है । इससे विशेषण पक्ष निर्दोष है ॥ ९ ॥। 


देदेश ब्रह्मसत्र-शाइरभाष्य [ आ० ३ पा० ३ 


क्षणार्थत्वात्‌ । सत्यमेवमेतत्‌ , लक्षणयामपि तु संनिकर्षविप्रकर्षो भवत एवं । अध्यास- 
पक्षे हार्थान्तरबु द्धिरर्थान्तरे निक्षिप्यत इति विप्रकृष्ट लक्षणा विशेषणपक्षे त्ववयविवच- 
नेन शब्देनावयवः समप्यंत इति संनिकृष्ठा, समुद/येषु हि प्रद्ृत्ताः शब्दा अवयवेष्वपि 
प्रवतंमाना दृष्टाः पठ्ग्रामादिषु । अतश्व व्याप्तेहतोरोमित्येतदक्षरमित्येत स्योद्‌्गीथमित्ये- 
तद्विशेषणमिति समज्जसमेतत्‌ , निरवद्यमित्यथः ॥ ९ ॥ 


( ५ सर्वाभेदाधिकरणम्‌ । सू० १ ०) 


सर्वाभेदादन्यत्रेमे ।। १० ॥ 

पदच्छेदू--सवभिदात्‌, अन्यत्र, इमे । 

सूत्राथं--किसी झाखामें पठित ( इमे ) वसिष्ठत्व आदि ग्रुण ( अन्यत्र ) अन्य शाखामें भी 
गृहीत होते हैं, ( सवरभिदात्‌ ) क्योंकि सब शाखाओंमें प्राणविज्ञानका अभेद है। 

48 वाजिनां छन्दोगानां च प्राणसंवादे श्रेष्ठथगुणान्वितस्य प्राणस्योपास्यत्वम्तुक्तम्‌। 
वागादयो5पि हि तत्र वसिष्ठत्वादिगुणान्विता उक्ताः, ते च गुणाः प्राणे पुनः प्रत्यपिताः- 
“यद्वा अहं वसिष्ठाउस्मि त्वं तद्वधिष्ठोडसि! (बृह० ६।॥।१४) इत्यादिना । अन्येषामपि तु शाखिनां 
कोषीतकिप्रभ्॒तीनां प्राणसंवादेषु “अथातो निःश्रेयसादानमेता ह बे देवता अहंश्रेयसे विवद्मानाः' 
( कौ० २।१४ ) इत्येवंजातीयकेष प्राणस्य श्रेष्ठयमुक्तम, न त्विमे वसिष्ठत्वादयोषपि 
गुणा उक्ता)। तत्र संशयः--किमिमे वसिष्ठत्वादयो गुण कचिदुक्त। अन्यत्राप्यस्ये- 
रज्नुत नास्येरन्निति। तत्र प्राप्त तावन्नास्येरन्निति। कुतः ! पएवंशब्दसंयोगात्‌ | 


जाय [ इस अभिप्रायसे ] परन्तु इस पक्षमें मी लक्षणाका प्रसंग समान है, कारण कि उद्गीथशब्दका 
अवयव अथ लक्षण[से होता है। यह सत्य है, परन्तु लक्षणामें मी तो संनिकष ओर विप्रकष होता 
हो है । अध्यास-पक्षमें अग्य अथ विषयक बुद्धि दूसरे अथ्में प्रक्षिप्त होती है, अतः विप्रकृष्ट लक्षाणा है, 
विदेषणपक्ष में तो अवयवी वाचक झहाब्दसे अवयव समर्पित होता है, इससे संनिकृष्ट लक्षणा है। 
समुदायोंमें प्रवत्त शब्द अवयवोंमें मी प्रवत्त होते देखे जाते हैं। जेब्वे पट, ग्राम अदिमें । इसलिए 


व्याप्ति हेतुसे ४” इस अक्षरका 'उद्गोथ' यह विशेषण है, इसप्रकार यह समञ्जस-निर्दोष है, 
ऐसा अथ है॥ ९॥ 


वाजसनेयी और छान्दोगोंके प्राणसंवादमें श्रेष्ठत्वगुणसे युक्त प्राणको उपास्य कहा गया है, और 
उसमें वागू आदि भी वसिष्ठत्व आदि गुणोंसे युक्त कहे गये हैं। और वे गुण 'यद्वा अहं०' ( में जो 
प्रतिष्ठा है, सो तुम ही उस प्रतिष्ठासे युक्त हो, ऐसा नेत्रने कहा ) इत्यादिसे पुनः प्राणमें प्रत्यपित 
किये गये हैं। और कौषीतकी आदि अन्य शाखावालोंने मी तो 'अथातो निःश्रेयसादानमेता०” (अब. 
श्रेष्ठताका निर्धारण होता है ये देवता अपनी श्रेष्ठताके लिए विवाद करते हुए) इसप्रकारके प्राणसंवादों- 
में प्राणको श्रेष्ठ कहा है । परन्तु ये वर्धिष्ठत्द. आदि गुण नहीं कहे गये हैं। वहाँ संशय होता है कि 
झिसी शाखामें कहे गये ये वसिष्ठत्व थ्यादि गुण क्या वे अन्य शाखामें भी लिये जाते हैं अथवा नहीं लिये 
जाते १ नहीं लिये जाते, ऐसा वहाँ प्राप्त होता है। किससे ? इससे कि “एवं शब्दका संयोग है । 
'अथो य एवं विद्वान०! (प्राण श्रेष्ठ है, इसप्रकार जाननेवाला जो विद्वान प्राणमें निःश्रेयसकों जानेकर 

सत्यानन्दी-दीपिका 

९9 विषय समझानेके लिए वाजसनेयी और छान्दोग उमय सम्मत्‌ अर्थ 'चाजिनां' इत्यादिसे 
कहते हैं । वाणी वसिष्ठत्व गुणवाली है, क्योंकि वाग्मी लोकमें सुखपृवक निवासका दरन है, नेत्र 
प्रतिष्ठा गुणब्वे युक्त हैं, क्योंकि नेत्रवालोंकी पाद प्रतिष्ठा देखनेमें आती है। श्रोत्र सम्पद्‌ गुण विशिष्ट 


अधि० ५ खु० १० ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित द्द्रे 


'अथो य एवं विद्वान्ध्राणे निःश्रेयसं विदित्वा' ( कौ० २।१४ ) इति तत्र तत्रेबंशब्देन वें बस्तु- 
निवेधते | एवंशब्दश्व संनिहितावलम्बनो न शाखान्तरपरिपठितमेवंजातीयक॑ गुणजातं 
शकक्‍्नोति निवेदयितुम्‌। तस्मात्स्वप्रकरणस्थेरेव गुणेनिराकाह्नत्वमिति। # एवं प्राप्त 
प्रत्याह-अस्येर ज्षिमे गुणाः कचिद॒क्ता वसिष्ठत्वादयोउन्यत्रापि। कुतः ?. सर्वासेदात्‌ । 
सर्वत्रेव हि तदेवेक॑ प्राणविज्ञानमभिन्नें प्रत्यभिज्ञायते, प्राणसंवादादिसारूप्यात्‌ । अभेदे 
च विज्ञानस्य कथमिमे गुण: क्चिदुक्ता अन्यत्र नास्येरन्‌ ? नन्‍वेवंदब्दस्तत्र तज्न भेदेने- 
वंजातीयक गुणजातं वेद्त्वाय समर्पयतीत्युक्तम। अत्रोच्यते-यद्यपि कोषीतकिब्राह्मणग- 
तेनेवंशब्देन वाजसनेयिब्राह्मणगतं गुणजञातमसंशब्दितमसंनिहितत्वात्तथापि तस्थमिन्नेव 
विज्ञाने वाज्ञ सने पिब्राह्मणगततेनेवंशब्देन तत्संशब्दितमिति न परशाखागतमप्यमिन्नवि 
ज्ञानावबद्ध गुणज्ञातं स्वशाखागतादिशिष्यते। न चर्च सति श्रतहानिरश्रतकल्पना वा 
भवति । एकस्यामपि हि शाखायां श्रुता गुणाः श्रता एव सवत्र भवल्ति, गुणवतो भेदा- 
भावात्‌ । नहि देवदत्तः शोर्यादिगुणत्वेन स्वदेशे प्रसिद्धो देशान्तरं गतस्तद्देइ्येरविभा 
वितशोर्पादिगुणो *प्यतद्गुणो भवति। यथा च तत्र परिचयविशेषाद्देशान्तरे<पि 
देवदत्तगुणा विभाव्यन्ते। एवमभियोगविशेषाच्छाखान्तरे5प्युपास्या गुणा! शाखान्तरे 
श्रेष्ठ होता है) इसप्रकार तत्‌-तत्‌ स्थलोंमें 'एवं' शब्दसे वेद्य वस्तु निवेदित की जाती है और संनिहिता- 
वलम्बी "एवं! शब्द अन्य शाखाओंमें पठित इसप्रकारफे गुण समृूहका निवेदत नहीं कर सकता 
इसलिए अपने प्रकरणमें स्थित गुणोंसे ही निराकांक्षता है। सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर कहते हैं-. 
कहींपर उक्त ये वसिष्ठत्व आदि गण अन्यश्ाखामें मी गृहीत होते हैं, किससे ? इससे कि सर्वत्र 
अभेंद है। सभी शाखाओंमें वही- एक अभिन्न प्राणविज्ञान प्रत्यभिज्ञात होता है, क्योंकि प्राण- 
संवाद आदि समान है। विज्ञानका अभेद होनेपर किसो शाखामें कहे गये ये गुण अन्य दाखाओंमें 
क्यों नहीं लिये जायेंगे । परन्तु ऐंता कहा गया कि एवं” दछब्द तत-तत्‌ स्थलरूमें इसप्रकारके गुण 


समूहका भेदरूपसे वेद्यत्वके लिए समपंण करता है । सि०-इसपर कहते हैं-यत्यपि कौषीतंकिब्राह्मण गत 
'एवं' दब्दसे वाजसनेयी ब्राह्मणगत गुण समुदाय प्रतिपादित नहीं हैं, क्योंकि वे गुण असंनिहित हैं, 


तथापि उसी विज्ञानमें वाजसनेयी ब्राह्मणगगत “एवं” शब्दसे वे गुणसमूह प्रतिपादित हैं। इसलिए 
अभिन्न विज्ञानसे अवबद्ध-सम्बद्ध अन्य शाखागत भी गुण समुदाय अउने शाखागत गुण समूहसे भिन्न नहीं 
होते ओर ऐसा होनेपर श्रुतहहानि अथवा अश्रुत कल्पना भी नहीं होती । एक शाखामें भी श्रुठ गुण 
सवंत्र ही श्रुत होते हैं, क्योंकि गुणवान्‌॒के भेदका अभाव है। अपने देशमें शौय आदि गुणरूपसे 
प्रसिद्ध देवदत्त अन्य देशरमें गया हो उस देशवासियों द्वारा उसके थोय आदि गुण अज्ञात 
होनेपर भी वह उन गुणोंसे रहित नहीं होता, ओर जैसे परिचय विशेषसे वहाँ अन्यदेशमे भी देवदत्त 
सत्यानन्दी-दीपिक 

हैं, क्योंकि श्रोत्रवालोंको ही श्रवण करनेसे सब शास्त्रीय अर्थोकी सम्पत्ति होती है, मन आयतन गुण 
युक्त है, क्योंकि वह वृत्तिद्वारा सब भोग्य पदार्थोका आश्रय है, वे गुण गुणीकी श्रेष्ठताका निश्चय कर 

ग आदिसे प्राणमें ही अपित किये गये हैं, ऐसा दोनों शाखाओंमें सम्मत अथ है। अब इस 


अंधिकरणका “अन्येषाम' इत्यादिसे विषय कहते हैं। यहाँपर गुणोंका अनुपसंहार पृव॑प्रक्षका. और और 
उपसंहार सिद्धान्तका फल है। 


& “कौषीतकिश्रुतिस्थ प्राणः, वसिष्ठस्वादिगुणकः, श्रेष्ठणाणव्वात्‌ , वाजिश्र तिस्थप्राणवत्‌” 
( कोषीतकी श्रुतिमें स्थित प्राण वसिष्ठत्व आदि गुणवाला है, श्रष्ठ प्राण होनेसे, वाजिश्रतिस्थ प्राणके 


समान ) इसप्रकार अश्नुत गुणोंका अनुमान होनेपर श्रुतकी हानि नहीं है और अश्वुतकी कल्पना भी 
नहीं है, क्योंकि कोई विरोध नहीं है । इसको “न चबंसति' इत्यादिसे स्पष्ट करते हैं ॥ १० ॥ 


६६७ ब्रक्मसत्र-शाइरभाष्य [ आअ० ३ पा० ३ 


धप्यस्येरन्‌। तस्मादेकप्रधानसंबद्धा धर्मा एकत्राप्युच्यमानाः सर्वत्रेवोपसंहर्तव्या इति । 
( ६ आनन्दाद्यधिकरणम्‌। रू० ११-१३ ) 
आनन्दादयः प्रधानस्य || ११॥ 

पद्च्छेदू--आनन्दादग्र:, प्रधानस्य । 

सूत्रार्थ--( प्रधानस्य ) ब्रह्मके ( आनन्दादयः ) आनन्दत्व-आदि धर्मोका सवंत्र उपसंहार 
होना चाहिए, क्योंकि सब शाखाओं में वेद्य ब्रह्म एक है । 

& ब्रह्मस्वरूपप्रतिपादनपरासु अ्रतिष्वानन्दरूपत्व॑ विज्ञानघनत्वं सगंगतत्वं सर्घा 
व्मत्वमित्येवंजातीयका बह्मणो धर्माः कचित्केचिच्छयन्ते। तेषु संशयः-किमानन्दादयो 
ब्रह्मधर्मा यत्र यावन्तः श्रयन्ते तावन्‍त एव तत्न प्रतिपत्तव्याः, कि वा सब सर्वत्रेति | तत्र 
यथाश्रतिविभागं घम्मप्रतिपत्ती प्राप्तायामिदमुच्यते-आनन्दादयः प्रधानस्य बह्मणो धर्मा 
सब सवत्र प्रतिपत्तव्याः। कस्मात्‌ ? सर्वाभेदादेव | सवत्र हि तदेवक्र प्रधान विशेष्यं 
ब्रह्म न भिद्यते । तस्मात्सावत्रिकत्व॑ ब्रह्मधर्माणाम, तेनेव पूर्वाधिकरणोद्तिन देवदत्त- 
शोर्यादिनिदशनेन ॥ ११ ॥ 


ननन्‍्वेवं सति प्रियशिरस्त्वादयो5पि धर्मा!' सब सचत्र संकयरन। तथाहि-- 
तेत्तिरीयक आनन्दमयपात्मान प्रक्रस्याम्नायते-तस्य प्रियसेव शिरः । मोदो दक्षिणः पक्षः। 
प्रमोद उत्तरः पक्ष: । आनन्द आत्मा | बह्म पुच्छ प्रतिष्ठा' ( ते० २५ ) इति | अत उत्तरं पठति- 


के गुण अवभासित होते हैं, वंसे ही सम्बन्ध विशेषसे अन्य शाखाके उपास्य . गुण भी दूसरी शाखामें 
लिये जाते हैं। इसलिए एक शाखामें कहे हुए एक प्रधानके साथ सम्बद्ध धर्मोका सभी द्याखाओंमें 
उपसंहार होना चाहिए ॥ १० ॥ 

ब्रह्मस्वछूपका प्रतिपादन करनेवाली श्रुतियोंमें आदन्दरूपत्व, निज्ञानघनत्व, स्वंगतत्व ओर 
सर्वात्मत्व इसप्रका रफे ब्रह्मके धर्म कहीं पर कोई सुने जाते हैं। उनमें संशय होता है--क्या ब्रह्म के 
आनन्द आदि धम जहाँ जितने सुने जाते हैं उतने ही वहाँ प्रतिपततव्य हैं अथवा सबकी सतवत्र प्रति- 
पत्ति होनी चाहिए ? श्रतिविमाग के अनुसार धर्मोंकी प्रतिपत्ति प्राप्त होनेपर यह कहते हैं --प्रधानमृत 
ब्रह्मके आनन्द आदि सब धमं सवंत्र जानने चाहिए, किससे ? सबके साथ अभेद होनेसे ही । वही एक 
प्रधान विशेष्य ब्रह्म सवंत्र मिन्न नहीं है। इसलिए पूर्वाधिकरणमें उक्त उसी देवदत्तके शोये आदि 
दृष्टन्तसे ब्रह्मके धर्म सावंत्रिक हैं ॥ ११ ॥ द 

परन्तु ऐसा होनेपर प्रियशिरस्त्व आदि सब धर्म भी सबंत्र संगृहीत होंगे, क्‍योंकि तैत्तिरीयकमें 
आनन्दमय आत्माका उपक्रम कर 'तस्थ प्रियमेव शिरः०” (उस आनन्दमय आात्माका प्रियं ही शिर है, 
मोद दक्षिण पक्ष है, प्रमोद उत्तर पक्ष है, आनन्द आत्मा है और ब्रह्म पुच्छ-प्रतिष्ठा है ) ऐसी श्रुति 
है, इससे उत्तर कहते हैं--- द 

सत्यानन्दी-दीपिका 
'आनन्दो ब्रह्म' इसप्रकार ब्रह्यके साथ सामानाधिकरण्यसे पठित वे आनन्द आदि पद 

जड़त्व, दु।खत्व, मिथ्यात्व आदि ब्रह्ममें कल्पित विरुद्ध धर्मोकी निवृत्ति द्वारा अखण्ड अद्यय ब्रह्मका 
लक्षणासे बोध कराते हैं, इसलिए व्यथ॑ नहों हैं । “सच्चिदानन्द अद्वय निविशेष ब्रह्म मैं है! ऐसा बिशेष 
ज्ञान जितने पदोंसे संमव हो उतने पदोंका उपसंहार युक्त है, अतः ब्रह्मके आनन्दत्व आदि सभी धर्मों 
का सब शाखाओंमें उपसंहार होना चाहिए ॥ ११॥ 


अधि० ६ र््‌ू० १२ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दौपिकासहित द्द्५ 


प्रियशिरस्त्वाद्रप्राप्तिरिपवयापचयो हि भेदे ॥ १२॥ 


पदच्छेदू---प्रियशिरस्त्वाद्यप्राप्ति, उपचयापचयौ, हि, भेदे । 

सूत्राथ--एक शाखामें श्रुत ( प्रियशिरस्त्वाय्यप्राप्तिः ) प्रियशिरंस्त्वादि धर्मोकी सवंत्र प्राप्ति 
नहीं है, ( हि ) क्योंकि प्रिय, मोद, प्रमोद और आनन्द ये परस्परकी और अन्य भोक्ताकी अपेक्षासे 
( उपचयापचयो ) वृद्धि और हासरूपसे उपलब्ध होते हैं, ये ( भेदे ) भेदमें ही हो सकते हैं, ब्रह्म 
तो एक है, अत! उसके धर्म नहों हो सकते । 

प्रियशिरस्त्वादीनां धर्माणां तेक्तिरियक आम्नातानां नास्त्यन्यत्र प्राप्तिः। यत्का- 
'रणं प्रियं मोद्‌ः प्रमोद आनन्द इत्येते परस्परापेक्षया भोकत्रन्तरापेक्षया चोपचितापच्ित- 
रूपा उपलभ्यन्ते । उपचयापचयों च सति भेदे संभवतः, निभंद॑ तु ब्रह्म 'एकमेवाद्ितीयम्‌ 
( छा० ६२।१ ) इत्यादिश्रुतिभ्यः। न चेते प्रियशिरस्त्वादयों अह्मधर्मा), कोशधघर्मास्त्वेत 
इत्युपद्श्मस्मासिः 'भानन्दमयोउभ्यासात्‌' ( ब्रह्मंसूच्न ११।१२ ) दत्यत्र। अपि च परस्मि- 
नत्रह्मणि चित्तावतारोपायमात्रत्वेनेते परिकव्प्यन्ते, न द्रश्व्यत्वेन। एवमपि खुतरामन्यत्रा- 
प्राप्ति: प्रियशिरस्त्वांदीनाम । ब्रह्मघर्मास्त्वेतान्कृत्वा न्यायमात्रमिद्माचायण प्रदृशितम्‌: 
प्रियशिरस्त्वाद्यप्राप्तिरिति । स च न्यायो5न्येषु निश्चितेषु त्रह्मधमषृपासनायोपद्श्यमाने षु 
नेतव्यः संयद्वामादिषु सत्यकामादिषु च। तेषु हि सखत्यप्युपास्यस्य ब्रह्मण एकत्वे, 
प्रक्ममेदादुपासनाभेदे सति, नान्‍्योन्यधर्माणामन्योन्यत्र प्राप्तिः। यथा च हे नार्यावेक॑ 
नपतिमुपासाते--छल्रेणान्या चामरेणान्या, तत्रोपास्येकत्वे प्युपासनाभेदों धमंव्यवस्था 
च भवति--एवमिदहापीति। उपचितापचितगुणत्वं हि सति भेदव्यवहारे सगुणे ब्रह्मण्युप- 
पद्यते, न निश्ुंंणे परस्मिन्त्रझ्णि । अतो न सत्यकामत्वादीनां धर्माणां कचिच्छुतानां 
सर्वत्र प्राप्तिरित्यर्थ: ॥ ११॥ 

इतरे त्वथेसामान्यात्‌ ॥ १३॥ 
पदच्छेद--इतरे, तु, अथंसामान्यात्‌ । 
तैत्तिरीयकर्में पठित प्रियशिरस्त्वादि धर्मोकी अन्यत्र प्राप्ति नहीं है, क्योंकि प्रिय, मोद, प्रमोद 

ओर आनन्द ये परस्परकी और अन्य मोक्ताकी अपेक्षासे उपचित ( वृद्धि ) और अपचित ( हास ) 
रूपये उपलब्ध होते हैं और उपचय और अपचय भेदके होनेपर संभव हैं । किन्तु ब्रह्म तो “एकमेवा- 
द्वितीयम' ( एक हो अद्वितीय है ) इत्यादि श्रूतियोंस भेद रहित ज्ञात होता है। और ये प्रियशिर- 
स्त्वादि ब्रह्मफे धर्म नहीं हैं, किन्तु ये कोशोंके धर्म हैं। ऐसा हम “आनन्दमयो<भ्यासात्‌” इस सृूत्रमें 
कह चुके हैं। परत्रह्ममें चित्तकी अवस्थितिके साधनमात्ररूपसे परिकल्पितं किये गये हैं, द्रष्टप्ररुपसे 
नहीं । इसप्रकार भी प्रियशिररत्व आदिकी सुतरां अन्य शाखामें अप्राप्ति है । इन प्रियशिरस्त्व आदिको 
ब्रद्यके धम मानकर प्रियशिरस्त्व आदिकी अप्राप्ति है, यह न्यायमात्र आचायेने प्रदर्शित किया है । 
वह न्याय उपासनाके लिए उपदिश्यमान संयद्वामरव आदि और सत्यकामत्व आदि निश्चित ब्रह्मके 
अन्य धर्मोमें लेना चाहिए, क्योंकि उनमें उपास्य ब्रह्मके एक होनेपर भी उपक्रमके भेदसे उपासनाका 
भेद होनेपर अन्योन्य धर्मोक्ी अन्योन्य शाखामें प्राप्ति नहों है। जैसे दो स्त्रियाँ एक राजाकी उपासना- 
सेवा करती हैं, एक छत्रसे और दूसरी चवरसे । उसमें उपास्यके एक होनेपर भी उपासनाका भेद 
ओर घमकी व्यवस्था होती है, वेंसे यहाँ भी होना चाहिए। उपचित और अपचित गुणत्व तो भेद 
व्यवहारफे होनेपर सगुण ब्रह्ममें उपंपन्न होता है, निगुण परबरह्ममें नहों। इसलिए किसी शाखामें 
श्रुत सत्यकामत्व आदि धर्मोकी सब शाखाओंमें प्राप्ति नहीं है, ऐसा अथ है ॥ १२॥। 


द्दद्‌ ब्रह्मसत्र-शाक्र भाष्य [ अ० ३ पा० ३ 


सुत्नाथं--( इतरे तु ) आनन्द आदि धर्मोका तो सवंत्र उपसंहार होना चाहिए, ( अथथे- 
सामान्यात्‌ ) क्योंकि प्रतिपाद्य ब्रह्म सबत्र एक है। 

इतरे त्वानन्दादयो धर्मा ब्रह्मस्वरूपप्रतिपाद नायेबोच्यमाना अथसामास्यात्प्रति- 
पायस्य ब्रह्मणो घर्मिण एकत्वात्सवे सर्वत्र प्रतीयेरन्निति वेषस्यम, प्रतिपत्तिमात्र प्रयोजना 
हित इति ॥ १३॥ 

( ७ आध्यानाधिकरणम्‌ | सू०. १४-१५ ) 
आध्यानाय प्रयोजनाभावात्‌ ॥ १४॥ 

पदच्छेदू--आध्यानाय, प्रयोजनाभावात्‌ । _ 

सूुतजाथ-- इखियेभ्यः परा ह्ार्था' इस श्रुतिमें ( आध्यानाय ) आध्यान पू्वक सम्यंग्दशंनके 
लिए पुरुष परत्वसे प्रतिपादित है, अथथं आदि नहीं, ( प्रयोजनाभावात्‌ ) क्योंकि इनके परत्व प्रति- 
पादनमें कोई प्रयोजन नहीं है । 

६8 काठके हि पण्यते--इन्द्रियेभ्यः परा ह्ार्था अथमभ्यश्व परं मनः । मनसस्तु परा बुढ़िः' 
( क० ३।१० ) इत्यारभ्य 'पुरुषान्न परं किंचित्सा काष्टा सा परा गति: ( क० ३।११ ) इति। तत्न 
संशयः--किमिमे सर्व एवार्थाद्यस्ततस्ततः परत्वेन प्रतिपाद्यन्त उत पुरुष एवेभ्यः 
सवभ्यः परः प्रतिपाद्यत इति | तत्र तावत्सवंषामेवैषां परत्वेन प्रतिपादनमिति भवति 
मतिः। तथा हि श्रुयते--इदमस्मात्परमिदमस्मात्परम” इति। ननु बहुष्व्थषु परत्वेन 

परन्तु ब्रह्मस्वरूपका प्रतिपादन करनेके लिए कहे हुए अन्य आनन्द आदि धर्म अथके 
सामान्यसे प्रतिपाद्य धर्मी ब्रहाके एक होनेसे सब सवंत्र प्रतीत होने चाहिए यही वंषम्य है, क्योंकि वे 
ब्रह्मकी प्रतिपत्ति-ज्ञानमात्र प्रयोजनवाले हैं ॥ १३ ॥ 

काठकमें 'इन्द्रियेभ्यः परा०” ( इन्द्रियोंकी अपेक्षा उनके विषय पर-सूक्ष्म अथवा श्रेष्ठ हैं, 
विषयोंसे मन पर है और मनसे बुद्धि पर है ) ऐसा आरम्भकर 'पुरुषान्न०” ( पुरुषसे पर और कुछ 
नहीं है, वही सृक्ष्मत्वकी पराकाष्ठा है, वही परागति-उत्कृष्ट गति है ) इसप्रकार कहा जाता है। यहाँ 
संशय होता है-क्या ये सब अथ आदि तत्‌ ततसे पररूपसे प्रतिपादित हैं अथवा पुरुष ही इन सबसे 


पररूपसे प्रतिपादित है? उसमें इन सबका पररूपसे प्रतिपादन है, ऐसी मति होती है, क्योंकि 'यह 
इससे पर, यह इससे पर” ऐसा श्रुति कहती है। परन्तु बहुत अर्थोंमें पररूपसे प्रतिपादन करना यदि 
अभीष्ट हो तो वाक्य भेद होगा ? यह दोष नहीं है, कारण कि वाक्यके बहुत्वकी उपपत्ति होती है । 
परत्वसे युक्त अनेक विषयोंके प्रतिपादनक्ति लिए ये अनेक ही वाक्य समथ॑ होते हैं। इसलिए इनमें 
प्रत्येकका पररूपसे प्रतिपादन है | सिद्धान्ती-ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैं-इन समीसे पुरुष ही पर- 


सत्यानन्दी-दीपिका 


# संयद्वामत्व आदि धर्मोसे आनन्द आदि भिन्न हैं, क्योंकि इनका केवल ब्रह्माका ज्ञान 
कराना ही प्रयोजन है । अतः सत्य, ज्ञान, आनन्द, आत्मा और ब्रह्म इन शब्दोंका सत्र उपसंहार 
(संग्रह) करना चाहिए। पृवबपक्षमें सत्य आदि पदोंके अनुपसंहारसे वाक्याथंका अनवधारण फल है। 
सिद्धान्तमें तो सत्य आदि पदोंके उपसंहारसे वाक्याथंका अवधारण फल है ॥ १३ ॥ 

# पूवपक्षी--अथ आदियमें भी परत्व मानना चाहिए, क्योंकि इनका ध्यान भी सप्रयोजन है, 
'दशमन्वन्तराणीह. तिष्ठन्तीख्धियचिन्तकाः । मौतिकास्तु शर्त पूर्ण सहस््न॑ त्वभिसानिकाः ॥ 
बौद्धा दशसहस्राणि तिष्ठन्ति विगतज्वराः | पूर्ण शतसहख्॑ तु॒तिष्ठन्व्यव्यक्तचिन्तकाः ॥ 
पुरुष निगुणं प्राप्य कालूसंख्या न॑ विद्यते ।! ( किष्णुपुराण ) ( इन्द्रियोंका ध्यान करनेवाले यहाँ 
दश मन्वन्तर रहते हैं, भौतिक अभिमानके चिन्तक पूर्ण सौ सह मन्वन्तर रहते हैं। बुद्धिके चिन्तक 
दशसहख्र मन्वन्तर कष्ट रहित रहते हैं, अव्यक्तके चिन्तक पूर्ण सो सहल मन्वन्तर रहते हैं। जो 


अधि० ७ ख्‌० १५ ] भाषालुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासदित ६3 


प्रतिपिपादयिषितेषु वाक्यभेदः स्यात्‌, नेष दोषः, वाक्यबहुत्वोपपत्तेः । बहन्येव छोतानि 
वाक्यानि प्रभवन्ति बहनर्थान्परत्वोपेतान्प्रतिषपादयितुम । तस्मात्प्रत्येकमे्षा परत्वप्रति- 
पादनमिति । # एवं प्राप्ते त्रम/-पुरुष एव हो भ्यः सव्वेभ्यः परः प्रतिपाद्यत इति युक्तम्‌ , 
न प्रत्येकमे्षा परत्वप्रतिपादनम्‌ । कस्मात्‌ ? प्रयोजनाभावात्‌ । न हीतरेषु परत्वेन 
प्रतिपन्नेषु किचित्प्रयोजन दृश्यते श्रयते वा। पुरुषे त्विन्द्रियादि भ्यः परस्मिन्सर्वानर्थ- 
त्रातातीते प्रतिपन्ने दृश्यते प्रयोजन मोक्षसिद्धिः। तथा च॒ श्रुतिः--“निचाय्य तन्स्व्युमुखो- 
त्पसुच्यते”! ( क० ३॥१५ ) इति। अपि च परप्रतिषेधेन काष्ठाशब्देन च पुरुषविषयमादरं 
दशयन्पुरुषप्रतिपत्त्यथेव पूर्वापरप्रवाहोक्तिरिति दशयति-आध्यानायेति । आध्यानपूव- 
काय सम्यग्ददानायेत्यर्थं:। सम्यग्द्शनाथंमेव हीहाध्यानपुपदिश्यते, न त्वाध्यानमेव 
स्वप्रधानम्‌ ॥ ९७ ॥ 
आत्मशब्दाच ॥ १५॥। 

पदच्छेदू--आत्मशब्दात्‌, च । 

सूत्राथ---एष सर्वंषु' इत्यादि श्रुतिसे प्रकृत पुरुषमें आत्मदब्दका श्रवण होनेसे यह वाक्य 
आत्मपरक ही है, क्योंकि श्रुतिसे आत्मामें मानान्तरावेद्यल्व अपूबंका प्रतिपादन है । 

# इतश्व पुरुष प्रतिपक्त्यर्थ वेय मिन्द्रियादिप्रवाहोक्तिः। यत्कारणम्‌ 'एप सर्वेषु भूतेघु 
गूढोत्मा न प्रकाशते । दृश्यते त्वग़्यया बुद्धचा सूक्ष्मया सूक्ष्मद्शिमिः ( कठ० ३।१२ ) इति प्रकृत॑ 
पुरुषमात्मेत्याह । अतश्वानात्मत्वमितरेषां विवक्षितमिति गम्यते । तस्थेव च दुर्विज्ञानतां 

संस्क्रटमतिगम्यतां च दशयति। तद्विज्ञानायेव यच्छेद्वाइ्मनसी प्राज्ः (कठ० ३।१३) हृत्या- 


रूपसे प्रतिपादित है, किन्तु इनमेंसे प्रत्येक अर्थ आदियमें परत्व प्रतिपादन युक्त नहीं है, किससे ? इससेकि 
प्रयोजतका अमाव है, अन्योंके पररूपसे ज्ञात होनेपर कोई प्रयोजन देखा अथवा सुना नहीं जाता । 
इन्द्रियादिसि पर सब अनथ समुदायसे रहित परपुरुषके ज्ञात होनेपर तो मोक्षसिद्धिरुप प्रयोजन देखा 
जाता है, क्योंकि 'निचाय्य तं०” (उस आत्मतत्त्वको जानकर पुरुष मृत्युके मुखसे छुट-मुक्त हो जाता है) 
ऐसी श्रुति है। और परके प्रतिषेधसे और काष्ठाशब्दसे पुरष विषयक आदर दिखलाते हुए पुरुषकी 
प्रतिपत्तिके लिए ही पूर्वापर प्रवाहको उक्ति है, ऐसा दिखलाते हैं-“आध्यानाय”' इति । “आध्यानपृवंक 
तत्त्वज्ञानके लिए' ऐसा अथं है। सम्यग्दशंनके लिए ही यहाँ आध्यानका उपदेश किया जाता है, 
आध्यानका ही स्वप्रधानरूपसे उपदेश नहीं किया जाता है॥ १४ ॥ 

इससे भी इन्द्रिय आदिके प्रवाहकी उक्ति केवल पुरुषकी प्रतिपत्ति ( ज्ञान ) के लिए. ही है, 
क्योंकि 'एप सर्वेषु भूतेषु०' ( सम्पूर्ण भूतोंमें छिपा हुआ यह आत्मा प्रकाशित नहीं होता । यह तो 
सुक्ष्मदर्शी पुरुषोंद्वारा अपनी तीव्र और सुक्ष्मबुद्धिसि ही देखा जाता है ) यह श्रति प्रक्ृत पुरुषको 
 आत्मरूपसे कहती है। इससे ऐसा ज्ञात होता है कि अन्योंमें अनात्मत्व विवक्षित है। ओर उसीमें 
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निगुंण पुरुषको प्राप्त करता है उसफे लिए कालकी संख्या-अवधि नहीं है ) इसप्रकार प्रामाणिक वाक्‍्यसे 


भेद माननेमें कोई दोष नहीं है, अतः उक्त सब वाक्य प्रत्येक अथ आदिको पररूपसे. वणन करते हैं । 
पृव॑पक्षमें वाक्यभेद होनेसे विद्याका भेद है, सिद्धान्तमें वाक्यकी एकतासे विद्याकी एकता है । 


& सिद्धान्ती--एवं प्राप्ते त्रुमः' इत्यादिसे कहते हैं ॥ १४ ॥ 
# तद्विष्णोः परमं पदम' और 'पुरुषान्न पर किल्नित' इसप्रकार उपक्रम और उपसंहारके एक- 


रूप होनेसे सब वाक्योंका तात्पयं पुरुषके प्रतिपादनमें है। इस प्रकार एकवाक्यता निद्िचित होनेपर 
वाक्यभेद और फलभेंदको कल्पना युक्त नहों है ॥ १५ ॥ 


६६८ ब्रह्मसूत-शाइरभाष्य [ आ० ३ पा० रे 


ध्यान विद्धाति | तद्व्याख्यातम्‌ 'भानुमानिकमप्येकेषाम्‌' (बह्मसूत्र १।४।१) इत्यत्र | एवम- 
नेकप्रकार आशयातिशयः श्र॒तेः पुरुषे लक्ष्यते, नेतरेषु। अपि च 'सो5ध्वनः पारमाप्मोति तद्नि 
पणो: परम पदम' ( क० ३॥९ ) इत्युक्ते, कि तद्ध्वनः पार विष्णो: परमं पद्मित्यस्यामाका- 
डाक्षायामिन्द्रियाद्यनुक्रमणात्परमपद प्रतिपत््यय णवायमाम्नाय इत्यवसीय ते ॥ १५ ॥ 
( ८ आत्मग्रहीत्यधिकरणम्‌ | खू० १६-१७ ) 
आत्मगृहीतिरितरबदुत्तरात्‌ ॥ १६॥ 

पदच्छेद्‌ू--आत्मगृहीतिः, इतरवत्‌, उत्तरात्‌ । 

सूत्राथ--( आत्मगृहीतिः ) “आत्मैवेदम” यहाँ आत्मशब्दसे परमात्माका ही ग्रहण है अन्यका 
नहीं, क्योंकि ( इतरवत्‌ ) अन्यके समान, “आत्मन आकाश: इत्यादि अन्य श्रुतियोंमें भी आत्मशब्दसे 


परभात्माका ग्रहण है ( उतरात्‌ ) 'स ईक्षत'” इस प्रकार उत्तर विशेषण वाक्योंसे भी जेसे परमात्माका 
ही ग्रहण है, बसे यहाँ भी आत्मशब्दसे परमात्माका ही ग्रहण होना चाहिए 


# पेतरेयके श्रुयते-- आत्मा वा इद्मेक एवाग्न आसीज्नान्यत्किचन मिषत्स ईक्षत छोकाज्ु 
सजा' इति ( ऐ० १।१ ) 'स इमाँलोकानस्जतास्तों मरीचीमरमापः' ( ऐ० १।२ ) इत्यादि । तन्र 
संशयः-कि पर एवात्मेहात्मशब्देनाभिलप्यत उतान्यः कश्चिदिति । कि तावत्पाप्तम ? न 
परमात्मेहात्मशब्दामिलूप्यो भवितुमहंतीति। कस्मात्‌ ? वाक्यान्वयद्शनात्‌ । ननु 
वाक्यान्वयः खुतरां परमात्मविषयो दृश्यते, प्रागुत्पत्तेरात्मेकत्वावधारणात्‌ , ईक्षणपूर्व- 
कस्रश्ठ त्ववचनाच। | नेत्यच्यते, लोकसृष्विचनात्‌ । परमात्मनि हि सर्नष्टरि परिग्रह्ममाणे 
महाभूतसष्टिएदो वक्तव्या, छोकरइश्िस्त्विह्दादाबुच्यते। लोकाश्व महाभूतसंनिवेश- 


दुविज्ञेयता और संस्कृतबुद्धि गम्यवा दिखलाती है । उसके विज्ञानके लिए ही “यच्छेद्वाठमनसी प्राज्ञ:० 

( विवेकी पुरुष वाणीका मनमें उपसंहार करे ) इस प्रकार आध्यानका विधान करती है। उसका 
“आनुभानिकस ०! इस सूत्रमें व्याख्यान किया ग्रया है। इस प्रकार श्रुतिसे अनेक प्रकारका आश्या- 
तिशय तात्पय॑ पुरुषमें लक्षित होता है, अन्योंमें ही नहों, और 'सो5ध्वनः०” ( यह संसार मा्गसे पार 
होकर उस विष्णु-व्यापक परमात्माके परमपदको प्राप्त करता है ) ऐसा कहनेपर मागसे पार विष्णुका 
परम पद क्‍या है ? ऐसी आकांक्षा होनेपर इन्द्रिय आदिके अनुक्रमणसे परमपदकी प्रतिपत्तिके लिए 
ही यह श्रुति है, ऐसा निश्चित होता है ॥ १५ ॥ 

ऐतरेयकर्में "आत्मा वा०” ( सृष्टिके पहले यह जगत्‌ एकमात्र आत्मा ही था, उसके सिवा 
और कोई सक्रिय वस्तु नहों थी । उसने ईक्षण किया कि लोकोंकी रचना करूँ ) और 'स इमाँछोकान- 
सजत०' ( उसने अम्भ-स्व्गं, मरीचि-अन्तरिक्ष, मर-मत्यं और आप-पाताल इन लोकोंकी 
रचना की ) हत्यादि श्रुति है । उसमें संशय होता है-क्या यहाँ आत्मशव्दसे परमात्मा 
कहा जाता है अथवा अन्य कोई ? तब क्‍या प्राप्त होता है ? पूव पक्षो--यहाँ आत्मशब्दसे परमात्माका 
अमिधान नहीं हो सकता, किससे ? इससे कि वाक्‍्योंका अन्वय ऐसा देखनेमें आता है । परन्तु 
वाक्यान्वय तो सुतरां परमात्मा विषयक देखनेमें आता है। कारण कि उत्पत्तिक पूत आत्मैकत्वका 
अवधारण है और ईक्षण पूवक स्रष्टटव वचन है। नहों, ऐसा कहते हैं, क्योंकि लोकसृष्टिका 
वचन है। परमात्माको स्रष्टा परिगरहीत करनेपर महाभूत सृष्टि पहले कहनी चाहिए थी, किन्तु यहाँ 
पहले लोकसृष्टि कही जाती है। लोक ती महामतोंके आकार विशेष हैं । उसी प्रकार “अदो5स्मः०' 
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& आत्मशब्दका प्रयोग ब्रह्य और हिरण्यगर्भ ( प्रजापति ) दोनोंमें उपलब्ध होनेसे संशय 
होता है। पूवपक्षी--यहाँ वाक्यान्वयसे तो आत्मशब्दसे हिरिण्यगर्म ग्राह्य है परमात्मा नहों । 


अधि० ८ खू० २६ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासद्वित ६६९, 


विशेषाः। तथा चाम्मःप्रश्नतींब्लोकत्वेनेव नित्रेवीति--अदो<स्मः परेण दिवम्‌! (ऐ० १।२). 
इत्यादिना । लोकसप्श्चि परमेश्व राधिष्ठितेनापरेण केनचिदीश्वरेण क्रियत इति श्रति- 
स्मृत्योरपलभ्यते । तथाहि श्रतिभंवति--भाव्मवेदमग्र आसीत्पुरुषविधः” ( बृह० १।७। ) 
इत्याद्या। स्मृतिरपि 'स बे शरीरी प्रथमः स वे पुरुष उच्यते । आदिकर्ता स भूतानों ब््षाग्रे 
समवतत' इति । ऐतरेयिणोएपि 'भथातो रेतसः सृष्टि: प्रजायते रेतो देवा: इत्यत्र पूर्वस्मिन्प्र- 
करणे प्रजापति कत॒कां विचित्रां रश्टिमामनन्ति। आत्मदाब्दोषपि तस्मिन्प्रयुज्यमानों 
टश्यते--आत्मवेदमग्र आसीत्युरुषविधः” ( बृह० $।४।१ ) इत्यत्र। एकत्वावधारणमपि प्रागु 
त्पत्तेः स्वविकारापेक्षमुपपयते । ईक्षणमपि तस्य चेतनत्वाभ्युपगमादुपपन्मम्‌ | अपिच 
'ताभ्यों गामानंयत्ताभ्यो5श्रमानयत्ता भ्यः पुरुषमानयत्ता अब्रुवन' इत्येवंजातीयकों भूयान्व्यापार- 
विशेषो लोकिकेषु विशेषवत्स्वात्मसु प्रसिद्ध इद्दनुगम्यते | तस्माह्विशेषवानेव कश्चिदि- 
हात्मा स्थादिति। #8 एवं प्राप्ते न्रूम--पर एवात्मेहात्मशब्देन ग्रह्मत इतरवत्‌ । यथेत- 
रेषु रश्टध्रवणेषु तस्माद्दा एतस्मादात्मन आकाश: संभूतः” ( ते० ३।१।१ ) दत्येवमादिषु 
परस्यात्मनो ग्रहणम्‌। यथा चेतरस्मिब्लोकिकात्मशब्दप्रयोगे प्रत्यगात्मेव मुख्य आत्म- 
शब्देन ग्रह्मते, तथेहापि भवितुमहेति । यत्र तु आत्मेबेदमप्र आसीत” ( बह० $॥8।१ ) 
इत्येवमादों पुरुषविधः' ( बृह० १।४॥१ ) इत्येवमादि विशेषणान्तरं श्रः ले, भवेक्तत्र विशे 
षवत आत्मनों ग्रहणम्‌ । अन्न पुनः परमात्मग्र हगानुगुणमेव विशेषणमप्युत्तरमुपलभ्यते- 
( वह अम्म युलोकसे पर है ) इत्यादिसे श्रुति अम्म. आदिका लोकरूपसे ही निव्रचन करती है। लोक 
सृष्टि परमेश्व रसे अधिष्ठित किसी अन्य ईश्वरसे की जाती है, ऐसा श्रुति और स्मृतिमें उपलब्ध होता 


है। क्योंकि “आत्मवेदम०? ( सृष्टिके पृत यह जगत्‌ पुरुषाकार एक आत्मा हो था ) इत्यादि श्रति है 
और 'स बे शारीरी०” ( वही प्रथम शरीरी है, वही पुरुष कहा जाता है, चराचर भूतोंछ्ा आदि कर्ता 


वह ब्रह्म सबसे पूवमें था ) ऐसी स्मृति भी दै। ऐतरेय शाखावाले भी 'अथातो०” ( अनन्तर इससे 
रेत-का्य॑ सृष्टि हुई, देवता प्रजापतिके रेत-काय हैं। ) यहाँ पूव प्रकरणमें विचित्र सृष्टिको प्रजापति 


कतृंक कहते हैं, ओर आत्मवेदमः आसीत्पुरुषविधः' इसमें आत्मशब्द भी उसमें प्रयुक्त हुआ देखा 


जाता है, और एकल्वका अवधारण भी उत्पत्तिके पृव अपने विकारकी अपेक्षासे उपपन्न होता है 
और चेतनत्व स्वीकार होनेसे उसमें ईक्षण मी उपपन्न है। ओर 'वाभ्यो०' ( स्रष्टा उन प्रजाओंके लिए 


ग्रो लाया, उनके लिए अश्व लाया, उनके लिए पुरुष-नराकार शरीर लाया, तदनन्तर प्रजाएँ उससे 
बोलीं ) इसप्रकारका महात्‌ व्यापारविशेष विशेषवान्‌ लौकिक आत्माओंमें प्रसिद्ध है, उसका यहाँ अनु- 
गम होता है। इसलिए यहाँ विशेष युक्त कोई स्रश आत्मा होना चाहिए। सिद्धान्ती--ऐववा प्राप्त 
होनेपर हम कहते हैं--यहाँ परमात्मा ही आत्मशब्दसे गृहीत होता है, इतरके समान । जंसे 'तस्माह्वा०' 
(उस आत्मासे आकाश उत्पन्न हुआ) इत्यादि अन्य सृष्टि श्रुतियोंमें आत्मशब्दसे परमात्माका ग्रहण है । 
जैसे अन्य लौकिक आत्मश्ब्दके प्रयोगमें आत्मशब्दसे मुख्य प्रत्यगात्मा ही ग्रहीत होता है, वसे ही 
यहाँ मी होना चाहिए । जहाँ तो “आत्मवेदमग्र आसीत्‌” इत्यादिमें 'पुरुषविधः' इत्यादि विशेषणान्तर 
सुना जाता है, वहाँ विशेषयुक्त आत्माका ग्रहण होना चाहिए। परन्तु यहाँ तो परमात्मा-प्रहणके 
ऋल ही 'स ईक्षत०' ( उसने ईक्षण किया कि मैं लोकोंकी सृष्टि करू ) 'स इमॉल्कोकानसजत 
सत्यानन्दी-दीपिका 
# ऐतरेथ श्रुति ( ११, १२ ) का अर्थ पाठक्रमसे न होकर अथक्रमसे होन। चाहिए, उसने 
महाभूतोंकी सृष्टिकर इन लोकोंकी यृष्टि की, क्योंकि तेत्तिरीय श्रतिमें भूतोंकी प्रथम सृश्टि है। यहाँ 
पाठक्रमादथक्रमों बडीय:” 'पाठक्रमपे अथक्रन बलवान है अन्यथा सृष्टि उत्न्न नहों होगो । इसलिए 
आत्मवेदम्त भआासीत' यहाँ आत्मशब्दसे परमात्माका ग्रहण है, हिरण्यंगरभका नहों ॥। १६ ॥ 


६७० ब्रद्मसूत्-शाइूरभाष्य [ आ० ३ पा० ३ 


'स्॒ ईक्षत लोकान्नु सजा इति' ( ऐ० १।१ ) 'स इमॉल्लोकानसजत' ( ऐ० १॥२ ) इत्येवमादि । 
तस्मात्तस्येव ग्रहणमिति न्याय्यम ॥ १६ ॥ 
अन्वयादिति चेत्स्यादवधारणात्‌ ॥ १७॥ 

पदच्छेद--अन्वयात्‌, इति, चेतू, स्थात्‌, अवधारणात्‌ । 

सूतच्ना्थ --( इति चेत्‌ ) यदि कहो कि ( अन्वयात्‌ ) वाक्य्रान्वयके देखनेसे परमात्माका 
ग्रहण नहीं है, तो यह ( स्थात्‌ ) परमात्माका ही ग्रहण है । ( अवधारणात्‌ ) आत्मैवेदम' इत्यादि 
श्रुतिमें आत्मैकत्वका ही अवधारण होता है, अत: यहाँ परमात्माका ग्रहण है । 

& वाक्‍्यान्वयदर्शनान्न परमात्मग्रहणमिति पुनय दुक्त तत्परिहतंव्यमिति । अज्नो- 
च्यते-स्यादवधारणदिति । भवेदुपपन्‍न परमात्मनो ग्रहणम्‌ । कस्मात्‌? अवधारणात्‌। 
परमात्ग्रहणे हि प्रागुत्पत्त रात्मेकत्वावधारणमाज्जलमवकब्पतें, अन्यथा ह्ानाज्न्न्सं 
तत्परिकल्पेत । छोकरश्विचन तु भ्रुत्यन्तरप्रसिद्धमहाभूतरूष्टयनन्तरमिति योजयिष्या- 
मि। यथा 'वत्तेजो5सजत' (छा० ६।२।३) इ त्येतछुच्त्यन्तरप्रसिद्धवियद्वायुर् ए यनन्तर मित्ययू- 
युजमेवमिहापि। श्र॒त्यन्तरप्रसिद्धों हि समानविषयो विशेष: श्र॒त्यन्तरेषूपसंहतंब्यो सबति। 
यो5प्ययं व्यापार विशेषानु गमस्ताभ्यों गामानयदित्येवमादि:सो५पि विवक्षितार्थावधार णा- 
न॒गुण्येनेव प्रहीतव्य: । न हायं सकलः कथाप्रबन्धो विवक्षित इति शक्‍्यते वक्त म्‌,तत्प्रतिपत्तो 

( उसने इन लोकोंकी सृष्टि की ) इत्यादि आगेका विशेषण भी उपलब्ध होता । इसलिए यहाँ आत्म- 
दब्दसे उसीका ग्रहण उंचित है ॥ १६ ॥ 

ऐसा जो कहा गया है कि वाक्यान्वयके दर्शनसे परमात्माकरा ग्रहण नहों है, तो उसका परि- 
हार करना चाहिए । इसपर कहते हैं--स्यादवघारणात्‌” | प्रमात्माका ग्रहण उपपन्न होगा, किससे ? 
इससे कि ऐसा अवधारण है। परमात्माके ग्रहण होनेपर उत्पत्तिके पूर्व आत्मैकत्व (एक आत्मा ही था) 
अवधारण संगत हो सकता है, अन्यथा वह असंग्रत हो जायगा । ऐतरेयमें लोकसृष्टि श्रुतिवाक्यकी 
तो अन्य श्रति-तैत्तिरीय श्रुतिमें प्रसिद्ध महाभूत सृष्टिके अनन्तरयोत्रता करेंगे । जेबे 'तत्तेज़ो5धज्नत' 
( उसने तेज उत्तन्‍न किया ) इस छान्दोग्य वाक्यकी अन्य तैत्तिरीय श्र॒तिमें प्रसिद्ध आकाश और वायु- 
की सृ शिके अनन्तर तेजकी सृष्टि की, ऐसो योजना हमने की है, बसे यहाँ भी योजना करेंगे, क्योंकि 
एक श्रुतिमें प्रसिद्ध समान विषयक विशेष अन्य श्रुतिमें उपसंहारके योग्य होता है। और स्रशने 
प्रजाके लिए गोका शरीर बनाया इत्यादि जो यह व्यापारविशेषका अनुगम है वह भी विवक्षित अथके 


अवधारण अनुसार ही ग्रहण करना चाहिए। यह सम्पूर्ण कथाग्रन्यथ विवक्षित है, ऐसा नहीं कहा 
जा सकता, क्योंकि उसकी प्रतिपत्तिमें पुरुषाथंका अभाव है। यहाँ तो ब्रह्मात्मत्व विवक्षित है । 


सत्यानन्दी-दीपिका 


# आत्मा वा इंदमेक एवाग्र आसीत्‌” “प्र्ञानं ब्रह्म' ( प्रश्ञान ब्रह्म है ) इसप्रकार उपक्रम 
ओर उपसंहारमें आत्मा ओर ब्रह्मके श्रवण होनेसे एकत्वका निश्चय होता है। इससे और इस प्रकारके 
प्रवेश आदि लिज़ोंसे लोक स्रष्टट्व आदि लिज्भोंके बाघ होनेसे प्रत्यरत्रह्मका ही ग्रहण करना चाहिए । 
स्रष्टा परमेश्व रने जब देवताओंकी सृष्टिकी तब “ता एनमन्रुवज्नायतर्न नः प्रजानीहि' (ऐतरेय) (उन्होंने 
उनसे कहा कि हमारे लिए स्थान निर्माण करो जिसमें रहकर -अन्त आदिका मक्षण. कर सकें, तो 
उनके लिए गौ आदि शरीर बनाये, परन्तु देवताओंने उनको पसन्द नहीं किया ) अनन्तर ताभ्यः 
पुरुषमानयत्ता अश्रुवन्सुकृत बतेति पुरुषो वाव सुकृतम” (ऐत०१।२।३) (स्रष्टाने उनके लिए मनुष्पाकार 
शरीर बनाया, तब देवता उसे प्राप्तकर बहुत प्रसन्‍न होकर बोले यह सुन्दर बना है, यह सुकृतमय है, 
इससे पुण्य आदिका सम्पादन किया जा सकता है ) इसी आद्यको कृष्ण यजुर्वेदीय तैत्ति रीयारण्यकके 


अधि० ८ खू० १७ ] भाषालुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासद्दित ६७१ 


पुरुषार्थाभावातू । त्रह्मात्मत्व॑ं त्विह् विवक्षितम। # तथाहि-अम्भःप्रभ्ृतीनां लोकानां 
लोकपालानां चागन्‍यदीनां खूष्टि शिष्ठा करणानि करणायतनं च दरीरमुपद्ष्य स एव 
स्रष्टा 'कथ निवदं मइते स्थात्‌' (ऐ० १।३।११) इति वीक्ष्येदं शरीरं प्रविवेशेति दर्शायति- 
एवमेव सीमान॑ विदार्येतया द्वारा प्रापयत' (ऐ०१।३।१२) इति । पुनश्च यदि दाचाभिव्याह्ृतं यदि 
प्राणेनाभिभ्राणितम! (ए० $।३॥११) इत्येवमादिना करणव्याप(रविवेचनपूर्वकम्‌ (भथ को5हम! 
(ऐ० १।३।११) इति वीक्ष्य 'स एवमेव पुरुष बह्म ततममपश्यत्‌” (ऐ० ३।१३) इति ब्रह्मात्मत्व- 
दर्शनमवधारयति । तथोपरिश्शात्‌ 'एष ब्रह्मष इन्द्र:” (ऐत० ५३ ) इत्यादिना समस्त भेद- 
जातं॑ सह मदाभूतेरनुक्रम्य 'सव तप्पज्ञानेत्रं प्रज्ञाने प्रतिष्ठित प्रज्ञानेत्रो कोकः प्रज्ञा प्रतिष्ठा प्रज्ञानं 
ब्रह्म (ऐत ००३) इति ब्रह्मात्मत्वद्शंनमेवावधारय ति | तस्मादिहात्मगृहीतिरित्यनपवादम | 
*# अपरा योजना--आत्मग्रहीतिरितरवदुत्तरात्‌।। वाजसनेयके 'कतम आत्मेति 
योअ्यं विज्ञानमयः प्राणेषु हृथयन्तज्योंति: पुरुष: ( बृह० ४३॥७ ) इत्यात्मशब्देनोपक्रस्थ तस्येव 


क्योंकि अम्म आदि लोकों और अग्नि आदि लोकपालोंकी सृष्टिका उपदेश ( रचना ) कर इन्द्रियों 
और इन्द्रियोंके आयतन शरीरका उपदेश ( रचना ) कर उसो स्रशने “कथं न्विदं०!( मेरे विना 
यह कैसे होगा ) ऐसा विचार कर इस शरीरमें प्रवेश किया, ऐस। 'स एतमेव०” ( वह परमेश्वर इस 
सीमा ( मूर्डा ) को ही विदीणंकर ब्रह्मर्भ द्वारसे प्रवेशकर गया ) यह श्रुति दिखलछाती है। पुनः 
“यदि वाचामिव्याह्॒तं ०” ( यदि मेरे बिता वाणीसे बोल लिया जाय, यदि प्राणसे प्राणन व्यापार कर 
लिया जाय ) इत्यादिसे करण व्यापार विवेचन पूवंक “अथ को5हम्‌' (तो मैं कौन हैं ) ऐसा विचार 
कर 'स एतमेव०” (इसप्रकार उसने इस पुरुषको ही पुणंतम ब्रह्म रूपसे देखा) इसप्रकार श्रति ब्रह्मात्मत्व 
दर्शंवका अवधारण करती है, उसीप्रकार आगे भी “एप ब्रह्मष इन्द्रःः ( यह ब्रह्म है, यह इन्द्र है ) 
इत्यादिसे महाभूतोंके साथ समस्त भेद समुदायका उपक्रमकर 'सर्व तस्प्रज्ञानेन्रं०' ( वह सब प्रज्ञानेत्र 
प्रज्ञा जिसका नेत्र है ऐसा है, प्रज्ञामें-चिदात्मामें प्रतिष्ठित है, लोकप्रज्ञानेत्र--प्रज्ञा-चेतन्य जिसका नेत्र- 
व्यवहारका कारण है ऐसा, प्रज्ञा ही उसका लय स्थान है, अत प्रज्ञा ही ब्रह्म है) यह श्रुति ब्रह्मात्मत्व- 
दशनका ही अवधारण करती है, इसलिए यहाँ परमात्मा ही गृहीत है, यह निरपवाद-बाधरहित है १७ 

यह दूसरी योजना है-परमात्माका ग्रहण है, अन्यके समान, उत्तरसे । वाजसनेयकमें 'कतम 
आशभ्मेति०” ( आत्मा कौन है ? [ याज्ञवल्वय-- ] यह जो प्राणोंमें बुद्धि वृत्तियोंके मोतर रहवेवाला 
विज्ञानमय ज्योतिः स्व€्प पुरुष है ) इस प्रकार श्रुति आत्मशब्दसे उपक्रमकर उसीको स्व सद्भ- 

सत्यानन्दी-दी पिका 

सायणमभाष्पमें इस प्रकार स्पष्ट किया गया है--“यद्यपि मिथुनजन्मा: पश्चादि देहाः सव 5प्यज्ञमयास्त- 
थापि मनुष्यदेहस्य ज्ञानकर्माधिकारित्वेन प्राधान्यममिप्रेत्य तेषु पुरुषरृश्टिन्नाभिषहिता! ( यद्यपि पशु 
आदि मिथन जन्म और सब अन्वमय हैं. तो भी मनुष्य शरीर ज्ञाब, कमममें अधिकारों होनेसे यहाँ 


सबसे प्रधान कहा गया है ) इत्यादि कथाके जाननेसे मोक्ष सिद्ध नहों होता । यहाँ तो “ब्रह्म सबका 
आत्मा-स्वरूप है' केवल यही विवक्षित है, क्योंकि उसके ज्ञानसे परम पुरुषाथ सिद्ध होता है । 


# मेरे विना यदि वाणी आदि अपने अपने व्यापार कर लें तो "मैं कौन हुँ---मैं क्या करने 
वाला हूँ! इसप्रकार त्वम्‌! पदाथका विचारकर स्वयं ही इसी शोधित आत्माको पूर्ण ब्रह्महूपसे अनुमव 


किया । इसप्रकार अनुप्रवेश आदि लिज़ोंसे भी ऐतरेथमें आत्मशंब्दसे परमात्माका ही ग्रहण है, 
प्रजापतिका नहीं ॥ १७ ॥। 


*# इस व्याख्यानमें गुधोंका उपसंहार अस्पष्ट होनेके कारण पद संगति ठीक नहीं होती, इस 
अरुचिसे मगवान्‌ माष्यकार “अपरा' इत्यादिसे दूसरी व्याख्या करते हैं। परन्तु यहाँ संध्यय होता है कि. 





६७२ ब्रह्मसूत्र-शाडूरभाष्य [ अन्श्पा ० रे 


सर्ंसइविनिमुक्तत्वप्रतिपादनेन ब्रह्मात्मतामवधारयति । तथा ह्यपसंहरति--स वा एष 
महानज आत्मा5जरो5मरोउम्गतो5मयो बअह्म' (बृह० ४।४।२५ ) इति । छान्‍न्दोग्ये तु 'सदेव सोम्ये 
दमग्र आसीदेकमेवाद्वितीयम! ( छा० ६।२।१ ) दत्यन्तरेण॑वात्मशब्दसुपक्रम्योदक 'स आत्मा 
तत्वमसि” ( छा० ६।८।७ ) इति तादास्स्यमुपदिशति | ततन्न संशयः-तुल्याथत्व॑ं किमनयो 
राम्नानयोः स्यादतुल्याथंत्वं वेति । अतुल्याथत्वमिति तावत्प्रात्मतुत्यत्वादाम्नानयो: । न 
ह्याम्नानवैषम्य सत्यर्थ लाम्यं युक्त प्रतिपत्तम; आम्नानतन्त्रत्वादर्थ परिप्रहस्य । वाजसने 
यके चात्मद्ाब्दोपक्रमादात्मतत्त्वोपदेश इति गम्यते | छान्दोग्ये तृपक्रमविपयया।दुपदेश- 
विपयंयः । ननु छन्‍्दोगानामप्यस्त्युदक तादात्म्योपदेश इत्युक्तम्‌ । सत्यमुक्तम; उपक्रम- 
तन्त्रत्वादुपसंहार स्य, तादात्म्यसंपत्तिः सेति मन्‍्यते । तथा प्राप्ते*उभिधोयते-आत्मगृहीति 
सदेव सोम्येद्मश्न आसोत्‌' ( छा० ६।२।१ ) इत्यत्र छन्‍्दोगानामपि भवितुमहंति, इतरवत्‌। 
यथा 'कतम आत्मा' ( बृह० ४३७ ) इत्यत्र वाज़सनेयिनामात्मगहीतिस्तथव । कस्मात्‌ ! 
उत्तराक्तादात्म्योपदेशात्‌ ॥ १६ ॥ 


विनिमुक्तत्व प्रतिपादन द्वारा ब्रह्मात्मरव अवधारण करती है। ओर 'स वा एप महानज०? (यही वह 


महात्र अज आत्मा अजर, अमर, अमृत एवं अभय ब्रह्म है ) ऐसा उपसंहार करती है । छान्दोग्यमें तो 
सदेव सोम्य०' ( हे सोम्य | उत्पत्तिके पूव यह जगत्‌ एक अद्वितीय सद्रूप ही था ) इसके अनन्तर ही 


आत्मशब्दसें उपक्रमकर उपसंहारमें 'स आत्मा तत््वमसि' ( वह आत्मा है, वह तू है ) यह श्रुति 
तादात्म्यका उपदेश करती है। उसमें संग्रय होता है--क्या इन दोनों श्र्‌तियोंका तुल्याथ है अथवा 
अतुल्याथ है ? पू्॑पक्षी--अतुल्याथं है, ऐंसा प्राप्त होता है, क्‍योंकि दोनों श्र्‌ तियाँ अतुल्य हैं। 
श्रुतियोंके विषम होनेपर अथंकी समानता जानना युक्त नहीं है, कारण कि अथंका परिग्रह ( स्वीकार ) 
श्र्‌तिके अधीन है। वाजसनेयकमें तो यह ज्ञात होता है कि आत्मशब्दके उपक्रमसे आत्मतत्त्वका 
उपदेश है। छान्दोग्यमें तो उपक्रमके विपयेसे उपदेश विपयंय है। परन्तु छन्दोगोंके उपसंहारमें 
तादात्म्यका उपदेश है ऐसा कहां गया है । ठीक, कट्दा गया है ! उपसंहार उपक्रमके अधीन है, अत) वह 
तादात्म्यसंपत्ति ( उपासना ) है, ऐसा मानते हैं। सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर कहते हैं--“सदेव 
सोम्येदमञ आसीत्‌” यहाँ पर छन्दोगोंको भी परमात्माका ग्रहण करना चाहिए, अन्यके समान । जैसे 


“'कतस॒ आत्मा! यहाँ पर वाजसनेयियोंको परमात्माका ग्रहण है, बसे ही छन्दोगोंको मी परमात्माका 
ग्रहण करना चाहिए, किससे ? इससे कि “त्तरात्‌' आगे तादात्म्यका उपदेश है ॥ १६॥ 


सत्यानन्दी-दीपिका 
छान्दोग्यमें सदेव सोम्य' यह सत्‌ शब्द आत्मवाची है अथवा सत्तारूप जातिका ? कारण कि दोनोंमें 
समानरूपसे सत्‌ शब्दका प्रयोग देखने आत्मा है। इसे “ततन्न' इत्यादिसे दिखलाते हैं। पुवंपक्षमें उक्त 
दोनों श्र्‌ तियोंके अथका भेद है, क्योंकि दोनों छान्दोग्य श्रृति भिन्न-भिन्न हैं। 'सदेव सोम्य' यह उपक्रम . 
है। इसमें सत्ता जाति युक्त सत्‌ और उपसंहारमें “स आत्मा तत््वमसि! आत्मपदा्थे कहा गया है । 
इस प्रकार उपक्रम और उपसंहारमें भेद है, तो उनके अधीन होनेवाला अथ एक कैसे हो सकेगा ? 
बृहदारण्यकमें तो 'कतसभ आदत्मेति' आत्मशब्दसे उपक्रम है ओर 'सवा एप मदानज आत्मा' 
आत्मगशब्दसे ही उपसंहार है, इस प्रकार उपक्रम और उपसंहारके एक होनेसे अथं भी एक ही है। 
यद्यपि 'स आत्मा तत्त्वमसि” इस उपसंहार वाक्यमें छन्दोग्रोंको भी तादात्म्यका उपदेश है, तथापि यह 
उपसंहार 'सदेव सोम्य' इस उपक्र मके अधीन है ! उपक्रममें 'सत' शब्दका अन्वय है, आत्मदब्दका 
नहीं, इसलिए यहाँ 'सत्‌' दब्दसे परमात्माका उपदेश नहों है, किन्तु तज्भावसे उपासनाका उपदेश है। 
पृवपक्षमें छान्‍्दोग्यमें 'सत्‌” शब्द सत्ता जातिका वाचक होनेसे ब्रह्मात्मत्वके-अभेदरूपसे उपासनाका 
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अन्वयादिति चेत्स्यादवधारणात्‌ । यदुक्तम-उपक्रमान्वया दुपक्रमे चात्मशब्द- 
श्रवणाभावाजन्नात्मग्रही तिरिति तस्य कः परिहार इति चेत--सोषमिधीयते-स्यथादव्धा- 
रणादिति। भवेदुपपनन्‍्नेहात्मगहीतिः। अवधारणात्‌ । तथाहि--ेनाश्रुतं श्रुतं मवत्यमतं 
मतसमविज्ञातं विज्ञातम' ( छा० ६।१।१ ) इत्येकविज्ञानेन सर्वंविज्ञानममवधार्य तत्संपि- 
पादयिषया 'सदेव” इत्याह। तच्चात्मग्रहीतों सत्यां संपद्यते। अन्यथा हि योषयं 
मुख्य आत्मा ,स न विज्ञात इति नेव सवविज्ञानं संपर्येत। तथा प्रागुत्पत्तेरेकत्वावधारणं 
जीवस्य चात्मशब्देन परामर्ंः स्वापावस्थायां च तत्स्वभावसंपतक्तिकथनं परिचोदना- 
पूर्वक च पुनः पुनः 'तत्वमसि' ( छा० ६८७ ) इत्यवधारणम्‌-दइति च सर्वमेतत्तादात्म्य- 
प्रतिपादनायामेवावकल्पते, न तादात्म्यसंपादनायाम्‌ । न चात्रोपक्रमतन्त्रत्वो पन्‍्यासो 
न्‍्याय्यः। न ह्मपक्रम आत्मत्वसंकीतनमनात्मत्वसंकीतन वा5उस्ति । सामान्योपक्रमश्व न 
वाक्यशेषगतेन विशेषेण विरुष्यते, विशेषाकाडिस्क्षत्वात्सामान्यस्य । सच्छब्दार्था5पि 
च पर्यालोच्यमानो न मुख्यादात्मनो5न्यः संभवति, अतोन्यस्य वस्तुजातस्यारम्पभण- 


यदि कहो कि अन्वयसे परमात्माका ग्रहण नहीं है, तो हम कहते हैं कि परमात्माका ग्रहण है, 


क्योंकि अवधारण है। जो यह कहा गया है कि उपक्रमके अन्वयसे उपक्रममें आत्मशब्दका श्रवण न 
होनेसे १रमात्माका ग्रहण नहीं है। यदि कहो कि उसका परिहार क्या है ? तो वह कहा जाता है--- 


'स्थादवधारणात्‌” अवधारणसे यहाँ परमात्माका ग्रहण उपपन्न होता है, क्योंकि 'येनाश्रुत॑०' ( जिससे 
अश्र॒त श्रुत, अमत मत, ओर भविज्ञात विज्ञात हो जाता है ) इसप्रकार एक विज्ञानसे सब विज्ञानका 
अवधारणकर उसके संपादन करनेकी इच्छासे 'सदेव' ऐसा कहा है। वह परमात्माका ग्रहण होनेपर 
सम्पन्न होता है, अन्यथा जो यह मुख्य आत्मा है वह विज्ञात नहीं है, अतः सवंविज्ञान सम्पन्न नहीं 
होगा । उसीप्रकार उत्पत्तिके पूव एकत्व अवधारण, जीवका आत्मशब्दसे [ अनेन जीवेनात्मना ] 
परामशं, सुषूप्ति अवस्थामें जीव सत्से सम्पन्न होता है, यह कथन, प्रश्न प्‌वंक पुनः पुना 'तत््वमसि' 
इसप्रकार अवधारण, ये सब तादात्म्यप्रतिपादन होनेपर ही संगत होते हैं, तादात्म्यफे संपादन 
( आरोप ) में नहीं । और यहाँ उपक्रमके अधीन उपन्यास उचित नहीं है, क्योंकि उपक्रममें आत्मत्व 
संकीतंन अथवा अनात्मत्व संकीतंन नहीं है और सामान्य उपक्रम वाक्यशेषग्रत विशेषसे विरुद्ध नहीं है, 
कारण कि सामान्य विशेषकी आकांक्षावाला होता है । इसप्रकार पर्यालोचन करते हुए भी मुख्य आत्मासे 


'सत्‌” शब्दका अथ अन्य नहीं हो सकता, क्योंकि इससे अन्य वस्तु समूहमें आरम्भण शब्द आदिसे 
अनृतत्व उपपत्ति होती है, और श्रुति वचनकी विषमता भी अथंकी विषमताको अवव्य नहीं ला 


सत्यानन्दी-दी पिका 
उपदेश है, और वृह॒दारण्पकमें निगुंण ब्रह्मविद्याका उपदेश है। इस प्रकारके भेद होनेसे एकके गुणोंका 


यमें उपसंहार नहीं हो सकता: सिद्धान्तमें दोनों श्रतियोंद्वारा ब्रह्मविद्याका अभेद होनेसे गुणोंका 
उपसंहार है। सिद्धान्ती--तादात्म्यके उपदेशसे यहाँ परमात्माका ही ग्रहण है ॥ १६ ॥ 


& यहाँ 'स्देव सोम्य' इस उपक्रममें 'सत्‌' शब्द सत्ता जातिका वाचक नहीं है, किन्तु सत्ताके 
आश्रयका । यद्यपि यहाँ 'सत्‌' .का सामान्य ज्ञान है, तो भी विशेष जिज्ञासा होनेपर वह आत्मा है, 
ऐसा कहा गया है, इसलि र अनिर्णोत्त उपक्रमके अवीन उपसंहार नहीं होता, किन्तु निर्णीत उपसंहारसे 
ही अनिर्णीत उपक्रमका अथ किया जाता है। इससे उपसंहारमें आत्मशब्द होनेसे उपक्रममें 'सत्‌! 
दब्द भी आंत्मवाची है, अतः दोनों छान्दोग्य श्रुतियोंमें कोई वंषम्य नहीं है । यदि वचनोंमें अथवा 
उपक्रममें विषमता मानें तो भी अथेका भेद नहीं है, क्योंकि वाजसनेयकमें “त्वम् अर्थ आत्मा लक्ष्य- 
रूपसे टदर्थ-परब्रह्ममें पयंवसित है, उसका प्रतिपादन है, छान्दोग्यमें 'तत्‌' अर्थ त्वम्र! अर्थमें पयंवसित 
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शब्दादिभ्यो5च्तत्वोपपत्तेः। आम्नानवेषम्यमपि नावदश्यमथवेषम्यमावहति, आहर 
पात्र पात्रमाहरेत्येबमादिष्व्थंसास्येपि तदर्शानात्‌। तस्मादेवंजातीयकेषु वाक्येषु प्रति- 
पादनप्रकारभेदे ५पि प्रतिपाद्यार्थाभेद इति सिद्धम ॥ १७ ॥ 

( ९ कार्याव्यानाधिकरणम । स्‌ू० १८ ) 


कार्याख्यानादपूवेश ॥ १८ ॥ 

पदच्छेद--कार्याख्यानात्‌, अपूवम्‌ । द 

सूत्रार्थ---ओत्रिया अधिष्यन्त आचामन्ति” इत्यादि श्रुति अनग्नवा सूचनका ही ( अपुवंम्‌ ) 
प्राणविद्याका अद्भुरूपसे अपूवका विधान करती है, ( कार्याख्यानात्‌ ) क्योंकि 'द्विजो नित्यमुपस्पर्शेत्‌' 
इत्यादि स्मृति विधिसे सम्पूर्ण अनुष्ठानाजु रूपसे शुद्धिके लिए विधि प्राप्त आचमनका प्राणविद्यामें भी 
अनग्नता विधानके लिए अनुवाद है । 

# छन्दोगा वाजसनेयिनश्र प्राणसंवादे श्वादिमर्यादं प्राणस्यान्नमाम्नाय तस्ये- 
वापो वास आमनन्ति । अनन्तरं च्‌ छन्‍्दोगा आमनन्ति---तस्माद्वा एतदशिष्यन्तः पुरस्ता- 
चोपरिशच्चाद्षि: परिदषतिी! (छा० ५।२।२ ) इति। वाजसनेयिनस्त्वामनन्ति---तदिद्वांसः 
श्रोज्विया अशिष्यन्त आचामन्त्यशित्वा चाचामन्त्येतमेव तदनमनग्नं कुवन्तो मन्यन्ते! ( बृह० ६। 
१।१४ ) 'तस्माढ़ेवंविदशिष्यज्नाचामेदशित्वा चाचामेदेतमेव तदनमनग्नं कुरुते' इति । तत्र त्वाच- 
मनमनग्नताचिन्तनं च प्राणस्य प्रतीयते। तत्किमुभयमपि विधीयत उताचमनमेवोता- 
नग्नताचिन्तनमेवेति विचायते। कि तावत्पाप्तम ? उश्नयममपि विधीयत इति। कुत३? 


सकती, .कारण कि . “आहर पात्रम' ( लाओ पात्र ) 'पातन्रमाहर' ( पात्र लाओ ) इत्यादि वाकक्‍्योंमें 
अथका साम्य होनेपर भी वाक्‍्योंकी विषमता देखनेमें क्षाती है। इसलिए इसप्रकारके वाक्योंमें प्रति- 
पादन प्रकार ( शली ) का भेद होनेपर भी प्रतिपाद्य अथंका अभेंद है, यह सिद्ध हुआ ॥ १७॥ 

उन्दोग ओर वाजसनेयी प्राणसंवादमें इ्वान आदि पयन्‍्त प्राणका अन्न कहकर उसीका 

जल वस्त्र है, ऐसा कहते हैं। और इसके अनन्तर छन्दोग “तस्मादह्वा० ( इसीसे भोजन करनेवाले 

पुरुष मोजनके पर्व और पदचात्‌ इसका जलसे परिधान-आच्छादन करते हैं ) ऐसा कहते हैं। वाज- 

सनेयी तो वहिद्वांसः श्रोन्निया०' ( ऐसा जाननेवाले श्रोत्रिय भोजन करनेसे पूव आचमन करते हैं 

तथा मोजनकर आचमन करते हैं। इससे इसीको वे उस प्राणको अनग्न करना मानते हैं ) ऐसा कहते हैं। 
“तस्मादेवंविद॒०” (इसलिए ऐसा जाननेवाला भोजनके १व॑ आचमंन करे तथा मोजनकर आचमन करे 

उसीको वह उस प्राणको अनग्न करता है ) इन झाखाओंमें आचंमन और प्राणका अनग्नरूपसे चिन्तन 

प्रतीत होता है। उसपर विचार किया जाता है कि क्या उन दोनोंका विधान किया जाता है, अथवा 

आचमनका वा केवल अनग्नता-चिन्तनका ही ? तब क्या प्राप्त होता है ? पूवपक्षी--दोनोंका ही विधान 

किया जाता है, किससे ? इससे कि दोनोंका ही अवगम होता है । और अपूर्व होनेसे ये दोनों मी विधिके 

सत्यानन्दी-दीपिका 
होकर “तत्त्वमसि” वाक्यश्वै प्रतिषादित है, अतः इस तरह प्रकारके भेद होनेपर भी वाक्योंके अथंका 
-ऐक्य होनेसे विद्या भी एक ही है। इस अधिकरणके पव॑पक्षमें तादात्म्यसे हिरण्यग्रभंकी उपासना 
है, सिद्धान्तमें ब्रह्ममाव प्रतिपादित है ॥ १७ ॥ 

% 'मे किमन्नं कि वासः” ( मेरा क्‍या अन्न है और क्‍या वस्त्र है ) इसप्रकार प्राणने वाणी 

आदिसे पूछा, वाणी आदिने कहा--“यदिदं किल्ञा श्वभ्य आा कृमिभ्यस्तत्तेजज्ञमापो वसः” ( कृमिसे 
लेकर श्वान पय॑नन्‍्त जो यह प्रसिद्ध अन्न है वह तेरा अन्न है ओर जल तेरा वस्त्र है ) इसप्रकार श्रान 
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उभयस्याप्यवगस्यमानत्वात्‌। उम्रयमपि चेतदपूर्व॑स्वाद्वि ध्यहम्‌। अथवा ५५चमनमेव विधी 
यते, विस्पष्ठा हि तस्मिन्विधिविभक्ति स्तस्मादेवंविद्शिष्यन्नाचामेद्शित्वा चाचामेदिति । 
तस्येव स्तुत्यथमनग्नतासंकीतेनमिति । # प॒वव॑ प्राप्ते ब्रमः-नाचमनस्य विधेयत्वमुपप्चते 
कार्याव्यानात्‌ | प्राप्मेव होदं॑ कारयत्वेनाचमन प्रायव्याथ स्म्नतिप्रसिद्धमन्वाख्यायते। 
नन्वियं श्रुतिस्तस्याः स्खतेमूंल स्यात्‌, नेत्युच्यते, विषयनानात्वात्‌। सामान्यविषया हि 
स्मृतिः पुरुषमात्रसंबद्ध प्रायत्याथंमाचमनं प्रापयति । श्रतिस्तुप्राणविद्याप्रकरणपठिता 
तद्विषयमेवाचमन विद्यती विद्ध्यात्‌। न च भिन्नविषययोः श्रतिस्मृत्योमूंलमूलिभा- 
वोपवकल्पते। न चेय॑ श्रतिः प्राणविद्यांसंयोग्यपूर्वमाचमन विधास्यतोति दशकक्‍यमा- 
श्रयितुम, पू्वस्येव पुरुषमातच्रसंयोगिन आचमनसस्‍्येह प्रत्यभिशायमानत्वात्‌। अत एव च 
नोभयविधानम | उभयविध.ने च वाक्‍्यं भिय्चेत । तस्मात्पाप्तमेवाशिशिषतामशितवतां 
चोमयत आचमनमनूद 'एतमेव तदनमनग्नं कुवन्तो मन्यन्ते (बृह०६।१।१४) इति प्राणस्या 
नग्नताकरणलंकल्पो पनेन वाक्येना चमनीया स्वप्सु प्राणविद्यासंबन्धित्वेना पूर्व उपद्श्यते। 
योग्य हैं, अथवा केवल आचमनका ही विधान किया जाता है, क्‍योंकि उसमें विधि बोधक विभक्ति 
स्पष्टरपसे प्रतीत होती है---'तस्मादवविद्‌०' ( इसीसे ऐसा जाननेवाला पुरुष भोजनके पुर्व आचमन 
करे तथा भोजनकर आचम्रतन करे ) और अनग्नताका संकीतन मी उसोक्की स्तुतिके लिए है। 
सिद्धान्तो--ऐस। प्राप्त होनेपर हम कहते हैं-आचमन विधेय नहों हो सकता, क्योंकि काय॑ूपसे 
आख्यान है । कायखूपसे स्मृतिमें प्रसिद्ध जो यह आचभन शुद्धिके लिए प्राप्त है, उसका अन्वाख्यान- 
अनुवाद करता है। परन्तु यह श्र्‌ति उस स्मृतिकी मूल होगी ? नहीं, ऐसा कहते हैं--क्योंकि विषय 
नाता-मिन्न-भिन्न हैं। सामान्य विषयक स्मृति शुद्धिके लिए पुरुषमात्र संबन्धित आचमन प्राप्त कराती 
है, श्रति तो प्राणविद्याके प्रकरणमें पठित है, इसलिए तद्विषषक आचमनका ही विधान करती हुई 


विधान करेगी । भिन्न विषयक श्रुति और स्मृतिमें मुठ मुलिमाव नहीं हो सकता है। और यह श्र ति प्राण- 
विद्या संयोगो अपूर्व आचमनका विधान करेगो, ऐसा आश्रय नहीं किया जा सकता है। कारण कि पुरुष- 


मात्र संयोगी पुव आचमनका ही यहाँ प्रत्यभिज्ञान होता है, इससे दोनोंका विधान नहों है। दोनोंका 
विधान होनेपर वात्रयभिेद हो जायगा, इसलिए जो मोजन करना चाहते हैं ओर जिन्होंने भोजनकर 


लिया है, उन दोनोंको ही प्राप्त हुए आचमनका अनुवादकर 'एतमेव०” ( उसोको उस प्राणकों क्षनग्त 
करते हुए मानते हैं ) इस वाक्यसे प्राणमो अतग्त करनेका संकल्प आचमनीय जलमें प्राणविद्याके 
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आदिसे उपलक्षित जो सब प्राणी अन्न खाते हैं वह अन्न तेरा अन्न है और जल बस्त्र है। इसप्रकार 


उपासकको ध्यान करना चाहिए ॥ इस विषयमें दोतों शाखाओंकी किसी समान श्र तिको कहकर दोनों 
शाखाओं की उक्त विशेष श्रतियां मी अनन्तर! इत्यादिसे उद्धत की गई हैं। ब्ृहदारण्पक श्रतिमें आच- 


मन और अनग्नरूपसे चिन्तन ये दोनों ही अपुबव हैं। अतः 'तत्किम' इत्यादिसे संशय कहते हैं । 
आचभन ओर अनग्तरूपसे चिन्तन यदि इन दोनोंका विधान मानें तो वाक्य भेद हो जायगरा, इस 
अरुचिसे 'अथवा' आदिसे अन्य पक्षको कहते हैं। यह आचमन प्रशस्त है, क्योंकि इससे प्राणको 
अनग्न मानते हैं। पृव॑पक्षमें प्राणविद्याका अज्भुलुपसे अपूब आचमनका जो विधान है उसका 
अन्य शाखाओंमें उपसंहार करना चाहिए, सिद्धान्तमें आचमन विधेय न होनेसे उसका अद्भुरूपसे 
उपसहार नहीं हे । 

& प्रसिद्धानुवादेनाप्रसिद्र विधेयम्‌” (प्रसिद्धका अनुवाद कर अप्रसिद्धका विधान होता है). इस 


न्यायतते 'एवम्‌' इत्यादिपते विद्धान्त कहते हैं। किच्च अन्य प्रमाणसे अध्राप्त ही विधेव होता है, आचमन 
तो स्मृति विहित है, अतः वहू विधेव नहीं हो सकता है। अनग्ततावाद आचमनकी स्तुतिके लिए नहीं है, 
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ने चायमनग्नतावाद आचमनस्तुत्यथे इति न्‍्याय्यम्‌, आचमनस्य।विधेयत्वात्‌, स्वयं चान 
स्नतासंकल्पस्य विधेयत्वप्रतीतेः। नचेव॑ सत्येकस्याचमनस्योभयाथंताभ्युपगता भवति 
प्रायत्याथता परिधानाथंता चेति, क्रियान्तरत्वाभ्युपगमात्‌. क्रियान्तरमेव द्याचमनं नाम 
प्रायत्याथ पुरुषस्याभ्युपगम्यते, तदीयांसु त्वप्सु वासःखंकल्पनं नाम क्रियान्तरमेव परि 
'चानाथ प्राणस्याभ्युपगम्यत इत्यनवद्यम्‌। # अपि च “यदिदं किंचा श्रभ्य आ कृमिभ्य आा 
कोटपतंगेभ्यस्तत्तेउन्नस्‌' ( बृह० ६।१।१४ ) इत्यत्र तावन्न सर्वान्नाभ्यवह(रश्रोद्यत इति दाक्यं 
वक्तम्‌, अशब्द्त्वादशकपत्वाच्च, सब तु प्राणस्यान्नमितीयमन्नद शि्श्वोद्यते, तत्साहचर्या 
ज्वापो वास इत्यत्रपि नापामाचमन चोयते, प्रसिद्धास्वेव त्वाचमनीयास्वप्सु परिधान द एि- 
श्रोद्यत इति युक्तम । न दयर्धवैद्सं संभवति | अपि चाचामन्तोति वर्तमानापदेशित्वान्नायं 
शब्दों विधिक्षमः । नन्नु मन्यन्त इत्यपि समान वतमानापदे शित्वम्‌ । सत्यमेव तत्‌, अवश्य- 
विधेषे व्वन्यतरस्मिन्वासः कार्याव्यानादपां वासःसंकल्पनमेवापूव विधीयते, नाचमनम्‌, 
पूववद्धि तत--इृत्युपपादितम्‌ । यदृप्युक्तम--विस्पष्टा चाचमने विधिविभक्तिरिति, 
सम्बन्धिरूपसे अपुव उपदेश- किया जाता है। और यह अनग्नतावाद आचमनकी स्तुतिके लिए है, यह 
कथन उचित नहीं है, क्योंकि आचमन विधेय नहीं है, और अनग्वता संकल्प स्वयं विधेव प्रतीव होता 
है। परन्तु ऐसा होनेपर एक आचमनके एक शुद्धि प्रयोजन ओर दूसरा परिधान प्रयोजन इस प्रकार 
दो प्रयोजन स्वीकृत नहों हैं, कारण कि अन्य क्रियाको स्वीकार किया गया है। आचमन अन्य 
क्रिया है, वह केवल पुरुषकी शुद्धिके लिए अभ्युपगत है और उसीके ( आचमन योग्य ) जलमें वस्त्र- 
संकल्प अन्य क्रिया है, वही प्राणके परिधानके लिए स्वोकार की जाती है, अतः दोष रहित है । और 
“थयदिदं किल्च०' ( श्वान, कृमि और कीट पतड़ोंसे लेकर यह जो कुछ मी है, वह सब तेरा अन्न है ) 
यहाँ सब अन्नके भक्षणका विधान किया जाता है, ऐसा भी नहीं कहा जा सकता, क्‍योंकि वह श्र॒ति 
प्रतिपादित नहीं है और शकक्‍य भी नहीं है । 'सब प्राणका अन्न है' यह केवल अन्नहृष्टिका विधान 
किया जाता है। अतः उसके साहचयंसे 'जल वस्त्र है! यहाँ.भी जलक़्े आचमनका विधान नहीं किया 
जाता, किन्तु आचमनके योग्य प्रसिद्ध जलमें प्राणके परिधान दृष्टिका विधान किया जाता है, यह युक्त 
है, कारण कि अध॑ विनादका सम्भव नहीं है। और मो “आचामन्ति' ( आचमन करते हैं ) इस 
प्रकार वर्तमानका कथन होनेसे यह छब्द विधिके - योग्य नहीं है । परन्तु 'मन्यन्ते' यहाँ भी तो समान 
वतंम।नापदेश है ? यद्यपि यह ठीक है, तथापि दोनोमें से किसी एकके अवश्य विधेय होनेपर वस्त्रका 
कायरूपसे कथन होनेसे जलका वस्त्ररूपसे अपूव संकल्प हो विधान किया जाता है। आचमन विधेय 
नहीं है, क्योंकि वह पूवंवत्‌-पहले हो स्मृतिसे प्राप्त है, ऐसा प्रतिपादन किया जा चुका है । और यह 
भी जो कहा गया है कि आचमतमें विधि विमक्ति ( प्रत्यय ) स्पष्ट है, वह भी आचमनसे पूव प्राप्त 
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क्योंकि आचमन स्तुत्य नहीं है । अनग्नताका संकल्प स्वयं विधेय प्रतीत होता है, इसलिए विधेय किसीकी 


स्तुतिके लिए नहीं होता । आचमनके दो प्रयोजन भी नहीं है, कारण कि आंचमन भिन्न क्रिया है और 
अनग्ततासंकल्प-वस्त्रसंकल्प भिन्न क्रिया है। इसलिए उन दोनोंका प्रयोजन भी भिन्न-मिन्न है । 

९ यदिदं' यहाँ ध्यान विधि और उत्तर वाक्यमें क्रिया विधि इस प्रकार अध विनाश होगा । 
इसलिए “आचसेत्‌' यह विधि नहीं है, किन्तु “डपांशुयाजमन्तरा यजति' इसके द्वारा पूर्व ही विहित 
होनेके कारण “विष्णुरुपांशु यष्टव्य:” ( विष्णु याग करना चाहिए ) इसके समान अनुवाद है, इसलिए 
“एवंवित्‌०' यह वाक्य काण्व द्याखामें पठित नहों है, यही इसे विधिवाक्य न माननेमें लिज़ू है, अत॥। 
आचमन विधेय नहीं है ॥ १८ ॥ 


अधि० १० खु० १९ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दो-दी कासद्दित ६७७ 


तदपि पूर्वव्त्वेनेवाचमनस्य प्रत्युक्तम्‌। अत एवाचमनस्याविधित्सितत्वादेतमेव तदनम- 
नग्नं कुव॑न्तो मन्यन्त इत्यत्रेव काण्वाः पर्यवस्यन्ति, नामनन्ति 'तस्मावेदंवित्‌' इृत्यादि। 
तस्मान्माध्येदिनानामपि पाठे आचमनानुवादेनेवंवित्त्वमेव प्रकृतप्राणवासो वित्त्व॑ विधीयत 
इति प्रतिपत्तव्यम्‌ | यो प्यय मभ्युपगमः कचिदाचमनं विधीयताम्‌, कचिद्वासोविज्ञान- 
मिति, सो5पि न साथुः, आपो वास इत्यादिकाया वाक्यप्रवृत्तेः सर्वत्रेकरूप्यात्‌ , तस्मा- 
द्वासोविज्ञानमेवेह विधोयते, नाचमनमिति न्‍्याय्यम ॥ १८ ॥ 
( १० समानाधिकरणम्‌ | खू० १९ ) 

समान एवं चामेदात्‌ ॥ १९॥ 

पदच्छेद--समाने, एवम्‌, च, अभेदात्‌ । 

सूत्राथ--जंसे भिन्न शाखाओंमें विद्या एक और गुणोंका उपसंहार है, (एवम्‌ ) वंसे 
( समाने ) एकशाखामें मी हो सकता है, ( अभेदात्‌ ) क्‍यों,के उपाध्यका अभेद है । 

## बाज़सनेयिशाखायामग्निरहस्ये शाण्डिल्यनामाड्लिता विद्या विज्ञाता। तत्र च 
गुणाः श्रयन्ते--स आत्मानम्ुपासीत मनोसयं प्राणशरीरं सारूपम! इत्येबवमादयः । तस्यामेव 
शाखायां बृहदारंण्यके पुनः पख्यते 'मनोमयोअ्यं पुरुषो भाः सत्यस्तस्मिन्नन्तहंदये यथा बीहिर्चा 
यवों वा स एष सर्वस्येशान: स्वेस्याधिपतिः: सवंसिदं प्रशास्ति यदिदं किंच' (बृह० ७५।६।१) इति । 
तत्र संशयः-किमियमेका विद्याएग्तिरहस्यवृहदारण्यकयोगुंणोपसंहारश्च, उत दे इमे 
विद्ये गुणानुपसंहाररचेति । कि तावत्पाप्तम ? विद्याभेंदों गुणव्यवस्था चेति। कुतः ? 
पोनरुकत्यप्रसजझ्ाात्‌। भिन्नासु हि शाखास्वध्येत॒वेदित॒भेदात्पोनरुक्त्यपरिहारमालोच्य 


होनेसे निराकृत है। अतएवं ( अविधेय होनेसे ) आचमनकी विधि अमीष्ट न होनेके कारण 'एुतमेव०' 
'इसीको-3णको अनग्न करते हुए मानते हैं! यहाँ पर काण्व पयंवसान करते हैं और “तस्मादेवंवित्‌! 
इत्यादि नहीं मानते हैं। इससे माध्यन्दिन शाखावालछोंके पाठमें मो आचमनके अनुवादसे 'एवंविच्म' 
ऐसा जाननेवालेको ही प्रक्ृत प्राणको वस्त्र जाननेवाला विधान किया जाता है, ऐसा समझना चाहिए । 
कहींपर आचमनका विधान किया जाता है ओर कहींपर वस्त्रविज्ञानका, यह जो स्वीकार है वह भी 
ठोक नहीं है, क्योंकि “जल बस्त्र है! इत्यादि वाक्‍्यकी प्रवृत्ति सबत्र एकरूप है। अतः यहाँ वस्त्र- 
विज्ञानका ही अभिधान किया जाता है आचमनका नहीं, यह युक्त है ॥ १८ ॥ 
वाजसनेयो शाखाके अग्निरहस्यमें ध्ाण्डिलय नामक अड्धित विद्या विज्ञात है, उसमें 'स 
आत्मानमुपासीत ०” ( वह मनोमय, प्राणशरीर, प्रकाशरूप आत्माकी उपासना करे ) इत्यादि गुण 
सुने जाते हैं। और उसो शाखाके बृहदारण्यकमें पुनः 'मनोमयो5यं पुरुषो०' ( प्रकाश ही जिसका 
सत्य-स्वरूप है, ऐवा यह पुरुष मनोमय है, बह उस अन्तहूंदयमें जैसा धान अथवा यव. होता है उतने 
ही परिमाणवाला है। वह यह सबका स्वामी और अधिपति है, तथा यह जो कुछ है समीका प्रक्ष- 
रूपसे शासन करता है ) इसप्रकार पढा जाता है। यहाँ संशय होता है-अग्निरहस्प ओर बृहदारण्यक 
इन दोनोंमें क्या यह एक विद्या और गुणोंका उपसंहार है अथवा वे दो विद्याएं हैं ओर गुणोंका उप- 
संहार नहीं है ? तब क्या प्राप्त होता है ? पूवपक्षी-विद्याका भेद और गुणोंकी व्यवस्था है, ऐसा प्राप्त 
होता है । किससे ? इससे कि पुनरुक्तिका प्रसद्भ है। भिन्न श्ाखाओंमें अध्येता और वेदिताके भेदसे 
सत्यानन्दी-दीपिका द 
* जैसे 'अग्निहोत्रं जहोति' इस अग्निहोत्र वाक्यमें होमरूप करमंको विधि है ओर “दष्ना 
जुहोति' इस वाक्यमें दधि गुणकी विधि है, बसे यहाँ भी विद्याका भेद नहीं होना चाहिए । इसका. 


६७८ भ्रद्सत्र-शाड रमाष्य [ अ० ३ पा० हे 


विद्येकत्वमध्यवसायेकत्रातिरिक्ता गुणा इतरजञोपसंहियन्ते प्राणसंवादादिष्वित्युक्तम | 
एकस्यां पुनः शाखायामध्येतृवेद्ितिभेदाभावादशक्यपरिहारे पोनरुकत्ये न विप्रकृष्ठदेश- 
स्थेका विद्या भवितुमहंति । न चात्रेकमाम्नानं विद्याविधानाथंमपरं गुणविधानाथंमिति 
विभागः संभवति, तद। हातिरिक्ता एव गुणा इतरत्रेतरन्न चाम्नायेरन्न समानाः), समाना 
अपि तूभयत्राम्नायन्ते मनोमयत्वादयः | तस्मान्नान्योन्यं गुणोपसंहार इति। # एवं 
प्राप्ते ब्रमहे--यथा भिन्नासु शाखासु विद्येकत्वं गुणोपसंहारश्र भवत्येवमेकस्यामपि 
शाखायां भवितुमहंति, उपास्याभेदात्‌ । तदेव हि ब्रह्म मनोमयत्वादिगुणकमुभयत्राप्यु- 
पास्यमभिन्न प्रत्यभिज्ञानी मः । उपास्यं च रूप विद्यायाः। नच विद्यमाने रूपाभेदे विद्या 
भेद्मध्यवसातुं शक्तुमः | नांपि विद्या5भेदे गुणव्यवस्थानम्‌ | ननु पोनरुक्त्यप्रसड्ञा- 
द्विद्याभेदो5ध्यवसितः, नेत्युच्यते, अथविभागोपपत्तेः। एक ह्याम्नानं विद्याविधानाथम- 
परं गुणविधानाथंमिति न किचिज्नोपपद्यते । ननन्‍्वेव॑ सति यदपठितमग्निरहस्ये, तदेच 
बृहदारण्यके पठितव्यम---स एव सर्वस्येशान:' इत्यादि। यक्त पठितमेव 'मनोमय£ 
इत्यादि, तन्न पठितव्यम । नेष दोषः, तद्लेनेव प्रदेशान्तरपठितविद्याप्रत्यभिज्ञानात्‌ । 
समानगणास्नानेन हि विप्रकृष्देशां शाण्डिल्यविद्यां प्रत्यभिज्ञाप्य तस्यामीशानत्वादुप- 
दिद्यते | अन्यथा हि कथं तस्थामयं गुणविधिरमिधीयते ? अपि चाप्राप्तांशोपदेशेनाथवति 
पुनरुक्ति परिहारका पर्यालोचतकर विद्याकी एकताका निद्चय कर एक विद्यार्में मिन्न गुणोंका अन्य 
विद्यामें उपसंहार होता है, प्राणसंवाद आदियमें ऐसा कहा गया है, ओर एक शाखामें अध्येता और 
वेदिताका भेद न होनेसे पुनरुक्तिका परिहार अशक्य होनेपर दूर स्थानमें स्थित एक विद्या नहीं हो 
सकती .। और यहाँ एक श्रुति विद्या विधानके लिए और दूसरी श्रुति गुणविधानके लिए हो, ऐसा 
विभाग मी नहों हो सकता, ऐसी अवस्थितिमें अतिरिक्त गुगोंकों ही भिन्न-भिन्न स्थलोंमें श्रुति होगी 
न कि समान गुणोंको । परन्तु दोनों स्थलोंपें मनोमयत्व॒ आदि समान गुणोंकी श्रुति है, इसलिए एक 
दूसरेके गुणोंका उपसंहार नहों है । सिद्ध/स्तो--ऐस। प्राप्त होनेपर हम कहते हैं--जेपे भिन्न-मिन्न 
शाखाओं में विद्युका अभेद और गुणोंका उपसंहार होता है, वंसे एक शाखामें मी होना चाहिए, 
क्योंकि उपास्यका अभेद है। मतेोमयत्व आदि गुणोंसे युक्त वही एक ब्रह्म दोनों स्थलोंमें मी उपास्य 
है, ऐसी हम प्रत्यभिज्ञा करते हैं। ओर विद्याका रूप उपास्य है, रूपके अभेदके विद्यमान होनेपर 
विद्या-भेदके निश्चय करनेके लिए हम समर्थ नहीं हैं ॥ विद्याके अभेद होनेपर गुगोंक़ी पृथक व्यवस्था 
मी नहीं है। परन्तु पुनरुक्तिके प्रसंगसे विद्याका भेद निदिचत किया गया है? नहीं, ऐंसा कहते हैं-- 
क्योंकि अथंका विभाग हो सकता है ।- एक श्रुति विद्या विधानके लिए ओर दूसरी श्रुति गुणविधानके 
लिए है, इसप्रकार कुछ मी अनुपपन्न नहीं होता । परल्तु ऐसा होनेपर अग्निरहस्यमें जो' गुण अपठित 
हैं उन्‍्हींको वृहदारण्यकमें- 'स एप सवस्येशान:” ( वह यह सबका स्वामी है ) इत्यादि वे ही गुण 
पढने चाहिए, और जो 'मनोमयः” इत्यादि पठित हैं उनको नहीं पढना चाहिए । यह दोष नहीं है, 
क्योंकि उसके बलसे ही अन्य प्रदेशमें पठित विद्याका प्रत्यभिज्ञान होता है। समान गुणोंकी श्रुतिसे 
दूर स्थानमें स्थित शाण्डिल्यविद्याका प्रत्यमिन्नान कराकर उसमें. ईशानत्व-स्वामित्व आदिका उपदेश 


ट सत्यानन्दी दीपिका गा 
समाधान “न च! इत्यादिसे करते हैं। यह विद्याका अभेद और गुणोंका उपसंहार मानें तो समान 
गुणोंकी पुनरुक्ति व्यथं होगी, इसलिए अभ्याससे प्रयाज आदि भेदके समान विद्याका भेद है । पृव॑पक्षमें 
विद्याका भेद ओर गुणोंका अनुपसंहार है, सिद्धान्तमें विद्याका अभेंद और गुणोंका .उपसंहार है । 
& जहाँ बहुत गुगोंका श्रवण हो वह प्रधानविधि और अन्य स्थलमें उसका अनुवादकर 
गुणविधि होती है, अतः बृहृदारण्यकमें प्रधानविधि और अग्निरहस्थमें गुणविधि है। यह न्याय- 


अधि० ११ खू० १० ) भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ६७९ 


वाक्ये संजाते प्राप्तांशपरामर्श स्य नित्यानुवादतया 5प्युपपद्यमानत्वान्न तद्दलेन प्रत्यमिज्ञो 
पेक्षितुं शक्यते । तस्माद््र समानायामपि शाखायां विद्येकत्वं ग्रणोपसं हार श्रेत्युपपन्नम ॥ 
( ११ संबन्धाधिकरणम्‌ । रू० २०-२१ ) 
संबन्धादेवमन्यत्रापि ॥ २० ॥ 
पदच्छेद--सम्बन्धात्‌, एवम्‌, अन्यत्र, अपि । 
 सूत्ना्थ--( सम्बन्धात्‌ ) एक शाखामें विभागरूपसे अधीत शाण्डिल्यविद्यामें एक विद्या 
त्वसम्बन्धसे परस्पर ग्रुणोपसंहार जैसे पृव॑र्में कहा गया है, ( एवम्‌ ) बसे ( अन्यत्रापि ) अन्य स्थलमें- 
सत्यविद्यामें मी एक विद्यात्व सम्बन्धसे परस्पर गुणोपसंहार हो सकता है। 
# बृहदारण्यके 'सत्यं ब्रह्म! ( बृह० ५।५१ ) इत्युपक्रस्य 'तथात्तसत्यमसौ स आदित्यो 
य एप एतस्मिन्मण्डले पुरुषो यश्रायं दक्षिणे३क्षन्पुरुषःः ( बृह० ५॥५२ ) इति तस्थेव सत्यस्य 
ब्रह्मणोघिदेवतमधध्यात्मं चायतनविशेषमुपदिश्य व्याहतिशरीरत्वं चर संपाय द्वे उप 
निषदाबुपदिश्येते । तस्योपनिषद्हरित्यधिदेवतम्‌ । तस्योपनिषद्हमित्यध्यात्मम्‌ । तत्र 
संशयः-किमविभागनेवोभे अप्युपनिषदावुभयत्रानुसंघातब्ये, उत विभागेनेका5घिदेवत- 
मेकाषध्यात्ममिति । तत्र सूत्रेणवोीपक्रमते । यथा शाण्डिल्यविद्यायां विभागेनाप्यघीतायां 


किया जाता है, नहीं तो उसमें यह गुण विधान कंसे कहा जायगा। किच्च अप्राप्त अंशके उपदेशसे 
वाक्यके अथवान्‌ होनेपर प्राप्त अंशका परामहा निक्ष्य. अनुवादरूपसे मी उपपन्न होता है, अतः उसके 
बलसे प्रत्यभिज्ञाकी उपेक्षा नहों की जा सकती है । इसलिए यहाँ एक शाखामें मी विद्याका एकत्व 
ओर गुणोंका उपंसंहार है ऐसा उपपन्न होता है ॥ १९ ॥ क्‍ 

बृहदारण्यकर्में 'सत्यं ब्रह्म ( सत्य ब्रह्म है ) इसप्रकार उपक्रमकर “तथत्तत्सत्यमसौ०” ( वह 
जो सत्य है, सो यह आदित्य है। जो इस आदित्य-मण्डलमें पुरुष है और जो भी यह दक्षिणनेत्रमें 
पुरुष है ) इसप्रकार उसी सत्य ब्रह्मके अधिदेवंत ओर अध्यात्म स्थानविशेषका उपदेशकर व्याहृति 
शरीरत्वका संपादनकर दो उपनिषदोंका-रहस्यनामोंका उपदेश किया जाता है। 'अहः' उसका अधि 
दवत उपनिषद्‌-रहस्य नाम है, अहम उसका अध्यात्म उपनिषद्‌-रहस्य नाम है। यहाँ संशय होता 
है कि क्या अविभागसे ही दोनों उपनिषदोंका दोनों स्थलोंमें अनुसंधान करना चाहिए अथवा विमागसे 
ही एक अधिदेवत और एक अध्यात्मका ? उसपर सूत्रसे ही उपक्रम करते हैं--जैसे विभागसे अधीत 
होनेपर भी शाण्डिल्यविद्यामें गुणोंका उपसंहार कहा गया है, ऐसे इसप्रकारके विषयमें अन्य स्थलोंमें भी 
खसत्यानन्दी-दीपिका 

निणयका मत है, किन्तु रत्लप्रमामें अग्निरहस्यमें प्रधानविधि और वृहदारण्यकमें गुणविधि मानी. 
गई है। इसप्रकार विभागके उपपन्न होनेपर विद्या एक है ॥ १९॥ 

# यहाँ आदित्यपदसे आदित्यमण्डलका ग्रहण नहीं है, किन्तु उस भण्डलमें इन्द्रियात्मक' जो 
पुरुष है, वही अध्यात्म नेत्र स्थानमें स्थित है, ऐसा उपदेशकर “तस्य भ्रिति शिरः” भुव इंति बाहु;, 
स्वरिति प्रतिष्ठा' (चृह० ५।५।३) (उसका “भू” यह शिर है, 'भुव! यह बाहु है ओर 'स्वः” यह पाद 
हैं ) इसप्रकार व्यहृतिर्ष शरीर कहकर दो उपनिषदोंका-देवताके रहस्यनामोंका-श्र तिसे उपदेश किया 
जाता है । उस श्रादित्य-मण्डलस्थ पुरुषका नाम “अहा' है, क्योंकि वह प्रकाशक है। नेत्रस्थ 
पुरुषका नाम “अहम्‌” है, क्‍योंकि वह प्रत्यक है। इसप्रकार अधिदेवव और अध्यात्म ये दो नाम 
इस अधिकरणके विषय हैं। यहाँ जिसके ये दो नाम हैं, उस सत्यसंज्ञक ब्रह्मके एंक होनेसे और 
उसके स्थानभेदका कथन होनेसे 'तन्न' इत्यादिसे संशय कहते हैं । जैसे पृवं अधिकरणमें विद्याफे एक 


६८० अ्रह्मसूत्र-शाडूर भाष्य | आ० हे पा० हे 


गुणोपसंहार उक्त एवमन्यत्राप्येवंजातीयके विषये भवितुमहेति, एकविद्याभिसंबन्धात्‌ । 
पका हीय॑ सत्यविद्याईधिदेवमध्यात्मं चाधीता, उपक्रमाभेदाद्व्यतिषक्तपाठाच्च | कथं 
तस्यामुद्तो धर्मस्तस्यामेव न स्यात्‌ ? यो दययाचाय कश्चिदुगमनादिराचारश्रोदितः स 
ग्रामगते*रण्यगते च तुल्यचदेव भ्वति। तस्मादुभयोरप्युपनिषदोरुभयत्र प्राप्तिरिति ।३२०। 
प॒व॑ प्राप्ते प्रतिविधत्ते-- 
न वा विशेषात्‌ ॥ २१॥ 

पदच्छेदू--न, वा, विशेषात्‌ । 

सूत्नाथ--( न वा ) दोनों उपनिषदोंकी दोनों स्थलोंमें प्राप्ति नहों है, ( विशेषात्‌ ) क्योंकि 
विशेष है अर्थात्‌ उपासनाका स्थानविशेषके साथ सम्बन्ध है । 

# न वोभयोरुभयत्र प्राप्ति। कस्मात्‌ ! विशेषात्‌। उपासनस्थानविशेषोपनि- 
बन्धादित्यथः । कथं स्थानविशेषोपनिबन्ध इति ? उच्यते-य एव एतरिमन्मण्डले पुरुष:' 
(बृह० ५७५३) इति ह्याधिदेविक पुरुष प्रकृत्य तस्योपनिष द्हरिति श्रावयति। “बोश्यं दक्षिणे 
उक्षन्पुरुष:” (बृह० ५।५।४) इति द्याध्यात्मिक पुरुष प्रकृत्य तस्योपनिषदद्मिति। तस्थेति 
चेतत्संनिहितावलम्बनं सर्वनाम, तस्मादायतनविशेषव्यपाश्रयेणेवेत्र उपनिषदातुप 


होना चाहिए, क्योंकि एक विद्याका सम्बन्ध है। उपक्रमका अभेद होनेसे ओर परस्पर सम्बद्ध पाठ 
होनेसे अधिदेवत और अध्यात्मरूपसे अधीत यह ॒सत्यविद्या एक ही है। उस एक विद्यामें कथित 
धर्म उसोमें क्‍यों न हों ? क्‍योंकि जो आचायके विषयमें कोई अनुगन थादि आचार विहित है, वह 
ग्रामगत आचाय॑में अथवा अरण्यग्रत आचाय॑में एक-सा ही होता है। इसलिए दोनों उपनिषदोंकी भी 
दोनों स्थलोंमें प्राप्ति है ॥ २० ॥॥ 

ऐसा प्राप्त होनेपर समाधान करते हैं-- 

अथवा दोनोंकी दोनों स्थलोंमें प्राप्ति नहीं है, किससे ? विशेषसे--उपासनाका स्थान-विशेषके 
साथ सम्बन्ध होनेसे | स्थानविशेषके साथ उपनिबन्ध ( सम्बन्ध ) किस प्रकार है? इस पर कहते हैं-- 
“य एप एतस्मिनू०” (जो यह इस मण्डलमें पुरुष है) इस प्रकार आधिदेविक पुरुषको प्रस्तुतकर “तस्यो- 
पनिषद॒हः” उसका उपनिषद्‌-रहस्य नाम “'अहः” है, ऐसा श्रुति श्रवण कराती है, ओर “यो<्यं०” ( जो 
यह दक्षिण अक्षिमें पुरुष है ) इस प्रकार आध्यात्म प्रुरुषका उपक्रमकर 'उसका उपनिषद्‌-रहस्य नाम 
'अहम्‌' है, ऐसा श्रवण कराती है। “तस्य” यह शब्द संनिहितका आलम्बन करनेवाला सवंनाम है, 
इसलिए स्थानविशेषफे अवलम्बनसे ये दोनों उपनिषद्‌-रहस्य उपदेश किये जाते हैं। श्वतः दोनोंकी 
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होनेसे परस्पर गुणोंका उपसंहार है, वंसे मिन्‍न स्थलूस्थ एक विद्यामें भी गुणोंका उपसंहार हो सकतां 
है। “सत्य॑ ब्रह्म इसप्रकार उपक्रमका अभेद है, और “तावेतो अध्ष्यादित्यपुरुषो.- अन्योन्यस्मिन्‌ 
प्रतिष्ठितो०” (बृह० ७।५॥१) ( वे ये दोनों-अक्षि पुरुष और आदित्य पुरुष एक दूसरेंमें प्रतिष्ठित हैं ) 
सूयके किरणोंकी चक्षुमें ओर चक्षुकी आदित्यमें प्रतिष्ठा है। इस रीतिसे उपक्रमके अभेद और परस्पर 
सम्बन्धित पाठसे विद्या एक है, अतः दोनों उपनिषदोंकी दोनों स्थलोंमें प्राप्ति है । पृव॑पक्षमें प्रत्येक 
स्थानमें दोनों नामोंका अनुष्ठान है, सिद्धान्तमें जिस-जिस स्थानमें जो-जो नाम है उस-उसका 
अनुष्ठान है ॥ २० ॥ 

# ये दोनों नाम भिन्न-भिन्न उपासना स्थानके साथ सम्बन्ध रखते हैं । अतः “तस्योपनिषदृह:' 
गौर 'तस्यथोपनिषद्हम्‌ उस आदित्य पुरुषका ताम 'अहः ओर अक्षिस्थ पुरुषका नाम “अहम है। 
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दिश्येते। कुत उभयोरुभयन्र प्राप्ति: ? ननन्‍्वेक एवायमधिदेवतमध्यात्मं चर पुरुषः, एक- 
स्येव सत्यस्य त्रह्मण आयतनद्वयप्रतिपादनात्‌ । सत्यमेवमेतत्‌ , एकस्यापि त्वचस्था- 
विशेषोपादानेनेवोपनिषद्धि शोषोपदे शा त्तद्वस्थस्येव सा भवितुमरहति । अस्ति चाय॑ 
दृष्टान्तः-सत्यप्याचायेस्वरूपानपाये, यदाचार्यस्यासीनस्यानुवर्तनमुक्त न तत्तिष्ठतो 
भवति | यज्च तिष्ठ त उक्त न ददासीस्येति | ग्रामारण्ययोस्त्वाचाय स्वरूपानपायात्तत्स्वरू- 
पानुबद्धस्थ च- घर्मस्य ग्रामारण्यक्ृतविशेषाभावादुभयत्र तुल्यवद्धाव इत्यदश्डान्तः सः । 
तस्माद्व्यवस्था ६नयोरुपनिषदोः ॥ २१ ॥ 
दर्शयति च ॥ २२॥ 

पदच्छेदू--दर्शयति, च्‌ । 

सूत्रा्थं--और “तस्यथतस्य तदेव रूपम्‌” इत्यादि श्रुति ऐसा ही दिखलाती है। 

& अपि चेव॑जातीयकानां घर्माणां व्यवस्थेति लिज्ञद्शन भवति--तस्यैतस्य तदेव 
रूपं यदमुष्य रूपं यावमुष्य गेष्णो तो गेष्णो यज्ञाम तन्‍नाम” ( छा० १।७।५ ) इति। कथमस्य 
लिड्ञत्वमिति ? तदुच्यते-अक्ष्यादित्यस्थानभेदमिन्नान्धर्मा नन्योन्य स्मिन्ननुपसं हार्यान्पश्य- 
न्निह्ातिदेशेनादित्यपुरुषगतान्रूपादीनक्षिपुरुषे उपसंहरति--तस्यैतस्थ तंदेव रूपम्‌! 

( छा० 3।७।५ ) दत्यादिना । तस्माद्व्यवस्थिते एवेतें उपनिषदाविति निणयः ॥ २२ ॥ 
दोनों स्थछोंमें कैसे प्राप्ति हो सकती है ? परन्तु अधिदेवित और अध्यात्मरूपसे यह एक ही पुरुष है, 
क्योंकि एक ही सत्थ ब्रह्मका दो स्थानोंमें प्रतिपादन है । हाँ, यह ठीक है, परन्तु एक ब्रह्मफे भी 
अवस्थाविशेषके ग्रहणसे उपनिषद्‌-विशेषका उपदेश होनेसे उस अवस्थामें आए हुएका ही वह 
उपनिषद्‌ हो सकता है। और यह दृश्टन्त भी है-आचाय॑के स्वरूपका अपाय-विनाश न होनेपर भी 
बैठे हुए आचायंका जो अनुवतंन कहा गया है वह खड़े हुएका नहों होता, और जो खड़े हुएका कहा 
गया है वह बेठे हुएका नहीं होता । परन्तु ग्राम और अरण्यमें तो आचायके स्वडछूपका अपाय न होनेसे 
और स्वरूपके साथ अनुबद्ध-सम्बन्धित घमंमें ग्राम ओर अरण्यकृत विद्येष न होनेसे दोनों स्थलोंमें 
एक-सा भाव है, इसलिए वह हृष्टान्त नहीं है, अत! इन दोनों उपनिषदोंकी व्यवस्था है ॥ २१ ॥ 

और इसप्रकारके धर्मोकी व्यवस्था है-उनका परस्पर उपसंहार नहीं है, इस विषययें “तस्ये- 
तस्य ०? ( उस इस चक्षुस्थ पुरुषका वही रूप है जो इस आदित्यान्तगंत पुरुषका रूप है। जो उस 
पुरुषके पव॑ ( गटर ) हैं वही इसके पव॑ हैं, जो उसका नाम है वही इसह्ा नाम है ) यह लिख दर्शन 
है। यह लिज़ुदशन कैसे है? उसे कहते हैं--अक्षि और आदित्य इस स्थानभेदसे भिन्न परस्परमें 
उपसंहारके अयोग्य इन घर्मोको देखकर श्रुति आदित्य-पुरुष गत रूप आदिका यहाँ अतिदेशसे अक्षि 
पुरुषमें 'तस्यैतस्थ तेदेव रूपम! इत्यादिसे उपसंहार करती है। इसलिए ये दोनों उपनिषद्‌-रहस्य 
व्यवस्थित हैं, ऐसा निण है ॥ २२ ॥ द 


रह सत्यानन्दी-दीपिका 
इन दोनों वाक्योंमें सवंनाम 'तत्‌' पद निकटवर्तीका ही आऑलम्बन करता है, इसलिए प्रथम “'तत्‌' शब्द 


आदित्यस्थ पुरुषका और द्वितीय 'तत्‌” पद अक्षिस्थ पुरुषका परामश करता है, क्योंकि स्थानभेंदसे 
विशेष्पका भी भेद माना जाता है। विशेष्पके एक होनेपर भी विशेषण युक्त होनेसे विशिष्टमें भेद 
माता गया है, इसलिए इन दोनों उपनिषदोंकी-अहः:” और “अहम्‌” नामोंकी भिन्न-भिन्न व्यवस्था है 
अर्थात्‌ सत्यविद्या एक होनेपर भी अधिदवित और अध्यात्मभेदसे भिन्न है॥ २१ ॥ 

# 'अह:” और 'अहम' इन नामोंकी व्यवस्थामें अतिदेश ही लिज् है, यह 'दुशंयति च' 
इससे दिखलाते हैं । विद्याके अभिन्न होनेसे ही यदि धर्मोका उपसंह्ार हो ठो “तस्येतस्थ' यह गतिदेश 
व्यथ होगा, इसलिए एक विद्यामें भी स्थानभेदसे कथित गुणोंका उपसंहार नहीं ही सकता ॥ २२ ॥ 
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( १२ संभ्ृत्यघधिकरणम्‌ । स्तरू० २३ ) 
संभृतिद्॒व्याप्त्यपि चातः ॥ २३॥ 


पदच्छेद--संभतिदुव्याप्ति, अपि, च, अत। । 

सूत्राथ--(संभृतिद्यव्याप्ति) सभूति, दय व्याप्ति आदि विभूतियोंका मी शाण्डिल्यविद्या आदियें 
उपसंहार नहीं करना चाहिए, ( अतश्च ) क्योंकि आयतन विशेषका योग है । 

६8 'ब्रह्माज्येष्ठा वीर्या संग्तानि ब्रह्माग्रे ज्येष् दिवमातत।न' इत्येवं राणायनीयानां खिलेणु 
वीयसंभ्तिद्यनिवेशप्रभ्भतयो ब्रह्मणो विभूतयः पठयन्ते। तेषामेव चोपनिषदि शाण्डिल्य- 
विद्याप्रभ्मतयो ब्रह्मविद्याः पठथन्ते । वासु त्रह्मविद्यासु ता ब्रह्मविभूतय उपसंहियेरन्न वेति 
विचारणायां ब्रह्मसंबन्धादुपसंहारप्राप्तावेव पठति। संगभ्रतिद्रव्याप्तिप्रश्चतयों विभूतयः 
शाण्डिल्यविद्याप्रशृतिषु नोपसंहर्तबव्याः अत एवं चायतनविशेषयोगात्‌। तथा हि 
शाण्डिल्यविद्यायां दृदयायतनत्वं त्रह्मण उक्तम---एष म आत्माउन्तहंदये' ( छा० ३।१४।३ ) 

ति। तद्ददेव द्दरविद्यायामपि दहरं पुण्डरीक वेश्म दृहरो5स्मिन्नन्तराकाशः” ( छा० 4।१।१ ) 
इति। उपकोखलविय्यायां त्वक्ष्यायतनत्वम्‌ “य एषोउक्षिणि पुरुषों दृश्यते! ( छा० ४।१५॥१ ). 
इति। एवं तत्र तत्न तत्तदाध्यात्मिकमायतनमेतासु विद्यासु प्रतीयते । आधिदेविक्यस्त्वेता 
विभूतयः संभ्रतिद्युव्याप्तिप्रभृतयः, तासां कुत एताखु प्राघप्तः ? नन्वेतास्वप्याधिदेविक्यो 
विभूतयः श्रुयन्ते--ज्यायान्दिवो ज्यायानेभ्यो लोकेभ्य: ( छा० ३।१४।३ ) 'एब उ एवं सामनीरेष 
हि सवषु लोकेषु माति! ( छा० ४।१५।४ ) यावान्वा अयमाकाशस्तावानेषो5न्तहदूय आकाश उसे 
अस्मिन्यावाएथिवी अन्तरेव समाहिते' ( छा० 4।१।३ ) दृत्येवमायाः । सन्ति चानया आयतन- 


बरह्मज्येष्ठा ० ( ब्रह्म ही जिनका कारण है, ऐसे पराक्रम विशेष ( आकादको उत्पन्न करना ) 
निविघ्न समृद्ध हुए वह ज्येष्ठ ब्रह्म देवताओंकी उत्पत्तिके पूर्व स्वरगमें व्याप्त हुआ ) इस प्रकार राणाय- 
नीय शाखावालोंके खिलकाण्डोंमें वीय॑ समृद्धि, -स्वगंव्याप्ति आदि ब्रह्मकी विभूतियाँ कही जाती हैं । 
ओर उन्हींके उपनिषद्में शाण्डिल्यविद्या आदि ब्रह्म॒विद्याए पढ़ी जाती हैं। उन ब्रह्मविद्याओंमें उन 
ब्रह्मविभूतियोंका उपसंहार होना चाहिए अथवा नहीं ? ऐसा विचार उपस्थित होनेपर ब्रह्मके 
सम्बन्धसे उपसंहार प्राप्त होनेपर ऐसा कहते हैं--संभृति, द्यव्याप्ति आदि विभूतियोंका शाण्डिल्यविद्या 
आदिमें उदसंहार नहीं होना चाहिए, अतएव च आयतनविशेषके सम्बन्धसे । जेसे कि शाण्डिल्यविद्यार्मे 
'एष म भात्मान्तहंदये' ( यह मेरा आत्मा हृदयके मीतर है ) इस प्रकार ब्रह्मक हृदय आयतन कहा 
गया है । उसी प्रकार दहरविद्यामें भी .'दृहरं पुण्डरीकं०” (इस ब्रह्मपुरके मीतरं जो यह सूक्ष्म कमलाकार 
स्थान है, इसमें जो सूक्ष्म आकाश है) इस प्रकार ब्रह्मका हृदय स्थान कहा गया है। उपकोसलविद्या्में 
तो 'य एबो०” ( जो यह अक्षिमें पुरुष दिखाई देता है ) इस तरह ब्रह्मका नेत्र स्थान कहा गया है। 
इस प्रकार तत्‌-तत्‌ स्थलमें तत्‌-तत्‌ु आध्यात्मिक आयतन इन विद्याओमें प्रतीत होता है। परन्तु 
संभृति, यरुव्याप्ति श्लादि ये विभूतियाँ आधिदेविकी हैं, उन विभूतियोंकी इन विद्याओंमें प्राप्ति किस प्रकार 
हो सकती है । इन विद्याओंमें स्री आधिद4की विभूतियोंकी “ज्यायान्दिवो० ( थ्ात्मा द्य लोकसे बड़ा, 
हन लोकोंसे बड़ा है) 'एब ड एव०” ( यही आत्मा मामनी है, क्‍योंकि सम्पूर्ण लोकोंमें आदित्य, चन्द्र 
ओर अग्नि श्रादिके रूपमें यही दीप्त होता है ) 'यावान्वा०” ( जितना यंहे मोतिक आकाञय है उठना 

सत्यानन्दी-दीपिफा | 

# ब्रह्मकी वीय॑ समृद्धि-स्वग व्याप्ति आदि विभूतियाँ कही गई हैं, उनका ब्रह्मके साथ सम्बन्ध 

होनेसे सब ब्रह्मविद्याओंमें उपसंहार पृवरपक्ष है । सिद्धान्तमें इनका उपसंहार नहीं है ॥ २३ ॥ 
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विशेषहीमा अपीह बह्मविद्याः षोडशकलाद्राः। सत्यम, एवमेतत्‌, तथाप्यत्र विद्यते 
विशेषः संभृ त्याद्यनुपसंहारहेतुः। समानगुणासम्नानेन हि प्रत्युपस्थापितासु विप्रकृष्टदेशा- 
स्वपि विद्यासु विप्रकृष्टदेशा गुणा उपसंहियेरन्निति युक्तम, संभृत्याद्यस्तु शाण्डिल्या- 
दिवाक्यगोचराश्च मनोमयत्वादयो गुणाः परस्परव्यावृत्त स्वरूपत्वान्न प्रदेशान्तरवति- 
विद्याप्रत्युपस्थापनक्षमाः । नच त्रह्मसंबन्धमात्रेण प्रदेशान्तरवतिविद्याप्रत्युपस्थापन- 
मित्युच्यते, विद्याभेदेषपि तदुपपत्ते:। एकमपि हि बह्म विभूतिभेदेरनेकधोपास्यत इति 
स्थितिः, परोवरीयस्त्वादिवद्भेददर्शानात्‌ । तस्माद्वीयसंभृत्यादीनां शाण्डिल्यविया- 
दिष्वनुपसंहार इति ॥ २३ ॥ 
( १३ पुरुषायधिकरणम्‌ | स्‌ू० २४ ) 
पुरुषविद्यायामिव चेतरेषामनाम्नानात्‌ ॥ २४ ॥ 

पदच्छेद-- पुरुषविद्यायाम्‌, इव, थ, इतरेषाम्‌, अनाम्नानात्‌ । 

सूत्रा्थ -- ( पुरुषविद्यायामिव ) ताण्डी आदियें पुरुष विद्यामें जिस प्रकार पुरुषकी यज्ञरूपसे 
कल्पनाकी जाती है, उसी प्रकार ( इतरेषाम्‌ ) तेत्तिरीयोंकी पुरुषविद्यामें ( अनाम्नानात्‌ ) पठित न 
होनेसे ताण्डी आदि गत पुरुष यज्ञधम तैत्तिरीयकमें उपसंहार नहों करने चाहिए 

&8 अस्ति ताण्डिनां पेड्निनां च रहस्यत्नाह्मणे पुरुषविद्या। तत्र पुरुषों यज्ञः 
कल्पितः। तदीयमायुस्त्रेधा विभज्य सवनत्रयं कल्पितम्‌ । अशिशिबादीनि च॒ दीक्षा- 
दि्भावेन कल्पितानि | अन्ये च धर्मास्तत्र समधिगता आशीम॑न्त्रप्रयोगादयः । तेत्ति- 
ही हृदयान्तगत आकाश है, द्युलोक और पृथिवी ये दोनों लोक संम्यक्‌ प्रकारसे इसके भीतर ही स्थित 
हैं) इत्यादि श्रुतियाँ हैं और इस प्रक्ररणमें स्थानविशेष रहित भी अन्य षोडशकला आदि ब्रह्मविद्याए 
हैं । यह सत्य ही है, तो मी यहाँ विशेष है वह संभूति आदिके अनुपसंहारका हेतु है, क्योंकि समान 
गुणोंकी श्रुतिसि उपस्थापित दूर स्थानोंमें स्थित विद्याओंमें भी दूर स्थानस्थ ग्रुणोंका उपसंहार होना 
चाहिए, यह युक्त है। परन्तु संभूृति आदि गुण और धाण्डिल्य आदि वाक्य विषयक मनोमयत्व आदि 
गुण परस्पर व्यावृत्त ( मिन्न ) स्वरूपवाले होनेसे अन्य प्रदेशमें स्थित विद्याके -उपस्थापन करनेमें समथ 
नहीं हैं । उसीप्रकार केवल ब्रह्म सम्बन्धसे अन्य प्रदेशवर्ती विद्याका उपस्थापन होता है, ऐसा नहीं कहा 
जाता है, कारण कि विद्याके भेद होनेपर भी ब्रह्मका सम्बन्ध उपपस्त होता है। एक ब्रह्मकी भी भिन्न- 
भिन्न विभूतियोंद्वारा अनेकप्रका रसे उपासनाकी जांती है, ऐसी स्थिति है, क्‍योंकि परोव रीयस्तव आदिके समान 
भेद देखनेमें आता है । इसलिए वीय॑ सं भूृति आदि गुणोंका झाण्डिल्यविद्या आदिमें उपसंहार नहीं है ।२३॥। 

ताण्डी और पैड्धीके रहस्यत्राह्मणमें पुरुषविद्या है, वहाँ पुरुष यज्ञरूपसे कल्पित है, उसकी 
आयुका तीन प्रकारसे विभागकर तीन सवन कल्पित किये गये हैं, मोजनकी इच्छा आदि दीक्षा आदि 
भावसे कल्पित किये गये हैं। आश्चीर्वाद प्रयोग, मन्त्र प्रयोग आदि अन्य धर्म वहाँपर समधिगत हैं । 
तेतिरोयक मी 'तस्येवं विदुषो ०” (उस ऐसा जाननेवालेके यज्ञका आत्मा यजमान है ओर श्रद्धा पत्नी है) 
इस अनुवाकसे किसी पुरुषयज्ञकी कल्पना करते हैं। यहाँ संशय होता है कि क्या जो पुरुषके धरम अन्योन्य. 

सत्यानन्दी-दीपिका 

# छान्दोग्यगत विद्याको कहते हैं--'पुरुषो वा यज्ञस्तस्य” (छा० ३।१६।१) पुरुष ही यज्ञ है 
उसके जो-चोबीस वष हैं वह प्रातः: सवन है” “उसके जो चोवालीस वष हैं वह माध्यन्दिन सवन है 
“उसके जो अवशिष्ट अड़तालीस वर्ष हैं वह तृतीय सवन है” ( छा० २३।१६॥३ ) सोमयागमें सोमरस 
निकालनेके समयको संवन कहा जाता है । इस प्रसिद्ध यज्ञके साहश्यके लिए इन तीन सवनोंकी कल्पना- 
की गई है। 'स यदृशिशिषति०' ( वह जो खानेकी अभिलाषा करता है, जो पीना चाहता है जो रमण 
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रीयका अपि कंलित्पुरुषयश कल्पयन्ति-- तस्यैवं विदुषो यज्ञस्यात्मा यजमानः श्रद्धा पत्नी' 
(नारा० ८०) इत्येतेनानुवाकेन। तत्र संशयः-कि य इतरज्ोक्ताः पुरुषयज्षस्य धर्मास्ते तेत्ति 
रीयकेपृपसंहतव्याः, कि वा नोपसंहतंव्या इति ? पुरुषयशत्वाविशेष(दुपसंहार प्राप्तावा- 
चह्महे-नोपसंहत॑द्या इति। कस्मात्‌ ? तद्गपप्रत्यभिज्ञानाभावात्‌। तदा।हाचायः-पुरुष- 
विद्यायामिवेति। यथेकेषा शाखिनां ताण्डिनां पेड्लिनां च पुरुष विद्यायामाम्नानं ने वमितरेषां 
तेत्तिरीयाणामाम्नानमस्ति। तंषां हीतरविलक्षणमेव यज्ञसंपादनं दृश्यते पत्नीयजमानवे 
दिवेदबहियूंपाज्यपरश्वृत्विगाद्यनुक्रमणात्‌। यद्पि सवनखंपादनं तद्पीतरविलक्षणमेव-- 
यत्पातमध्यंदिन सायं चतानि' ( नारा० ८० )इति। & यदपि किचिन्मरणावभ थत्वादिसास्य॑ 


शाख।में उक्त हैं वे तंतिरीयकोंमें उपसंहार नहीं होने चाहिए अथवा क्या उपसंहार होने चाहिए ? 
पुरुष यज्ञ त्वके अविशेष होनेसे उपसंहार प्राप्त होनेषर हम कहते हैं--उपसंहार नहीं होना चाहिए, 
किससे ? उसके रूपका प्रत्यमिज्ञान न होनेसे । उसे आचाय॑े कहते हैं--'पुरुषविद्यायामिव' जेसे एक 
शाखावालोंकी ताण्डी और पैड्ियोंकी पुरुषविद्यामें श्रुति है, वंसे अन्य-तेत्तिरीयकोंकी श्रुति नहीं है । 
उनका यज्ञ संपादन अन्यप विलक्षण देखनेमें आता है, क्योंकि उसमें पत्नी, यजमान, वेद, वेदी, बहि, यूप, 
आज्य, पशु, ऋत्विक आदिका अनुक्रम है। और जो मी सवन संपादन है वह मी 'यत्प्रातमंध्यंदिनं सायं 
च तानि' (जो आरत:, मध्यदिन ओर सायंकाल हैं वे सवन हैं) इसप्रकार छान्दोग्यगत सवन संपादनसे विलक्षण 
ह सत्यानन्दी-दीपिका 

( प्रसन्‍न ) नहीं होता वही इसकी दीक्षा है और पुन: वह जो खाता है जो पीता है जो रति करता है 
वह उपसदोंको सहर्यताको प्राप्त होता है [दोक्षणीयेष्टि, प्रयणोयेष्टि, उपसदिष्टि, उदयनीयेष्टि और अव- 
भृथेष्टि इस प्रकार पाँच उपसदिष्टियाँ होती हैं| तथा जो हँसता है, मक्षण करता है जो मैथुन करता है वे 
स्तुत शास्त्रकी समानताको प्राप्त होते हैं, तथा जो तप, दान आदि हैं वह इसकी दक्षिणा है, मरण हो 
अवभूथ स्नान है । ( छा० ३॥१ ।३,४,५ ) वसु आदि अथवा ये मेरे प्राण प्रात: सवन और माध्यन्दिन . 
सवन हैं। इस प्रकार ये तीन सवन आयुपयन्त चलते रहते हैं। यह आश्यीष-फल-कामना है 
'अक्षितमस्यच्युतमसि प्राणस,शितमसि! ( छा० ३१७४ ) ( तू अक्षय है, तु अच्युत-अविनाशी है 
ओर अतिसृक्ष्म प्राण है ) इस प्रकार एक सो चालोस वर्ष जीवन फल है, ऐसा दिखलाया गया है। 
संशयके लिए अन्य शाखामें पुरुषंविद्याको 'तैत्तिरीोयक' इत्यादिसे कहते हैं--पहाँ पर “विदुषों 
यज्ञस्य” इन षष्ठी विभक्तयन्त दो पदोंका सामानाधिकरण्य है अथवा वयधिकरण्य ? इसका निश्चय 
न होनेसे संशय होता है। पृव॑पक्षमें ग्रणोंका उपसंहार और सिद्धान्तमें गुणोंका अनुपसंहार है। 
'तस्येवं विंदुषो यज्ञस्थ' ( उस ऐसा जाननेवालेके यज्ञका आत्मा यजमान है, श्रद्धा पत्नी, थरीर 
समिधा, उरु स्थल वेदी, रोम बहि-कुशा, वेद-कुशमुष्टि शिखा, हृदय यूप, काम आज्य, मन्यु- 
क्रोध-पशु, तप अग्नि, शमन करनेवाला दम दक्षिणा, वाणी होता, प्राण उद््‌गाता, नेत्र आध्वयु 
ओर मन ब्रह्मा है ) इसप्रकार अनेक धर्मोकी विषमता होनेसे एकरूपकी प्रत्यभिज्ञा नहों होती । 
छान्दोग्यमें तीन प्रकारसे विभक्त किये गये आयमें सवनत्वकी कल्पना की गई है और तैेत्तिरीयकमें 
प्रात:काल- आदिमें सवनत्वकी कल्पना को गई है, इसप्रकार दोनोंमें वलक्षण्य है, अठ। गुणोंका 
उपसहार नहीं होना चाहिए 

# 'यन्मरणं तद॒वश्दथः, यद्वमते तदुपसदः ( ते० ६५॥२॥१ ) ऐसा तैत्तिरीयकमें अल्प 
साहश्य अधिक वंषम्यको अपने अनुकुल नहीं कर सकता । ज॑से हाथी और ऊँठमें चार पादका अल्प 
साम्थ दोनोंके हाथी अथवा ऊंठ होनेमें समर्थ नहीं है। छान्दोग्यमें पुरुष और यज्ञका ऐक्य है ओर 
तैत्तिरीयकमें भेद है, इस दुसरे वेरूप्यको 'न च' इत्यादिसे कहते हैं ॥ २४ ॥ 
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तदप्यब्पीयस्त्वाद्भूयसा वेलक्षण्येनामिभूयमान न प्रत्यभिज्ञापनक्षमम्‌। नच तैेत्तिरीयके 
पुरुषस्य यज्ञत्वं श्रुयते, विदुषो यज्षस्येति हि न चेंते समानाधिकरणे षष्ठय्यो-विद्वानेव यो 
यज्ञ स्तस्येति । नहि पुरुषस्य मुख्य यज्ञव्वमस्ति | व्यधिकरणे त्वेते षष्ठयौ-विदुघो यो यज्ञ- 
स्तस्येति | भवति हि पुरुषस्य मुख्यो यज्ञसंबन्धः | सत्यां च गतो मुख्य एवार्थ अश्रयितव्यो 
न भाक्तः। आत्मा यजमानः' इति च यजमानत्व॑ पुरुषस्य निम्न वन्वे पधिकरण्पेनेवास्थ यज्ञ- 
संबन्ध दर्शायति। अपि च तस्येवंविदुष इति सिद्धवदनुवादश्रुतों सत्यां पुरुषस्य यज्ञभाव- 
मात्मादीनां च यजमानादिभावं प्रतिपित्समानस्य वाक्यभेदः स्यथत्‌ ! अपि च ससंन्‍्यासामा- 
त्मविद्यां पुरुस्तादुपद्श्यानन्तरं तस्येवंविदुष इत्याद्नुक्रमणं पश्यन्तः पूवंशेष एवेष 
आम्नायो न स्व॒तन्त्र इति प्रतोम:। तथा चेकमेव फलमुभयोरप्यनुवाकयोरुपलभामहे-- 
'आहाणों महिमानमाप्नोति! (नारा० ८०) इति । इतरेषां त्वनन्यशेषः पुरुषविद्याग्नायः, आयुर भि- 
वृद्धिफलो हासो, 'प्र ह षोंडशं वर्षशतं जीवति य एवं वेद” (छा० ३।३ ६।७) इति सम मिव्याहारात्‌ । 
तस्म्राउछाखान्त राधोताना पुरुषविद्यारर्माणामाशीम॑न्त्रादीनामप्राप्तिस्तैत्तिरीय के ॥ २४ ॥ 


( १४ वेधाद्याधिकरणम्‌ । खू० २० ) 
वेधादथभेदात्‌ ॥ २५॥ 


सूत्रार्थ--इन मन्त्रों और कर्मोका विद्या्थें उपसंहार नहीं होना चाहिए, क्योंकि वेघ आदि 

अथका भेद है । 
अस्त्याथर्वणिकानामु पनिषदाररस्प्े मन्त्रसमास्नाय :-सर्व प्रविध्य हृदयं प्रविध्य धमनीः 
प्रवृज्य शिरोउमिप्रवृज्य विधा विषृक्त:' इत्यादि: । ताण्डिन/म्‌- देव सवितः प्रखुद यज्ञम' इत्यादिः | 
ही है, और उन दोनों विद्याओंमें जो कुछ थोड़ा-सा भी मरणावभूथर्व आदि साम्य है, वह भी बहुत अल्प 
होनेसे अधिर वलक्षण्यसे अभिभूत हुआ प्रत्यभिज्ञान करानेमें असमर्थ है, तैत्तिरीयकंगत पुरुषमें यज्ञत्व 
श्रुति नहीं है। और “विदुषो यज्ञस्थ” ये दोनों सामानाधिकरण्य षष्ठी नहीं हैं, विद्वान्‌ ही जो यज्ञ है 
उसका, इसप्रकार, क्‍योंकि पुरुष मुख्य यज्ञ नहों है, किन्तु विद्वान जो यज्ञ उसका, इसप्रकार ये दोनों 
षष्ठी व्यधिकरणमें हैं। कारण कि पुरुषमें मुख्य यज्ञ सम्बन्ध होता है । व्यवस्था हो सकने पर मुख्य 
अथंका ही आश्रयण होना चाहिए गोणका नहीं ।. “आत्मा यज़मानः ( आत्मा यजमान है ) यह भी 
पुरुषमें यजमानत्व कहता हुआ वेयधिकरण्यरूपसे ही उसमें यज्ञत्व सम्बन्ध दिखलाता है। और भी “तस्यैव॑ 
विदुषः' ( उस ऐसा जनेवालेका ) ऐसे सिद्धेक् समात अनुवादरूप श्रुतिके होनेपर पुरुषमें यज्ञमाव 
और आत्मा आदिमें यजमान आदि मभावके प्रतिपादनकी इच्छा रखनेवालेके मतमें वाक्यभेद हो 
जायगा । और संन्यास सहित आत्मविद्याका पूर्वमें उपदेशकर अनन्तर “तस्यैवं विदुष:” इत्यादि अनु- 
क्रमणको देखते हुए यह श्रुति पूबंशेष ही है स्वतन्त्र नहीं है, ऐसा हम जानते हैं। और “ब्रह्मणो 
महिमानमाप्नोति' ( ब्रह्मकी महिमाको प्राप्त होता है ) इसप्रकार दोनों अनुवाकोंका एक ही फल हम 
उपलब्ध करते हैं। दूसरोंको-पेड्भी ओर ताण्डियोंकों पुरुषविद्या श्रुति तो किसी अन्यका शेष (अज्भ) 
नहीं है, एप ह०' ( जो ऐसा जानता है वह एक सौ सोलह वर्ष जीवित रहता है) इसप्रकार यह श्रुति 
आयुकी अभिवुद्धि फलवाली है, क्योंकि ऐसा समभिव्याहार-सहोच्चारण है। इससे धिद्ध होता है कि 
अन्य शाखाओंमें अधीत आश्योर्वाद, मन्त्र आदि पुरुषविद्याके धर्मोकी तेत्तिरीयकमें प्राप्ति नहीं है ।२४। 
आथविणकों ( अथवंवेदियों ) के उपनिषद्के आरम्भममें “सब प्रविष्य०' ( हे देव | मेरे शत्रुके 
सब अज्ोंको छिन्न भिन्नकर, विशेषतः हृदयकों विदीणंकर शिराओंको तोड़ डाल, मस्तकका सब 
ओरसे नाश कर, इसप्रकार मेरा शत्रु तीन प्रकारसे छिन्न भिन्न हो ) इत्यादि मन्त्र-भुति है। और 
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शाट्यायनिनाम्‌- श्रेताथो हरितनीलो5सि' इत्यादि: । कठानां तेत्तिरीयाणां च-ं नो मित्र 
श॑ वरुण:” (तै० १॥१।१) इत्यादि! । वाजसनेयिनां तृूपनिषदारम्भपे प्रवग्यत्राह्मणं पठ्यते-- 
“देवा ह वे सन्न निषेदु: इत्यादि! । कोषीतकिनामप्य ग्निष्टोमत्राह्मणम्‌-'त्रह्म वा अग्निष्टोमो बह्मेव 
तद॒हबंह्मणेव ते ब्रह्मोपयन्ति ते5सझतत्वमाप्नुवन्ति य एतद्हरुपयन्ति, हति । किमिमे सर्व प्रविध्या- 
दयो मन्त्राः प्रवरग्यादीनि च कर्माणि विद्यासूपसंहिये(न्कि वा नोपसंहियेरन्निति मीमांसा 
महे । कि तावन्नः प्रतिभाति ? #& उपसंहार एवेषां विद्यास्विति. | कुतः ? विद्याप्रधानाना- 
मुपनिषद्ग्नन्थानां समोपे पाठात्‌। नन्‍्धेषां विद्याथंतया विधान नोपलभामहे, बाढम- 
अनुपलभमान( अपि त्वनुमास्यामहे, संनिधिस।मर्थ्यात्‌ । नहि संनिधेरथंवर्वे संभवत्यक- 
स्मादसावनाश्रयितु युक्तः। ननु नेषां मन्त्रार्णा विद्याविषयं किचित्सामथ्य पश्यामः। कर्थ॑ 
च प्रवर्ग्यादीनि कर्माण्यन्याथत्वेनेव विनियुक्तानि संन्ति विद्याथत्वेनापि प्रतिपचेमहीति 
नेष दोष:। सामथ्य तावन्मन्जाणां विद्याविषयमपि किचिच्छक्यं कल्पयितुम , 
दयादि' खंकीतनात्‌ । हृदयादोनि हि प्रायेणोीपासनेष्वायतनादिभावेनोपदिष्ठानि 
ताण्डियोंके उपनिषद्के आरम्भमें दिवः सवित:०” ( है विश्व प्रकाशक ! हे उत्पत्तिका हेतु भूत सूयय- 
देव | तुम यज्ञ और यज्ञपतिको उत्पन्न करो ) इत्यादि मन्त्र पाठ है। शाटयायनियोंके उपनिषद्के 
आरम्ममें 'श्रेताइवो०' ( रवेत अश्ववाले हे इन्द्र ! तुम हरितमणिके समान नील हो ) इत्यादि श्रुति 
है । कंठ और तैत्तिरीयोंके उपनिषद्‌के आरम्ममें 'शं नो०” ( मित्र-आदित्य ! हमारे लिए सुखकर हो, 
वरुण हमारे लिए सुखकर हो ) इत्यादि मन्त्र हैं। वाजसनेयी शाखावालोंके उपनिषद्के आरम्भमें 
देवा ह व०' ( पूवकालमें इन्द्र आदि देवता सत्र-याग करनेको बेठे ) इत्यादि प्रवग्य ब्राह्मण पढा 
जाता है । कौषीतकियोंके मी 'ब्रह्म वा०” (अग्निशेम ब्रह्म ही है, जिस दिनमें वह किया जाय वह दिन 
मी ब्रह्म है, ब्रह्मत्रे वह ब्रह्मको प्राप्त होता है, जो उस दिवसमें कर्म करता है वह अमृतत्वको प्राप्त 
होता है ) इसबकार अग्निष्टोमब्राह्मण है। क्या ये सब प्रविष्य आदि मन्त्र और प्रवग्य॑ं आदि 
कर्म विद्याओंमें उपसंहार करने चाहिए अथवा उपसंहार नहीं करने चाहिए ? इसप्रकार हम 
विचार करते हैं, तब हमें क्या प्रतीत होता है ? पूव पक्षी-इनका विद्याओंमें उपसंहार ही है । किससे ? 
इससे कि उनका विद्या प्रधान उपनिषद्‌ ग्रन्थोंके समीप पाठ है। परन्तु इनका विद्या्के प्रयोजनरूपसे 
विधान हमें उपलब्ध नहीं होता ? हाँ, ठीक है। यद्यपि इनका विधान उपलब्ध नहीं होता, ठो भी 
हम संनिधिकी सामथ्यंसे विधानका अनुमान करेंगे, क्‍योंकि संनिधिमें प्रयोजनवत्त्व संभव होनेपर विना 
कारण उसका अवलम्बन न करना युक्त नहीं है। परन्तु इन मन्त्रोंमें विद्याविषयक कुछ भी सामथ्ये 
हम नहीं देखते हैं और प्रवग्यं आदि कम थो अन्य प्रयोजनके लिए ही प्रयुक्त हैं, वे विद्याडप प्रयोजन 
के लिए भी हैं, ऐसा हम कैसे समझें ? यह दोष नहीं है, उन मन्त्रोंमें विद्याविषयक भी कुछ 
सामथ्यकी कल्पना की जा सकती है, क्योंकि हृदय आदिका संकोतन है । उपासनाओंमें प्रायः हृदय 
आदिका स्थान आदि भमावसे उपदेश दिया गया है, और उसके द्वारा 'हृदयं प्रविध्य' इसप्रकारके 
सत्यानन्दी-दीपिका . 

# फलवत्संनिधावफल तदज्ञम' ( फलवालेकी संनि।धमें फल रहित उसका अद्भ होता है ) 
इस न्यायसे अन्यनत्न विनियुक्त भी ये मन्त्र और विद्याके अद्भ हो सकते हैं, अतः इनका उपसंहार 
होता है। यद्यपि इनका विद्या्के प्रयोजनरूपसे विधान नहीं है, तो भी 'मन्न्नादयः तत्तद्विद्याशेषाः 
फलवद्विद्यासंनिहितत्वात्‌ तैत्तिरीयकगतपुरुषयज्ञवत्‌” ( मन्त्र आदि तत्‌ तत्‌ विद्याके अद्भू हैं, फल- 
वालो विद्याके संनिहित होनेसे, तेत्तिरीय ग्रत पुरुष यज्ञके समान ) इसप्रकार हम उसका अनुमान 
करेंगे। क्योंकि तत्‌ तत्‌ वाक्यस्नै अन्यत्र विनियुक्त कर्मोका भी संनिधिसे विद्याओंमें विनियोग विरुद्ध 
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तद्द्वारेण च हृदय प्रविध्येत्येवंआातीयकानां मन्त्राणामुपपन्नमुपासनाहइृत्वम। दृश्श्नो- 
पासनेष्वपि मन्जविनियोगः- भूः प्रपद्ये3मुनामुनामुना' ( छा० ३।१५।॥३ ) इत्येबमादिः | तथा 
प्रवर्यादीनां कमंणामन्यत्रापि विनियुक्तानां सतामविरुद्धो विद्यासु विनियोगो वाजपेय 
इव बृहस्पतिसवस्येति। # एवं प्राप्ते ब्रमः-नेषासुपसंहारो विद्यास्वति। कस्मात्‌ ? 
वेधायथंभेदात्‌ | हृदयं प्रविध्येत्येबंजातीयकानां हि मन्त्राणां येषर्था हृद्यवेधादयो भिन्ना 
अनभिसंबद्धास्त उपनिषदुदिताभिविद्याश्रिः, न तेषां तामिः संगन्तुं सामथ्यंमस्ति । नजु 
हृदयस्योपासनेष्वप्युपयोगात्तद्द्वारक उपासनासस्वन्ध उपन्यस्तः, नेत्युच्यते, हृदय- 
मात्रसंकीतेनस्य छोवमुपयोगः कथंचिद्ठत्पेक्ष्येत, नच हृदयमात्रमत्र मन्त्रार्थ:। हृदय 
प्रविष्य धमनीः प्रवृज्येत्येबवंज्ातीयको हि. न सकलो मन्त्रार्थो विद्याभिरभिसंबध्यते, 
आभिचारिकदिषयो होषो5थेः । तस्मादाभिचारिकेण कर्मणा सथ प्रविध्येत्येतस्य मन्ज- 
स्याभिसंबन्धः । तथा 'देव सवितः प्रसुव यज्ञम' इत्यस्य यज्ञप्रसवलिड्वत्वायज्ञेन कमणा 
संबन्धः, तह्दिशेषसंबन्धस्तु प्रमाणान्तरादनुसतंब्यः। एवमन्येषामपि मन्त्राणां केषां- 
चिलिड्ञेन, केषांचिद्चनेन, केषांचित्प्रमाणान्तरेणेत्येवमर्थान्तरेषु विवियुक्तानां रहस्य- 
पटठितानामपि सतां न संनिधिमात्रण विद्याशेषत्वोपपत्तिः।. दुर्बलो द्वि संनिधिः 
मन्त्रोंकी उपासना अज्भत्व उपपन्न है। उपासनाओंमें मी “भू: प्रप्चे5सुना०” ( इस पुत्रके साथ मैं 
भूलोकको प्राप्त होठा हैँ ) इत्यादि मन्त्रोंका विनियोग देखा गया है। इसीप्रकार अन्यत्र विनियुक्त 
होते हुए प्रवग्यं आंदि कमोंका विद्यार्में विनियोग वाजपेयमें बृहस्पतिसवके समान अविरुद्ध है । 
सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैं--इन मन्‍्त्रों और कर्मोका विद्याओंमें उपसंहारं 
नहीं है, किससे ? वेध आदि अथंका भेद होनेसे । 'हृदयं प्रविध्य” इसप्रका रके मन्त्रोंके जो अथ हैं, वे 


उपनिषदमें उक्त विद्याओंसे भिन्न-सम्बन्ध रहित हैं, इसलिए उन मन्त्रोंमें उत विद्याओंके साथ सम्बन्ध 
होनेकी सामथ्य नहीं है। परन्तु हृदयका उपासनाओंमें उपयोग होनेसे उनके द्वारा उपासनाके साथ 


सम्बन्ध उपन्यस्त है ? नहीं, ऐसा कहते हैं-हृदय संकीतेन मात्रके इसप्रकारके उपयोगक्री मले किसी 
प्रकार कल्पना की जाय, परन्तु यहाँ केवल हृदय आथवंण मन्त्रका अथ नहीं है। 'हृदयं प्रविष्य धमनीः 
प्रवृज्य' इसप्रकारका सस्पुण मन्त्राथं विद्याओंके साथ अभिसम्बन्धित नहीं होता, क्योंकि यह 
अभिचार विषयक अर्थ है, इसलिए “सब प्रविध्य' ( श्त्रुके सब अद्भोंको विदीरण कर ) इस मन्‍्त्रका 


आमिचारिक कमके साथ सम्बन्ध है। उसी प्रकार देव सवितः प्रसुव यज्षम इस भन्त्रका यज्ञश्रसव 
लिज्ुसे यज्ञकमंके साथ सम्बन्ध है। उसका विद्येष सम्बन्ध तो अन्य प्रमाणसे अनुसन्धान करना 


चाहिए। इसीप्रकार अन्य कुछ मन्त्रोंका भी लिज़ुसे, कुछका वचनसे, कुछका अन्य प्रमाण ( प्रक- 
रण ) से, ऐसे-अन्य अथोमें विनियोग हुआ है और रहस्य-उपनिषद्में पठित होते हुए भी संनिधि- 
मात्रसे उनका विद्याशेषत्व उपपन्न नहीं होता, क्योंकि “श्रुतिक्तिज्ञवाक्य ०” ( श्रुति, लिज्भ, वाक्य, 
॥॒ ; सत्यानन्दी-दीपिका अर 

नहीं है । जैसे बरह्यवचंसकामो बृहस्पतिसवेन यजेत' ( ब्रह्मते कामनावाला बृहस्पतिसव नामका 
यज्ञ करे ) इस वाक्‍्यसे ब्रह्मवंस फलमें विनियुक्त बृहस्पतिसवका “वाजपेयेनेष्टा बृहस्पतिसवेन यजेत” 
( वाजपेय यज्ञकर बृहस्पतिसव याग करे ) वाजपेय प्रकरणमें स्थित इस वाक्यप्ते वाजपेयके उत्तर 
अज्भुरूपसे विरोध नहीं है। पृव॑पक्षमें इन मन्त्रों और कमोंका तत्‌ तत्‌ संनिहित विद्यामें उपसंहार 
होता है, सिद्धान्तमें उपसंहार नहों होता । क्‍ 

# पृवपक्षीने पहले यह कहा था कि लिज्भादिसे यद्यपि प्रवरग्यादि कम अन्यत्र प्रय॒क्त होते हैं तो 
मी संनिधिके बलसे विद्यामें भी इनका विनियोग हो सकता है, क्योंकि विरोध .नहीं है। इसपर 
सिद्धान्ती 'तथा' इत्यादिसे आगे कहते हैं-- 
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भ्र॒त्यादिभ्य इत्युक्त प्रथमे तन्‍्त्रे-- श्रुतिलिद्वज्ाक्यप्रकरणस्थानसमाख्यानां समचाये पारदौब॑ल्‍य 
मथविप्रकर्षात्‌' (ज० सू० ३।३।१३) इत्यत्र | # तथा कमणामपि प्रवर्ग्यादीनामन्यत्र विनि 
युक्तानां न विद्याशेषत्वोपपत्तिः, न हो पां विद्याभिः सहेकाथ्य किचिद्स्ति । वाजपेये तु 
बृदस्पतिसदस्य स्पष्ट विनियोगान्तरम्‌-- वाजपेयेनेष्टरा बृहस्पतिसवेन यजेतः इति। अपि 
चेको<5यं प्रवग्यं सकूदुत्पन्नो बलीयसा प्रमाणेनान्यत्र विनियुक्तों न दुर्बंलेन प्रमाणेना- 
न्‍्यत्रापि विनियोगमरहंति । अगृद्ममाणविशेषत्वे हि प्रमाणयोरेतदेव स्यान्नतु बलचद- 
बलवतोः प्रमाणयोर ग्रृह्ममाणविशेषता संभवति, बलवदबलवसस्‍्वविशेषादेव । तस्मादेव॑- 
जातीयकानां मन्त्राणां कमेणां वा न संनिधिपाठमात्रेण विद्याशेषत्वमाशड्डितव्यम । 
अरण्यानुबचना।दिधमंसामान्याक्त संनिधिपाठ इति संतोष्ठव्यम ॥ २५ ॥ 
( १५ हान्यधिकरणम्‌ । सू० २८ ) 

हानो तृपायनर-्दशेपत्वास्कुशाच्छन्दस्तुत्युपगानवत्तदुक्तम्‌ । २६ ॥ 

पदच्छेद--हानो, तु, उपायनशब्दशेषत्वात्‌, कुशाच्छन्दस्तुत्युपगानवत्‌, तत्‌, उक्तम्‌ । 

सूत्रार्थं--( हानो ) जिन श्रतियोंमें ब्रह्मज्ञानियोंके अन्त समय्में (तु) केवल पापकी हानि सुनी 
जातो है, वहाँपर पुत्र आदिके द्वारा दाय आदि उपायनक्रा भो उपादान करना चाहिए, ( उपायन- 


दब्दशेषत्वात्‌ ) क्योंकि उपायनशब्द हानशब्दके अज्भुरूपसे कहा गया है, ( कुशाच्छन्दस्तुत्यपगानवत्‌ ) 
इसे पृबमीमांसामें प्रतिपादित कुशा, छन्द, स्तुति और उपगानके समान समझना चाहिए, ( तदुक्तम्‌ ) 


कारण कि “अपितु वाक्यशेषत्वात्‌'र इस जैमिनीय सूत्रमें ऐसा ही कहा गया है। अथवा हानिशब्द 
विधृनन अथमें ही समझना चाहिए, क्योंकि उपायनश्ब्दके समीय पठित विधूननशब्द उपायनशब्दका 
अज्भ है इसमें पूवंके समान कुशा आदि दुृष्टान्त दिया गया है । 
अस्ति ताण्डिनां श्रुतिः---अश्व इव रोमाणि विधूय पाप॑ं चन्द्र इब राहोमुखासरमुच्य 
प्रकरण, स्थान, सम!|ख्याके समवाय-एक ही दिषयमें यथासम्मव एकसे अधिकका समावेश प्राप्त 
होनेपर पूर्व-पुवं की अपेक्षा पर दुबंछ होता है--बाधित होता है, क्योंकि अर्थ-अद्भाड्रिनिणंयल्‍ूप 
विनियोगको बोधन करानेमें व्यवहित होनेके कारण विलम्बित हो जाता है ) इससूृत्रमें श्रुति आदिसे 
संनिधि दुबंल है, ऐसा पृव॑मीमांसा ग्रन्थमें कहा गया है। इसीप्रकार अन्यत्न विनियुक्त प्रवग्यं आदि 
कम भो विद्याक शेष नहीं हो सकते, क्योंकि इनकी विद्या्के साथ किचिदपि एकाथ॑ंता नहीं है और 
वाजपेयेनेष्टा ०' ( वाजपेय याग कर बृहस्पति सव नामक याग करे ) इसप्रकार वाजपेयमें तो बृहस्पति 
सवका अन्य विनियोग स्पष्ट है। और यह एक प्रवग्य कम एक वार उत्पन्न होकर बलवान प्रमाणसे 
एकत्र विनियुक्त हो पुन। उसका दुबंल प्रमाणसे अन्यश्र भी विनियोग हो, यह युक्त नहीं है, क्योंकि दो 


प्रमाणोंमें विशेषता गृहीत न होनेपर तो ऐसा होगा । परन्तु बलवान और दुबल दो प्रमाणोंमें अगु 
हीत विशेषता नहीं हो सकती, कारणकि बलवत्त्व और दुबंलवत्व विशेष है, इसलिए इसप्रकारके 


त्रोंमें अथवा कममें संनिधि पाठमात्रसे विद्याशेषत्वी आशडू नहीं करनी चाहिए । अरण्यमें 
उनका अनुवचन आदि समान धम होनेसे केवल संनिधिमें पाठ है, ऐसा सन्‍्तोष करना चाहिए ॥२५॥ 

अश्व इच रोमाणि०? ( जिस प्रकार अश्व अपने रोएं झाड़कर-रोम कम्पन द्वारा श्रम और 

धूलि आदि दूर कर निमंल हो जाता है, वेसे ही हाद॑ ब्रह्मके शानसे धर्माधम रूप पापको झाड़कर 


सत्यानन्दी-दीपिका हे 
# उपनिषद्‌ वाक्योंके साथ वेध आदि सब वाक्योंका भरण्यमें जाकर आचायंद्वारा 


अध्ययन किया जाता है, अतः भरण्यानुंवचन ( अरण्यमें अध्ययन-) आदि धर्मोकी समानतासे केवल 
संनिधिमें पाठ है, अन्य कोई प्रयोजन नहीं है। इसलिए वेध आदि मन्‍्त्रों और प्रवग्ये आदि कर्मोका 
विद्याओ्ोंमें उपसंहार नहीं है ॥ २५ ॥ 


अधि० १५ खू० २६ ] भाषाजुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ६८९, 


धूत्वा शरीरमकृतं कृतात्मा ब्रह्मछीकमभिसंसवामि' ( छा० ८।१३।१ ) इति। तथा55थवंणिका- 
ताम्‌ 'िद्वाज्नामख्पाद्विमुक्तः पराप्परं पुरुषमुपेति विव्यम' ( सुण्ड० ३।२।८ ) इति। तथा 
शाट्यायंनिन! पंठन्ति-*तस्य पुत्रा दायमुपयन्ति सुहृदः साधुक्ृ॑स्यां द्विषन्तः पापकृत्याम! इति। 
तथेव कोषीतकिनः “तत्सुकृतदुप्कृते विधूनुते तस्थ प्रिया ज्ञातयः सुकृतमुपयन्त्यप्रिया दुष्कृतस्‌ 
(की० १।४) इति । तद्ह कवचित्सुकृतदुष्कृतयोहान भ्रयते, क चित्तयो रेव विभागेन प्रियेर- 
प्रियेश्रोपायनम्‌, केचित्तसयमपि दानमुपायन च । तद्चत्नोभयं श्रयते तत्र तावन्न किचि 
द्क्तव्यमस्ति । यत्राप्युपायनमेंव भ्रूयते न हान॑ तत्राप्यर्थादेव हान॑ संनिपतति। अन्‍्ये- 
रात्मीयंयो! सुकृतदुष्कृतयोरुपेयम।नयोरावश्यकत्वात्तद्धानश्य । यत्र तु हानमेव श्रयते 
नोपायन तत्रोपायनं संनिपतेद्धा न वेति विचिकित्सायामश्रवणाद्संनिपातः | विद्यान्तर- 
गोचरत्थाच्य शास्तान्तरीयस्य श्रवणस्य । अपि चात्मकतृक॑ सुकृतदुष्क्ृतयोहानम्‌, पर- 
कतृक तृपायंनम, तयौरंसंत्याषश्यकमावे कथं हानेनोपायनमाक्षिप्येत * तस्मादसंनि 
पातो हानावुपायनस्येति । अस्यां प्राप्तो पठति--हानों त्विति। हानो त्वेतस्यां केवलाया 
मपि भ्रयमाणायामुपायनं संनिपतितुमहति | तच्छेषत्वात्‌। हानशब्दशेषो ह्यपायन- 
शब्द: समधिगत) कीषितकिर हस्ये । तस्मादन्यत्र केवलहानदब्द्श्रवणे5प्युपायनानु- 
वृत्तिः । यदुक्तमश्रवणाद्वियान्तरगोचरत्वादनावश्यकत्वाच्यासंनिपात इृति, तदुच्यते-- 
भवेदेषा व्यवस्थोक्तियंयनुष्ठेयं किचिदन्यत्र श्रतमन्यत्न निनीष्येत ।! नत्विह हानमुपायन 
वाजुप॑॑धयत्वेन संकीत्येते विद्यास्तुत्यथ त्वनयोः संकी्तनम-इत्थं मदहाभागा विद्या यत्सा- 
तथा राहुके मुखसे निकले हुए चन्द्रमाके समान अनर्थके आश्रयभूत इस शरीरको त्याग्कर कृतकृत्य हो 
ब्रह्मलोकको प्राप्त होता हूँ ) ऐसी ताण्डियोंकी श्रुति है। 'तथा विद्वान०” ( उसी प्रकार विद्वान नाम- 


रूपसे मुक्त होकर पराठ्पर दिव्य पुरुषको प्राप्त हो जांता है ) ऐसी आथबणिकोंकी श्रुति है। और 
तस्य पुन्रा दायमुप०' ( उसके-मृतक-विद्वानुके पुत्र-शिष्य धनको प्राप्त करते हैं, सुहृद पुण्य कम और 


धात्र पाप कमको प्राप्त करते हैं ) इसी प्रकार द्याट्यायनियोंकी श्रुति है। और “तत्सुकृतदुष्कृते०” 
(शरीर व्यागके समय विद्वान्न उस विद्याबलसे सुकृत ओर दुष्कृतका क््याग करता है, उसके प्रिय बन्धु 


सुकृतको ओर द्वंषी दुष्कृतको प्राप्त होते हैं) ऐसी कौषीतकियोंकी श्रुति है। इन उदाह्ृत वाक्योंमें कहों: 


पर सुक्ृत ओर दुष्कृतके त्यागकी श्रुति है, कहींपर उन दोनोंके ही विभागसे प्रिय ओर क्षत्रिय पुरुषोंसे 
ग्रहणकी श्रुति है और कहींपर तो हान और उपायन दोनोंका मी श्रवण है। उसमें जहाँ दोनोंकी श्रति 


है वहाँ तो कुछ भो वक्तव्य नहीं दै । परन्तु जहाँ ग्रहणकी ही श्रुति है और त्यागकी नहीं है, वहाँ भी 
अथसे ही त्याग प्राप्त हो जाता है, क्‍योंकि दूसरोंसे अपने सुकृत और दुष्कृतके ग्रहण किये जानेपर तो 
उसका त्याग आवश्यक है। परन्तु जहां केवल त्यागका ही श्रवण है उपायन-ग्रहणका नहीं है, वहाँ 


ग्रहण प्राप्त होता है कि नहीं ? एसा सन्देह प्राप्त होनेपर ग्रहणका श्रवण न होनेसे ग्रहण प्राप्त नहीं 
होता । अन्य दाखामें ग्रहणका श्रवण अन्य विद्याविषयक है ओर सुकृत, दुष्कृतका त्याग आत्मकतृक है 


और उपायन परकतृक है, अतः त्याग और ग्रहण दोनोंका आवश्यकमाव न होनेसे किस प्रकार 
हानसे उपायनका आक्षेप किया जाय, इससे हानमें उपायनकी प्राप्ति नहीं है। सिद्धान्ती--ऐसी छाद्धा- 
के प्राप्त होनेपर कहते हैं--'हानो त्विति' इस श्रतिमें केवल हानके श्रयमाण होनेपर भी उपायनका 
संनिपात होना युक्त है, क्योंकि उपायन हानका शेष है, कौषीतकिरहस्यमें उपायनशब्द हानथब्दके 
शेषरूपसे समधिगत है। इसलिए अन्य शाखामें केवल हानदन्दकी श्रति होनेपर भी उपायनकी 
अनुवृत्ति होती है । और जो यह कहा गया है कि श्रुति न होनेसे, विद्यान्तरका विषय होनेसे, अना- 
वश्यक होनेसे उपायनका संनिपात-प्राप्त नहीं हैं । उसपर कहते हैं--यदि एक स्थानमें श्रुत अनुष्ठेयको 
अन्य शाखामें ले जानेकी इच्छा हो तो यह उक्त व्यवस्था हो सकती है, परन्तु यहाँ तो हान ( त्याग ) 


६०० ब्रह्मसत्र-शाइू रभाष्य | अ० हे पा० ३ 


मर्थ्यादस्य विदुषः सुकृतदुष्छृते संसारकारणभूते विधूयेते ते चास्य सुहृदद्वधिषत्सु निवि 
शते इति | स्तुत्यथ चास्मिन्संकीतने हानानन्तरभावित्वेनोपायनस्थ क्चिहछुतत्वादन्य- 
आापि हानअभ्रतावुपायनालुव॒ृत्ति मन्यते स्तुतिप्रकषलाभाय | # प्रसिद्धा चाथवादान्तरा- 
पेक्षाइथंवादान्तरप्रवृ त्तिः--एकर्विशो वा इतोइसावादित्य:” (छा० २।१०।५) दृत्येवमादिषु । 
कथं हीहैकविद्वतादित्यस्याभिधीयेतानपेक्ष्यमाणे5*थवादान्तरे 'ह्वादश मासाः पद्नतवस्त्रय 
इमे छोका असावादित्य एकविंशः' इत्येतस्मिन । तथा “त्रिष्टमी.मवत! सेख््ियत्वाय” इत्येव्मा 
दिवादेषु इन्द्रियं वे त्रिष्टप' इत्येब्राद्यथंवादान्तरापेक्षा दृश्यते। विद्यास्तुत्यथ्थत्वाच्ास्यो 
पायनवादस्य कथमन्यदीये सुकूतदुष्कृते अन्येरुपेयेते इति नातीवाभिनिवेष्व्यम्‌ । उपा- 
यनदाव्द्शेषत्वादिति तु रब्दशब्दं समुचारयन्स्तुत्यर्थामिव ह।नावुपायनाजुरव॒त्ति सूचयति। 
गुणोपसंद्वारविवक्षायां ह्यपायनार्थस्येव हानाजुवृत्ति त्रयात्‌। तस्माद्गुणोपसंहारविचार- 

प्रसझ्ेनस्तुत्युपसंहार प्रद््शनाथंमिद॑ सत्रम | $कुशाउन्दस्तुत्युपगानवद्त्युपमोपादानम। 
अथवा उपायन (ग्रहण) अनुष्ठेयरूपसे नहीं कहा जाता है, किन्तु इन दोनोंका कैवल विद्याकी स्तुतिके 
लिए संकीत॑न हैं---ऐसी महामागाविद्या है जिसकी सामथ्यंसे इस विद्वाचुके संसारके कारणभूत सुकृत 
ओर दुष्कृत छूट ( निवृत्त ) हो जाते हैं, वे इसके सुहृद और ह्वषीमें प्रवेश करते हैं । स्तुत्यथंक इस 
संकीतंनमें हानके अनन्तर भाविरुपसे उपायनके कहींपर श्रुव होनेसे अन्य काखामें भी हानके श्रुत 
होनेपर स्तुतिप्रकषं लाभमके लिए उपायनकी अनुवृत्ति मानी जाती है, और एक अथंवादकी अपेक्षासे 
अन्य अथंवादकी प्रवृत्ति 'एकविशो ०” ( इस लोकसे वह आदित्य निश्चय ही इक्कीसवाँ है ) इत्यादियें 
प्रसिद्ध है, क्योंकि 'द्ादशमासाः०' ( द्वादश मास, पाँच ऋतु, ये तीन लोक और यह आदित्य इक्की 
सवा है ) इस अन्य अथवादकी अपेक्षा न होनेपर यहाँ आदित्यको इक्कीसर्वाँ किस प्रकार अभिधान 
किया जाता है। इस प्रकार 'सेन्द्रियल्वके लिए दो त्रिष्टम होते हैं' । इत्यादि वादोंमें भी. “इन्द्रिय ही 
त्रिष्टम है! इत्यादि अन्य (स्थानान्तर स्थित) अथंवादकी अपेक्षा देखी जाती है । विद्या स्तुत्यथंक होनेसे 
इस उपायनवादमें अन्य कृत सुकृत-दुष्कृत अन्योंसे कैसे प्राप्त किये जाते हैं, इस प्रकार अंत्यन्त अभि 
निवेश नहीं करना चाहिए । क्योंकि 'डपायनशब्दशेषत्वात्‌' (उपायनशब्द हानका अज्भ है) इस सूत्रमें 
'शब्द! पदका उच्चारण करते हुए सूत्रकार सूचित करते हैं कि हानमें उपायनकी अनुवृत्ति स्तुतिके 
लिए ही है। यदि गुणोंके उपसंहारकी विवक्षा होती तो उपायन अथंकी ही हानमें अनुवत्ति कहते, 
इसलिए गुणोंपसंहार विचारके प्रसंगसे स्तुतिके लिए उपसंहारका प्रदर्शन करनेके लिए यह सूत्र है। 


सत्यानन्दी-दीपिका 

# यज्ञकी पुरुषाकार कल्पनाकर उसमें 'सेन्द्रियत्वके लिए दो त्रिष्टभ होते हैं" ऐसा सामवेद 
ब्राह्मणमें कहा गया है। यद्यपि “त्रिष्टभ' छन्दोमात्र है इन्द्रिय नहीं, तो भी अन्यप्रकरणस्थ “इन्द्रियं 
वे प्रिष्टम' इस यजुव दवाक्यके सम्बन्धसे उसमें इन्द्रियल्वकी कल्पना की जाती है, त्रिष्टभ छन्दमें इन्द्रि- 
यत्वकी कल्पना इसलिएं की गई है कि त्रिष्टमू छत्दमें एकादश अक्षर हैं और इन्द्रियाँ मी एकादश हैं । 
अन्य शाखागत उपायन दूसरी शाखामें भी स्तुति प्रकषंके लिए गृहीत है । यदि यहाँ उपायनकी विवक्षा 
होती है तो सूत्रकार 'डपायनंशेषत्वात्‌' इस प्रकार उसका उपसंहार करते न .कि “डपायनश्ब्दशेष- 
त्वात्‌” इस प्रकार उपायनशब्दका । श्रत: विद्यास्तुतिको सूचित करनेके लिए उपायनदब्दका उपसंहार 
कहा है । यहाँ गुणोंके उपसंहारके विचार प्रसंगसे स्तुतिमें दुसरी स्तुतिके उपसंहारकों भी -दिखलाया 
गया है। एक जाखामें स्थिति विशेष अन्य शाखामें भी ग्राह्म है । 

# उद्गांताओंके स्तोत्र यणनाके लिए दारुमय शिलाकाको कुशा कहा जाता है। छत्दोंमें-- 


आंध० १५ सू० २६] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित दर 


तद्यथा भाछविनाम्‌-'कुशा वानस्पत्याः स्थ ता मा पात' इत्येतस्मिन्निगमे कुशानामविशेषेण 
वनस्पतियोनित्वेन श्रवणे दाव्ययनिनामोदुम्बराः कुशा इति विशेषवचनादो दुम्बयः कुशा 
आश्रीयन्ते। यथा च कचिददेवासुरच्छन्द्सामविदेषेण पोर्वापर्य प्रसड्रे देवच्छन्दांसि पूर्वाणि' 
दृति पेड़याम्नानात्मतीयते। यथा च षोडशिस्तोत्रे केषांचित्कालाविशेषपध्राप्तो 'समयाध्युषिते 
सूय” इत्याचं श्रुतेः कालविशेष प्रतिपत्तिः । यथेव चाविशेषेणोपगान केचित्समामनन्ति विशे 

षेण भालविनंः | यथेतेषु कुशादिषु श्रत्यन्तरगतविशेषान्वयः, एवं हानावष्युपायनान्वय 
इत्यथंः। श्र॒त्यन्तरक्ृतं हि विशेष श्र॒व्यन्तरेषन भ्युपगच्छतः सर्वेत्रव विकल्पः स्यात्‌। स 
चान्याय्यः सत्यां गतो। तदुक्त द्वादशलक्षण्याम-अपि तु वाक्यशेषत्वादितरपर्युदासः स्यात्प्र- 


कुशाउन्दस्तुत्युपगानवत्‌” 'कुथा, छनन्‍्द, स्तुति और उपगानके समान” इस उपमाका ग्रहण है। द 
जसे 'कुशा वानस्पत्याः०” ( हे कुश ! तुम वनस्पतिसे उत्पन्न हुए हो, तुम हमारी रक्षा करो ) 
इस भाल्लवियोंकी श्रुतिमें कुथ्योंकी समान€पसे वनस्पतिसे उत्पत्तिहपसें श्रवण होनेपर शाट्यायनियोंका 
“ओदुम्बराः कुशाः' ( उदम्बरसे उत्पन्न हुए कुशा ) इस्॒कार विशेष वचनके श्रवणसे उदम्बरंसे 
उत्पन्न हुए कुशोंका आश्रवण किया जाता है। जसे देवछतन्द और असुरछन्दका समानरूपसे 
पूर्वापर प्रसंग होनेपर “देवच्छन्दासि पूर्वाणि' ( देव छन्द पृव हैं ) ऐसा पैद्धिवोंकी श्रुतिसे प्रतीत 
होता है। और जंसे षोडशीके स्तोत्रमें कुछछ्ो कार विशेष प्राप्त न होचेपर 'समयाध्युषिते सूर्य 
( आधे सूर्यके अस्त होनेके समय षोडश्ी स्वोत्र करना चाहिए ) ऐसी ऋचाका अध्ययन करनेवालोंकी 
श्रति होनेसे कालविश्येष प्रतोत होता है। और जँसे कोई उपग्रान अविशेषरूपसे कहते हैं और माल्लवी 
विशेषरूपसे उपगान कहते हैं । जेसे इन कुशा आदियें अन्य श्रुति स्थित विश्ेषका अन्वय है, वसे ही 
हान॑में उपायनका अन्वय है, ऐसा अथ है। एक श्रतिकृत विशेषक्रा अन्य श्रतिमें स्वीकार न करने 
वालेको सवंत्र ही विकल्प हो जायगा । ग्रति-व्यवस्थाके होनेपर वह विकल्‍प उचित नहीं है। द्वादवा 
अध्यायवाले पृवमीमांसा ग्रन्थमें 'अपि तु०! ( दीक्षितों न ददाति, न जुहोति न पचति-दीक्षितको दान 
नहों करना चाहिए, होम नहों करना चाहिए और पाक नहीं करना चाहिए ) ऐसी श्रुति है। उससे 
“अहरहदंद्यात्‌' ( प्रतिदिन दान करना चाहिए ) इसका “न दीक्षितों ददाति” इस वाक्यदोषसे इतर- 
दीक्षितसे भिन्नका पयुंदास है, क्‍योंकि यदि पयंदास न हो, तो प्रतिषेवमें विकल्प होगा, वह अन्याय 
है ) ऐसा कहा गया है। अथवा इन्हीं विधुनन श्रतियोंके विषयमें इस सूत्रसे यह विचार करना 
सत्यानन्दी-दीपिका 
“नवाक्षराणि उन्दांसि आसुराणि अन्यानि देवानि' ( नौ अक्षरवाले छनन्‍्द असुर छन्द हैं और अन्य देव 
छन्द हैं ) कहों पर 'छन्दोमिः स्तुवते' ( छन्दोंसे स्‍्तवन करते हैं ) इन मन्त्रोंमें विशेष न होनेसे 
सब छन्‍्दोंकी प्राप्ति होनेपर 'दिवच्छन्दासि पूर्वाणि! ऐसा पैड्ियोंकी श्रुतिसि विशेष प्रतीत होता है। 
स्तुतिमें-अतिरात्र याग्रमें घोडशी पात्रका ग्रहण होनेपर उसके ग्रहणके अद्भुभूत स्तोत्र कब होते हैं ? 
इसप्रकार छन्दोगों द्वारा पुछे जानेपर 'समयाध्युषिते सूर्य” इस श्रुतिसि कालविशेष प्रतोत होता है । 
उपगरान--ऋत्विज उपगायन्ति” (ऋत्विज उपगान करें) यह सामान्य श्रूति है। इससे “नाध्वयुरूप- 
गायति' ( अध्वयु उपगान न करे ) इस दूसरी श्रुतिसे अध्वयुसे भिन्न ऋष्विज उपगान करें। इस 
प्रकार विशेषका ग्रहण है। कुश्ा आदि वाक्योंकी दूसरी विशेष श्रुतियोंक साथ एकवाक्यता इसलिए 
की गई है कि विकल्प प्राप्त न हो, सामान्य और विशेष इस दोनों श्रुति वाक्‍्योंकी एक वाक्यतारूप 
गतिके होनेपर वाक्य भेंदकर 'अध्वयु उपग्रान न करे' ऐसा विषेध होनेसे और “ऋत्विज उपग्रान करें” 
ऐसी सामान्य श्रुतिके होनेसे 'अध्वयं उपगान करे! “अध्वयें उपगान न करे! इसप्रकार सववत्र विकल्प 
करना युक्त नहीं है। “ह्नीहिमियंजेत यवर्वा यजेत' ( धान अथवा यवोंसे याग करे ) यहाँ तो अग्या 
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तिषेधे विकल्प। स्यात' इति। के अथवा-एतास्वेव विधूननश्रुतिष्वेतेन सजेणेतच्चिन्तयित- 
व्यम-किमनेन विधूननवचनेन सुक्ृतदुष्कृतयोहानमभिधघीयते, किवाईर्थान्तरमिति£ तन्न 
. चेवे प्रापयितव्यम, न हान॑ विधूननमभिधीयते-धूज कम्पने” इति स्मरणात्‌, 'दोधूयन्ते 
ध्वजाग्राणी'तिच वायुना चाल्यमानेषु ध्वजञाप्रेषु प्रयोगद्शनात्‌, तस्माचालन विधूननमभि 
धघीयते। चालनं तु सुक्ृतदुष्कृतयोः कंचित्कार्॑ फलप्रतिबन्धनादित्येवं प्रापप्य प्रतिवक्त- 
व्यम्‌ | दानावेबेष विधूननशब्दो वर्तितुमहँति, उपायनशब्दरशेषत्वात्‌ । नहि परपरियथ्रह- 
भूतयोः सुक्तदुष्कृतयोर प्रहिणयोः परेरुपायन संभवति । यद्यपीदं परकीययोः खुकृतदु 
ध्कृतयोः परेरुपायमं नाअसं संभाव्यते, तथापि तत्संकीतंनात्तावत्तदानुगुण्येन ह(नमेव 
विधूननं नामेति निणतुं शाक्यते | कचिद्पि चेदं विधूननसंनिधाबुपायनं श्रूयमाणं कुशाछ 
न्द्स्तुत्युपगानवद्विधूननश्रुत्या सर्वत्रापेक्षमाणं सावंत्रिकं निर्णयकारणं संपद्यते |न च 
चालनं ध्वज्ञाग्रवत्सुऋतदुष्कृतयोमुख्यं संभवति, अद्गव्यत्वात्‌ । अभ्वश्व रोमाणि विधून्चा- 





चाहिए---क्या इस विधनन वच<से सुकृत ओर दुष्कृतके हावका विधान किया जाता है अथवा 


अन्य अथंका ? संशय होनेपर ऐसा प्राप्त होना चाहिए कि विधनन शब्द हानका अभिधान नहों 
करता, क्‍योंकि 'घूज कम्पने! ( धृूत् धातुका अथ्थ कम्पन है ) ऐसा पाणिनिकी स्मृति है। और 


दोधूयन्ते ध्वजाग्राणि' ( ध्वजाके अग्रभाग वार वार हिलते हैं ) इसप्रकार वायु द्वारा चलायमान 
ध्वजाके अग्रमाग्रोंमें विधूनन दब्दका प्रयोग देखनेमें आता है, इससे चालत ही विधवन अभिहित है। 
कृत ओर दुष्कृतका चालन तो कुछ समय तक फलके प्रतिबन्धसे अभिहित है ॥ ऐसा पवपक्ष प्राप्त 
क्र निराकरण करना चाहिए। यह विधनन शब्द हानमें ही वर्तने योग्य है, क्योंकि उपायन छाब्दका 
शेष है,. कारण कि दूधरेसे परिगृहोत होनेवाले अत्यक्त सुकृत दृष्कृतका अन्यसे उवायन नहों हो 
सकता । यद्यपि अन्यके सुकृत ओर दुष्कृतका अन्यसे उपायन मुख्यरूपसे सम्मव नहीं होता, तो भी 
उसके संकीतनसे उसके अनुकूल हान ही विधूनन है, ऐसा निर्णय किया जा सकता है'। विधुननकी 
संनिधिमें कहींपर भी श्रूयमाण- उपायन कुशा, छन्‍्द, स्तुति और उपगानके समान विधूनन श्रुतिसे 
सत्र अपेक्ष्ममाण होता हुआ सत्र निणंयका कारण. सम्पन्न होता है। और सुकृत-दुष्क्ृतका ध्वजाके 
सत्यानन्दी-दीपिका 
विकल्पका आलम्बन यक्त है, क्योंकि विकल्प न्याय संगत नहीं है। ज्योतिष्टोम प्रकरणमें 'दोक्षितो न 
जुहोति' यह श्र्‌ति है और 'यावज्जोवम भिहोत्रं जहुयात' यह अन्यत्र श्रुति है। यदि यहाँ “न दीक्षित 
वाक्य होमका प्रतिषेधक हो, तो यज्ञाथंक होनेसे निषेध अनुष्ठेय है अथवा “यावज्जीवम! इस विधिसे 
होम अनुष्ठ य है ? ऐसा विकल्प होगा । परन्तु वह न्याय संगत नहीं है । यहाँ 'यावज्जीव' वाक्‍्यके प्रति 
'त दीक्षित” वाक्‍्यके शेष होनेसे 'न' इतर पयुदासाथंक है, अतः नकार दोक्षितसे भिन्न लोगोंका लक्षक' 
है होमका प्रतिषेधक नहों है । परन्तु मीमांसा झास्त्रमें “नज्‌” के दो अर्थ माने गये हैं--एक निषेध 
और दूसरा पयुंदास। “अतिषेधः स विज्ञेयः क्रियया सह यत्न नज्‌ ( जहाँपर क्रिया-विधि प्रत्ययके 
साथ “नम! का सम्बन्ध हो वहाँ' प्रतिषेव होता है ) जैसे “ब्राह्मणो न हन्तव्य:' । 'पयु दासः स 
विज्ञयो यन्नोत्तरपदेन नज्‌” ( जहाँ 'नत््‌” विधि प्रत्ययमें मिन्च धात्वथंके साथ अथवा कर्ता आदिके 
साथ सम्बन्धित हो वह पयुदास है ) जैसे “दीक्षितों न जुहोति'! इसका विशेष विस्तार मीर्मासा 


शास्त्रमें देवता चाहिए | इसलिए “्षदीक्षित जीवन पयन्त होम करे' इसप्रकार एक वाकक्‍्यता है, 
ऐसा “न दीक्षिताधिकरण के सिद्धान्तसूत्रका अ्थे है । 


& इसप्रकार विधुननका हानि अरथंसिद्ध होनेपर जहाँ केवल हानका श्रवण हो वहाँपर मी 
उपायनका उपसंहार है। यहाँ पुवपक्षमें स्तुति प्रकषंकी असिद्धि है, सिद्धान्तमें उसको सिद्धि है ॥ २६ ॥ 


अंधि० १६ खू० २७] भाषानुवाद-सत्यानन्दो-दीपिकासद्दित ६०३ 


नस्त्यजन्रजः सहेव तेन रोमाण्यपि जीर्णानि शातयति अश्व इंव रोमाणि विधूय पांपम 
( छा० 4।१३।$ ) इति च ब्राह्णणम्‌। अनेकार्थत्वाभ्युपगमाच्च धातूनां न स्मरणविरोधः । 
तदुक्तमिति व्याख्यातम्‌ ॥ २६ ॥ द 
( १६ सांपरायाधिकरणम । रू० २७-२८ ) 
सांपराये ततेव्याभावात्तथा ब्न्ये ॥ २७॥ 

पदच्छेदू--सांपराये, ततंव्यामावात्‌, तथा, हि, अन्ये । 

सूत्राथं--( सांपराये ) देह त्यागकके समय विद्याकी सामथ्यंसे सुकृत, दुष्कृतकी हानि होतो 
है, ( ततंव्यामावात्‌ ) क्‍योंकि विद्वानुको कुछ मध्यमें प्राप्तव्य नहीं है, ( हि ) क्योंकि ( अन्ये ) अन्य 
शाखावाले “अश्व इव रोमाणि विधूय पापम्‌' (तथा) ऐसा ही कहते हैं । 

# देवयानेन पथा पयडूस्थ॑ त्रह्माभिप्रस्थितस्य व्यध्वनि सुकृतदुष्कृतयोवियोगं कोषी- 
तकिनः पयंडूविद्यायामामनन्ति 'स एतं देवयान पन्थानमासाथप्िलोकमागच्छति' (कौ०१।३) 
इत्युपक्रम्य 'स आग्च्छति विरजां नदीं तां मनसेवात्येति तत्सुकृतदुष्कृते विधूनुते! ( कौ० $॥४-) 
इति । तत्कि यथाश्रतं व्यध्वन्येव वियोगवचन प्रतिपत्तव्यमाहोस्चिदादावेव देहादपसपणे 
इति विचा: -«यां श्रतिप्रामाण्याद्थथाश्र॒ुति प्रतिपत्तिप्रसक्तो पठति-सांपराय इति | सांप- 
राये गमन एवं देहादपसपंण इदं विद्यासामर्थ्याव्खुऊतदुष्कृतहानं भवतीति प्रतिजञानीते। 
हेतु चाचश्े-तर्तव्याभावांदिति । नहि विदुषः संपरेतस्य विद्यया ब्रह्म संप्रेप्सतो5न्तराले 
सुकृतदुष्कृताभ्यां किचित्पाप्व्यममस्ति, यद्थ कतिचित्क्षणानक्षीणे ते कव्प्येयाताम॑ । 


अग्रमागके समान मुख्य चालन नहीं (हो सकता, क्योंकि वे अद्रव्य हैं। रोमोंका विधूनन करनेवाला 
अश्व रजका त्याग करता हुआ उसके साथ जीण रोमोंको भी झाड़ता है--इस विषयमें 'अश्व इच०' 
( जैसे अश्व रोमोंका विधुनन करता है, वसे विद्वान पापका विधूनन कर ) ऐसा ब्राह्मण है। धातुओंके 


अनेक अथ॑ स्वीकार करनेसे उक्त स्मृतिके साथ विरोध नहों है । 'तद॒क्तम्‌' ( वह कहां गया है ) इसका 
व्याख्यान हो चुका है ॥ २६ ॥ 


देवयान मार्गसे पयंडूस्थ ब्रह्यको ओर प्रस्थान करनेवाले पुरुषके सुक्कत-दुष्क्ृतका अधंमागगमें 
वियोग कौषीतकी शाखावाले पयंड्ु|विद्यामें कहते हैं--'स एत॑ देवयानं ०” ( वह इस देवयान मागेको 
प्राप्कर अग्तिलोकको प्राप्त होता है ) ऐसा आरम्मकर 'स आगच्छति०' ( वह विरजा नदीको प्राप्त 
होता है, उसे मनसे ही लाँघ जाता है, उससे सुक्ृत, दुष्कृतका त्याग करता है ) यहाँ श्रुतिके अनुसार 
उस ( सुकृत-दुष्कृत ) का अधंमा्गमें ही वियोगवचन समझना चाहिए अथवा आरम्ममें ही देहसे 
प्रयाण करनेपर ऐसा विचार प्राप्त होनेपर श्रतिप्रामाण्यस्े श्रुतकि अनुसार प्राप्ति प्रसक्त होनेपर 
[ सूत्रकार ) कहते हैं--'सांपराये' । सांपरायसमयमें-गमनतकालमें देहसे निकलंनेपर विद्याकी 
सामथ्यसे यह सुकृत, दुष्क्ृत हान होता है, ऐसी प्रतिज्ञा करते हैं। उसका हेतु कहते हैं--ततब्या- 
भावात' । विद्यासे ब्रह्म सम्प्राप्की इच्छावाले मृत विद्वानकों मध्यमें सुकृत और दुष्कृत॒द्वारा कुछ 
भी प्राप्तव्य नहों है, जिसके लिए कुछ एक क्षणोंके लिए सुकृत और दुष्कृतके क्षीण न. होनेकी 
कल्पना की जाय । परन्तु उनका विद्यासे विरुद्ध फल है, अतः विद्याकी सामथ्य॑त्रे उन दोनोंका क्षय 


सत्यानन्दी-दीपिका 
& इसमें विद्या सुकृत-दुष्कृतक्षयका हेतु है, इसकी असिद्धि पृव॑पक्षका फल है, सिद्धान्तमें 
उसकी सिद्धि फल है। सिद्धान्ती--देहपातसे पूव ही विद्याकी सामथ्यंसे कमके क्षय होनेपर विद्वान 


उत्तर मागसे ब्रह्मको प्राप्त होता है, विना कमंनाथ हुए उत्तर मागसे गमन संभव नहीं है, अत 
पाठक्रमसे अथक्रम बलवान है ॥ २७ ॥ 


६०९४७ ब्रह्मसत्र-शाइरभाष्य | आ० ३ पा० ३ 


विद्याविद्धफलत्वाच विद्यासामथ्यन तयोः क्षयः, स च यदेव विद्या फलाभिघ्तुखी तदेव 
भवितुमहति। तस्मात्पागेव सन्नयं खुकृतदुष्कृतक्षयः पश्चात्प्यते। तथा हान्येद्रपि 
शाखिनस्ताण्डिनः शाव्यायनिनश्र प्रागवस्थायामेव सुक्ृतदुष्कृतहानमामनन्ति--भश्व 
इव रोमाणि विधूय पापम!' ( छा० <।१३।॥ ) दृति, तस्य पुत्रा दायमुपयन्ति सुहृदः साधुरृत्यां 
द्विषन्तः पापकृत्याम! इति थे ॥ २७ ॥ 
छन्दत उभ्याविरोधात्‌ ॥ २८॥ 

पदच्छेदू--छन्दत!, उमयाविरोधात्‌ । 

सूत्राथ--( छन्दतः ) जीवित पुरुष अपनी इच्छासे विद्याका अनुष्ठान कर सकता है, इससे 
उसका कमक्षय भी जीवनकालमें होगा, ( उभयाविरोधात्‌ ) इसप्रकार उपपत्ति और ताण्डी आदि 
श्रति दोनोंके साथ विरोध नहीं होगा । 

यदि च देहादपरूप्तस्य देवयानेन पथा प्रस्थितस्यार्ध पथे सुक्ृतदुष्कृतक्षयो 5 भ्युपग- 
म्येत, ततः पतिते देहे यमनियमविद्याभ्यासात्मकस्य सुकृतदुष्कृतक्षयहेतोः पुरुषप्रयत्न- 
स्येच्छातो 5 नुष्ठानानुपपत्ते रत पपत्तिरेव तद्धेतुकस्य सुकृतदुष्कृतश्षयस्य स्यात्‌। तस्सात्पूष- 
मेव साधकावस्थायां छन्द्तो5नुष्ठानं तस्य स्यात्‌। तत्पूवक॑ च खुकतदुष्क्रलहानमिति 
द्रष्टव्यम । एवं निमित्तनेमित्तिकयोरुपपत्तिस्ताण्डिशाय्यायनिश्रत्योश्व संगतिरिति ॥२८॥ 
( १७ गतेरथेवरत्वाधिकरणम । स्ू० २९-३० ) 


गतेरथबचमुमयथाउन्यथा हि विरोधः ॥ २९॥ 
पदच्छेद--गतेः, अथंतत्त्वमू, उमयथा, अन्यथा, हि, विरोबः । 
सूत्राथ--( गतेः ) देवयान मार्गकी ( अथंवत्त्वम्‌ ) अथंवत्ता ( उभयथा ) विभागसे हो 
सकती है। सगुणविद्यारमें देवयानमाग है निगुणविद्यामें नहीं है, ( अन्यथा ) यदि देवथानमागका 
सवत्र उपसंहार करें तो ( विरोध॥ ) “विद्वान पुण्यपापे विधय” इत्यादि श्रतिसे विरोध होगा । 
# क्च्चित्पुण्यपापदहानसंनिधो देवयानः पन्थाः श्रुयते, कचिन्न । तत्र संशयः- कि 


होता है और वह विद्या जब फलामिमुख होती है तब उनका क्षय होना युक्त है । इसलिए देहपातसे 

पहले ही वर्तमान यह सुकृत दुष्कृत क्षय परचात्‌ पढा जाता है। इसलिए अन्य ताण्डी और शाट्यायनी 
शाखावाले भी “अश्व इव०? ( जैसे अश्व रोम झाड़ देता है बसे विद्वान पाप मुक्त होकर ) और “तस्य 
दायमु ०” ( उस मृत विद्वान॒के पुत्र-शिष्प्र धन ग्रहण करते हैं, सुहृद पुण्यकम॑ और द्वंषी पापकर्म ग्रहण 
करते हैं ) इसप्रकार पुर्वावस्थामें ही सुकृत-दुष्क्तकी हानि कहते हैं ॥ २७ ॥ 

देहसे निष्क्रमित देवयान मार्गंसे प्रस्थान करनेवाले पुरुषके सुकृत, दुष्कृतका क्षय यदि अधेमाग- 
में स्वीकार किया जाय, तो देहपात होनेपर सुक्ृत-दुष्कृत क्षयके हेतुभूत यम-नियम सहित विद्याके 
अभ्यासरूप पुरुषप्रयत्नमें अपनी इच्छासे अनुष्दानकी उपपत्ति न होनेके कारण उससे होनेवालों 
सुक्ृत, दृष्कृत क्षयकों अनुपपत्ति ही होगी । इससे पृर्वरमें-साधकावस्थामें अपनी इच्छासे उसका अनु 
ध्ठान होना चाहिए और अनुष्ठान पूवक सुकृत, दुष्कृतका हान है, ऐसा समझना चाहिए। इसप्रकार 
निर्मित्त, नैमित्तिककी उपपत्ति तांण्डी और शाट्यायनी इन दोनों श्रतियोंकी संगति होगो ॥ २८ ॥ 

कहींपर पुण्य-पापके हानकी संनिधिमें देवयानमार्गकी श्रुति है और कहींपर नहीं है, यहाँ 

.._ सत्यानन्दी-दीपिका 

सगुणविद्या्में देवयान गति प्रयोजतवाली है और निगुणविद्यामें नहों, अतः समानरूपसे 
सवत्र गमन इष्ट नहीं है । देशसे व्यवहित वस्तुकी प्राप्तिमें तो मार्ग अपेक्षणीय है, किन्तु ब्रह्मविद्यामें 
मागकी अपेक्षा नहीं है ॥ २९ ॥ 


अधि० १७ सु० २० ) भाषाजुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासद्धित ६९७ 


हानावविशेषेणेव देवयानः पन्‍थाः संनिपतेदुत विभागेन क्लच्ित्संनिपतेत्‌ कचिन्नेति। 
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यथा तावद्धानावविशेषेणेबोपायनानुद्धत्तिरुक्तवं देवयानानुवृक्तिरपि भवितुमहतीत्यस्यां : 


प्राप्तवाचशएमहे-गतेद वयानस्य पथोष्थवन्त्वमुभयथा विभागेन भवितुमहंति, कलि 
दर्थंवती गतिः कबिन्नेति, न/विशेषेण। अन्यथा हाविशेषेण वेतस्यां गतावड़ीक्रियमाणायां 
विरोधः स्यथात्‌ । 'एण्पपापे विधूय निरक्षनः परम साम्यम्ुुपेति' ( मु० ३।१।३ ) इस्यस्यां श्रतो 
देशान्तरप्रापणी गतिविरुध्येत । कर्थं हि' निरतज्जनो5गन्ता देशान्तरं गच्छेत्‌ ? गन्तव्यं 
सच परम॑ साम्यं न देशान्तरप्राप्त्यायत्तमित्यानथक्यमेवात्र गतेम॑न्यामहे ॥ २९॥ 


उपपन्नस्तन्नक्षणार्थोपलब्धेलेकिवत्‌ ॥ ३० ॥ 

पदच्छेद--उपपन्न:, तल्लक्षणार्थपलब्धेग, लोकवत्‌ । 

सूत्ार्थ-- (उपपन्न:) गतिकी विभागसे व्यवस्था युक्त ही है, (तल्लक्षणार्थोपलब्धे।) क्योंकि गति- 
कारणभूत अर्थ सगुण उपासनाओंमें उपकब्ध होता है, ( लोकवत्‌ ) जैसे लोकमें सेतु वासियोंकों ग्रामकी 
प्राप्तिके लिए मार्गकी अपेक्षा होती है, किन्तु आरोग्य प्राप्तिमें उसकी अपेक्षा नहीं होती, वसे यहाँ भी है । 

उपपन्नश्वायमुभयथाभावः--क़िद्थवती गतिः कचिन्नेति, तलक्षणार्थोपालब्धे; । 
गतिकारणभूता दार्थ: पयड्डविद्यादिषु सगुणेषृपासनेषृपलभ्यते | यत्र हि पर्यज्ञारोह् 
पर्यड्डस्थेन तअह्मणा संवदनं विशिष्टगन्धादिप्राप्तिइ्चेत्येयमादि बहु देशान्तरप्राप्त्यायत्तं 
कल श्रयते, तत्रथंवती गतिः। नहि सम्यग्द्शने तलक्षणार्थों पलब्धिरस्ति। न ह्यात्मेकत्व- 
दर्शिनामाप्तकामानामिहेव दग्धाशेषक्लेशबीजानामारब्धभोगकर्मा शयक्षपणव्यतिरेकेणा- 
पेक्षितव्यं किचिद्स्ति, तत्रानथिका गतिः। लोकवच्चेष विभागों द्रश्ट॒व्यः--यथा लोके 
ग्रामप्राप्तो देशान्तरप्रापणः पन्‍्था अपेष्ष्यते, नारोग्यप्राप्तावेवमिहापीति। भूयरचेन विभागं 
चतुर्था ध्यायें निपुणतरमुपपादयिष्यामः ॥ ३२० ॥ 


संशय होता है कि क्या हानमें समानरूपसे हीं देवयानमागंका संनिपात है अथवा विभागसे कहींपर 


संनिपात होता है और कहोंपर नहीं होता ? ज॑स्रे हानमें समानडरसे उपायनकी अनुवृत्ति कहो गई है, 
वेसे देवयानकी अनुवृत्ति भी होनी चाहिए । -सिद्धान्ती--इसके प्रांत होनेपर हम कहते हैं--गतिका- 
देवयानंमार्गका अथवत्त्व उमयथा-विमागसे होना चाहिए, कहींपर अथवठी गति है और कहींपर नहीं । 
अविशेषसे सवत्र. गति नहीं है, अन्यथा-अविंशेषसे ही इस गतिके अज्भीकार करनेपर तो विरोध 
होगा । 'पुण्यपांपे ०” ( विद्वान्‌ पुण्य-पाप दोनोंको. ल्यागकर निमल हो परम साम्य ( ब्रह्म ) को प्राप्त 
होता है.) इस श्रतिमें अन्य देशें प्रापक गति विरुद्ध है, क्योंकि गति आदि रहित ब्रह्मस्वरूप देशा- 


न्तरमें केसे जायगा और प्रोपणोय परम साम्य देश्वान्तर प्राप्तिके अधीन नहों है। इसलिए हम यहाँ 
निंगुणविद्यामें गतिको निष्प्रयोजन मानते हैं ॥ २९ ॥ 


कहींपर गति प्रयोजनवाली है और कहींपर नहीं, ऐसा दोनों प्रकारका विभाग यक्ति यक्त है 
क्योंकि गति कारणक प्रयोजन उपलब्ध होता है। गति कारणभूत प्रयोजन पयेडू|विद्या आदि सगुण 
 उपासनाओं में उपलब्ध होता है । उनमें पयंड्धारोहण, पयड्ूसथ ब्रह्मके साथ संवाद और विशिष्ट गन्ध 
आदिकी प्राप्ति, इत्यादि अनेक भिन्न-भिन्न देशोंकी प्राप्तिके अधीन फलक्ी श्रति है, वहाँ गति प्रयोजन 
वाली है, किन्तु तत्त्वज्ञानमें गति कारणभूत अथंकी उपलब्धि नहीं है, कारण कि आत्मकत्वदर्शी 
आप्तकाम यहाँ दग्धघ हो गये हैं सम्पूण क्लेश और उनके कारणीभूत बीज-अविद्या जिनके, उनको-एता- 


हश महानुमावोंकों प्रारब्भभोग कम ओर आहदाय क्षयके अतिरिक्त कुछ भी फल अपेक्षणीय नहीं 
है। यहाँ गति प्रयोगन रहित है। और यह विभाग लोक व्यवंहारके समान समझना चाहिए, जैसे 


लोकमें ग्राम प्राप्तिके लिए देशान्तर प्रापक मार्गकी अपेक्षा होती है, किन्तु आरोग्य प्राप्तिमें नहीं होती, 


कै 


धर प्रह्मसूज-शाडूरभाष्य [ अ० ३ पा० रे 


(१८ अनियमाधिकरणम्‌ । खू० ३१ ) 
अनियमः सर्वांसामविरोधः शब्दानुमानाभ्यात्र ॥ ३१॥ 

पदच्छेदू--अनियमः, सर्वासामू, अविरोधः, शब्दानुमानाभ्याम्‌ । 

सूतआाथ--( सर्वासाम्‌ ) सभी सगुण उपासनाओंमें ( अनियमः ) अविशेषरूपसे देवयान 
माग होना चाहिए, ( अविरोधः ) इससे-प्रकरणसे विरोध नहीं है, ( छाब्दानुमाताभ्याम्‌ ) क्‍योंकि: 
तद्य इत्थं विदु:” इत्यादि श्रुति और 'शुक्लकृष्णे गती होते इत्यादि स्मृति है । 

सगुणासु विद्यासु गतिरथंवती, न निगुणायां परमात्मविद्यायामित्युक्तम्‌ | सगुणा- 
स्वषि विद्यासु कासुचिद्गतिः श्रुयते-यथा पयइूविद्यायामुपकोसलविद्यायां पश्चा- 
ग्विविद्यायां दहरविद्यायामिति। नान्‍्यासु-यथा मधुविद्यायां शाण्डिल्यवियायां 
घोडशकलविद्यायां वेश्वानरविद्यायामिति। तत्र संशयः--कि यास्वेवेषा गतिः अ्रयते 
तास्वेवब नियम्पेतोतानियमेन सर्वाभिरेवंजातीयकामिविद्या मिरभिसंबध्येतेति। कि 


तावत्प्राप्तम ? नियम इति । यत्रेव श्रुयते तत्रेव भवितुमहेति, प्रकरणस्य नियामकत्वात। 


यद्यन्यत्राश्रयमाणापि गतिविद्यान्तरं गच्छेच्छुत्यादीनां प्रामाण्यं हीयेत, सर्वस्य 
सर्वा्थत्वप्रसज्ञात। अपि चाचिरादिकेकेव गतिरुपकोसलविद्यार्यां पश्चाग्निविद्यायां 
सच तुल्यवत्पठथते, तत्सर्वाथत्वेषनथं्क पुनर्वेचनं स्यात्‌। तस्मान्नियम इति # पव॑ 
प्राप्त पदति--अनियम इति। सर्वालामेवाभ्युद्यप्राप्तिफकानां सगुणानां विद्यानाम- 
विशेषेणेषा देवयानाख्या गतिभंवितुमहति। नन्‍्वनियमाभ्युपगमे प्रकरणविरोध 
उक्तः | नेषो5स्ति विरोधः, दब्दानुमानाभ्यां श्रतिस्सृतिभ्यामित्यथ:। तथाहि श्रुतिः-- 
तद्य इत्थं विदु' ( छा० ५।१०।१ ) इति पश्चाग्निविद्यावतां देवयानं पन्‍्थानमवतारयमन्‍्ती 'ये 
बसे यहाँ प्रकृतमें मी समझना चाहिए । पुन। इस विभागकों चतुथ अध्यायमें अधिक निपुणतासे 
उपपादन करेंगे ॥ ३० ॥ 

सगुण विद्याओंमें गति प्रयोजनवाली है, किन्तु निगुण परमात्मविद्यामें नहीं, ऐसा पुव॑ अधि- 


फरणमें कहा गया है। सग्रण विद्याओंमें मी कुछ विद्याओंकी गति श्र॒ति है--जैसे 'पर्यंड्ध[विद्या, उप 
कोसलविद्या, पश्चाग्निविद्या और दहरविद्यामें ।” अन्य विद्याओंमें गति श्रुति नहों है---जेसे “मधुविद्या 


शाण्डिल्यविद्या, षोडशकलविद्या और वद्वानरविद्यामें। यहाँ संशय होता है--क्या जिनमें यह 
गति श्रुति है उनमें ही नियमित है अथवा अनियमसे इस प्रकारकी सभी विद्याओंक्रे साथ सम्बन्धित 
है, तब क्या प्राप्त होता है ? पूवपक्षी--नियम प्राप्त होता है । जिन विद्याओंमें गति सुनी जाती है 
उनमें ही होनी चाहिए, क्योंकि प्रकरण नियामक है। अन्य विद्यामें न सुनी हुई गति भी यदि अन्य 
विद्यामें प्राप्त हो तो श्रति आदियें प्रामाण्यकी हानि होगी, कारण कि सबसमें सर्वाथवत्त्व प्रसज्भ होगा । 
और अचधिरादि एक ही गति उपकोसलविद्या और पञ्चाग्निविद्यामें समानरूपसे जैसे पढो जाती है, 
वह यदि सब विद्याओंके लिए हो तो पुनवंचन अनथंक हो जायगा, इसलिए गतिका नियम है। घपि०-ऐशा 
प्राप्त होनेपर कहते हैं--अनियम है । यह देवयान नामक गति अभ्युदय प्राप्ति फलवाली समस्त सगुण 
विद्याओंमें समानरूपसे होनी चाहिए । परन्तु अनियमको स्वीकार करनेपर प्रकरणका विरोध कहा गथा 
है ? यह विरोध नहीं है, क्योंकि इसमें शब्द और अनुमान-श्रति और स्मृति हैं, ऐसा अथ है। जेसे कि 
सत्यानन्दी-दीपिका 
# जो प्रकरणके बलसे गंतिका नियम कहा ग्रया है, बह श्रुति और स्मृतिसे बाधित है, क्योंकि श्रुति 
प्रकरणसे बलवती है। इसलिए समस्त सग्रुणं उपासनाओंमें समानरपशे गति होनी चाहिए | “ये चेमे5- 
रण्ये० इस श्र्‌ति वाक्यमें लक्षणाकी गई है, इससे श्रद्धा और तप अन्य सगुण उपासनाके उपलक्षक हैं। 


अधि० १८ सू० ३१ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दी पिकासहित ६०७ 


चेमे३रण्ये श्रेद्धा तप इच्यपासते' ( का० ५।१०११ ) इति विद्यान्तरशीलिनामपि पश्चाग्नितिद्या- 
विद्धिः समानमागंतां गमयति । कथं पुनरवगम्यते विद्यान्तरशीलिनामियं गतिरिति 
ननु श्रद्धातपपः पररायणानामेव स्थात्‌ , तन्मात्रश्रवणात्‌ | नेष दोषः, नहि केवलाशभ्यां 
श्रद्धातपोभ्यामन्तरेण विद्याबलमेषा गतिलेभ्यते, 'विद्यया तदारोहन्ति यज्न कामाः परागता: । 
न तत्र दक्षिणा यन्ति नाविद्वांसस्तपस्विनः इति श्रुत्यन्तरातू। तस्मादिह श्रद्धातपोश्यां 
विद्यान्तरोपलक्षणम्‌ । के वाजसनेयिनस्तु पश्चाग्निविद्याधिकारे 5धीयते--'य एवमेतद्विदुय 
चामी अरफये श्रद्धां सत्यमुपासते' (बृ० ६।१।१५) इति। तज्न भ्रद्धालवों ये सत्य ब्रह्मोपासत 
इति व्याख्येयम्‌ , सत्यशब्दस्य ब्रह्मण्यसकृत्पयुक्तत्वात्‌। पश्चाग्निविद्याविदां चेत्थंवित्त- 
येवोपात्तत्वाद्दिद्यान्तरपरायणानामेवैतदुपादानं न्‍्याय्यम्‌ । अंथ य एतो पन्थानौ न विदुस्ते 
कीटाः पतज्ढा यदिदं दन्दश्यूकम्‌' (बृह ६।२।१६) इति थे भागंद्रयभ्रष्टानां कष्ठामधोगति गम 
यन्‍्ती श्रतिदंवयानपित्याणयोरेवेनानन्तर्भावयति । तत्ञापि विद्याविशेषादेषां देवयान- 
प्रतिपत्तिः | स्मृतिरपि 'शुंक्लकृष्णे गती होते जगतः शाइवते मते । एकया यात्यनावृत्तिसन्य- 
_ह्य इत्यं ब्रिद्दु)०” ( वहाँ इस लोकके प्रति उत्यित हुए अधिकारी गृहस्थोंमें जो इस प्रकार पच्चाग्निको 
जानते हैं) यह श्रति प्चाग्नि विद्याके उपासकोंके लिए देवयान पथका अवतरण करती हुई 'ये घेमे० 
( और जो अरण्यसे उपलक्षित वखानस ओर परित्राजक श्रद्धा और तपसे उपलक्षित ब्रह्मका ध्यान 
करते हैं ) अन्य विद्याफे अनुशीलन करनेवालोंका भी पर्चाग्निविद्या जाननेवालोंके समान मागं ज्ञान 
राती है । परन्तु यह कैसे अवगत हो कि अन्य विद्याका अनुशीलन करनेवालोंकी यह गति है ? परन्तु 
श्रद्धा और तपसें संलग्न अरण्यवासियों को ही यह गति प्राप्त होनी चाहिए, क्योंकि केवल उनका श्रवण 
है । यह दोष नहीं है, कारण कि विद्याबलके विना केवल श्रद्धा और तपसे यह गति प्राप्त नहीं होती, 
क्योंकि (विद्यया तदारोहन्ति०” ( विद्यासे-उपासनासे उस ब्रह्मलोकको प्राप्त करते हैं, जहाँ जानेवालेकी 
कामनाएं निवत्त-शान्त हो जाती हैं, वहाँ दक्षिण मा्गंप्ते उपलक्षित केवल कर्मी नहीं जाते और 
अविद्वानू-उपासना रहित तपस्वी भी नहीं जाते ) यह अन्य श्रुति है । इससे ज्ञात होता है कि यहाँ श्रद्धा 
भोर तपसे अन्य विद्याओंका उपलक्षण है। वाजसनेयी तो पश्चाग्निविद्याके प्रकरणमें 'य एवमेतहद्विदुः० 
( वे जो गृहस्थ इस प्रकार इस पच्चाग्निविद्याको जानते हैं तथा जो संन्‍्यासी अथवा वानप्रस्थ श्रद्धा 
यक्‍त होकर सत्यकी उपासना करते हैं ) ऐसा कहते हैं। वहाँ जो श्रद्धाल सत्य ब्रह्ममी उपासना करते 
हैं, ऐसा व्यास्यात करना चाहिए, क्योंकि सत्य शब्द ब्रह्ममें अनेकवार प्रयुक्त हुआ है । पदच्चाग्निविद्या- 
विदोंका 'य इत्थं विदुः इस वाक्यसे 'इत्थंवित्त्” ( इस प्रकार जाननेवाला ) रूपसे ग्रहण होनेके कारण 
अन्य विद्यामें संलग्न उपासकोंका यह ग्रहण युक्त है । और “अथ य एतो०” ( और जो उत्तर और 
दक्षिण दोनों मार्गोकी नहों जानते आर्थात्‌ देवयान एवं दक्षिण मा्गके साधन भूत ब्रह्मोपासना अथवा 
कमका अनुष्ठान नहीं करते वे कीट, पतद्भ और सपं॑ आादि होते हैं ) यह श्रुति दोनों मार्गोंसे भ्रष्ट हुए 
लोगींको दुःखदायक अधोगतिका बोध कराती हुई देवयान और पितृयानमें ही इन उपासकोंका अन्त- 
माव करती है। उनमें भी उपासना विशेषसे इन उपासकोंको देवयानकी प्राप्ति होती है। और 


न सत्यानन्दी-दीपिका हु 

$% तत्‌ तत्‌ स्थलमें माग़ श्रुति प्रतिदिन मार्ग ध्यानके लिए है, क्योंकि प्रकरणसे माग ध्यान 
उपासनाका अज्भ कहा गया है। जिंनमें मार्ग श्रुति नहीं है वे मार्ग ध्यानके विना भी विद्याकी सामथ्यंसे 
अधिरादि मार्ग प्राप्त करते हैं। यह सूचित करनेके लिए 'पुनः' कथन है। इसलिए देवयानमागकी 


प्रतीकसे भिन्न सम्पूर्ण उपासनाओंमें समानरूपसे प्राप्ति होती है। पृवपक्षमें पृवके समान ग्तिका नियम 
है, सिद्धान्तमें गतिका अनिमम है ॥ ३१॥ 


६५९८ प्रह्मसूत्र-शा डर भाष्य | आ० ३ पा० ३ 


या55वर्तते पुनः (म० गी० 4२६) इति। यत्पुनद्वयानस्य पथो द्विराम्नानमुपकोसल- 
विद्यायां पश्चाग्निविद्यायां च, तद॒ुभयत्राप्यनुचिन्तननाथम्‌ | तस्मादनियमः ॥३१॥ 
(१९ यावद्घिकाराधिकरणम्‌ । खू० ३२ ) 
यावदधिकारमवस्थितिराधिकारिकाणाम्‌ ॥ ३२॥ 
पदच्छेद--यावदधिकारम्‌, अवस्थिति, आधिकारिकाणाम्‌ । 

सूत्रा्थं“-( आधिकारकाणाम्‌ ) लोक व्यवस्थाके हेतुभूत अधिकारोंमें विनियुक्त, यथार्थ 
ज्ञानसे क्षीण कमंवाले अपान्तरतमा आदि तत्त्वज्ञानियोंकी ( यावदधिकारम्‌ ) प्रारब्धकर्मों तक 
( अवस्थितिः ) अवस्थिति है । 

# विदुषो व्तमानदेहपातानन्तरं देहान्तरमुत्पद्यते न वेति चिन्त्यते। नन्नु विद्याया: 
साधनभूतायाः संपत्तों केवस्यनिवृत्तिः स्यान्न वेति नेयं चिन्तोपपद्यते, नहि पाकसाधन- 
संपत्तावोदनो भवेन्न वेति चिन्ता संभवति, नापि भुआनस्तृप्येन्न वेति चिन्त्यते, उपपन्ना 
त्वियं चिन्ता, बह्मविदामपि केषांचिदितिहासपुराणयोद्हान्तरोत्पक्तिदशनात्‌ | तथाहि- 
अपान्तरतमा नाम वेदाचार्यः पुराणषिर्विष्णुनियोगात्कलिद्वापारयोः संधो कृष्णद्वपायन 
संबभूवेति स्मरन्ति | वसिष्ठश्च॒ ब्रह्मणो मानसः पुत्रः सन्निमिशापादपगतपूर्वदेहः 
पुनत्रह्मादेशान्मित्रावरुणा भ्यां संबभूवेति | भ्रग्वादीनामपि त्रह्मण एवं मानसपुत्राणां 
वारुणे यज्ञे पुनरुत्पत्तिः श्रयते । सनत्कुमारो5पि ब्रह्मण एवं मानसः पुत्रः स्वयं रुद्राय 
वरप्रदानात्स्कन्द॒त्वेन प्रादुबभूव | एवमेव दक्षनारदप्रभृतीनां भूयसी देहान्तरोत्पत्ति 
शुक्लकृष्णे०” ( उपासना और कमके अधिकारी जनोंके लिए देवयान और पितृयान मांग सनातन माने 
गये हैं । इनमें एकके द्वारा गया हुआ परम गतिको प्राप्त होता है और दूसरे द्वारा गया हुआ जन्म 


मृत्युको प्राप्त होता है ) ऐसी स्मृति भी है। देवयान मार्गका उपकोसलविद्या और परचाग्निविद्यामें जो 
दो वार कथन है वह दोनों विद्याओंमें ध्यानके लिए है, अतः गतिका अनियम है ॥ ३१॥ 


विद्वानुका वतंमान शरीर पात होनेपर दुसरा शरीर उत्पन्न होता है कि नहीं ? इसप्रकार 
विचार किया जाता है। परन्तु साधनभूत विद्याकी प्राप्ति होतेपरः मोक्ष निष्पन्न होता हैं कि नहीं 
यह विचार उत्पन्न नहीं होता, क्योंकि पाककी साधन सम्पत्ति होनेपर ओदन पाक होगा कि. नहीं, ऐसा 
विचार नहों हो सकता, और भोजन करनेवाला तृप्त होगा कि नहीं, ऐसा मी. विचार नंहीं किया 
जाता । किन्तु यह विचार तो युक्त है, क्‍योंकि कुछ ब्रह्मवेत्ताओंकी मी क्वन्य दरीरकी उत्पत्ति इतिहास 
और पुराणमें देखनेमें आती है । जैसे. कि अपान्तरतमा नामके वेदाचायं पुराणं ऋषि विंष्णके 


आदेशसे कलि ओर द्वापुरकी सन्धिमें कृष्णद्वपायनरूपमें उत्पन्न हुए, ऐसा स्मृतिकार कहते हैं । 
और वशिष्ठ ब्रह्माके मानस पुत्र होते हुए निमिके शापस्ले पूर्व देहका त्यागकर ब्रह्माकी आज्ञासे फिर 


मित्रा और वरुणयै उत्पन्न हुए। इसीप्रकार ब्रह्माके मानस पुत्र भृगु ऑंदिकी भी वरुणके यज्ञमें 
पुनः उत्पत्ति सुनी जाती है। ब्रह्माके मानस पुत्र सनत्कुमार मी स्वयं रुद्रको वरदान देनेके कारण 
कातिकेयरूपसे उत्पन्न हुए। इसीप्रकार दक्ष, नॉरद आदिकी तत्‌ तंत्‌ निमित्तसे अनेक शरीरोंकी 
उत्पत्ति स्मृतिमें कही जाती है। धर श्रति ( बेंद ) में भी मन्त्र और अथंवादमें प्रायः ऐसा 


सत्यानन्दी-दीपिका व 
'मेघातिथेमंष' इस मन्त्रमें इन्द्रका मेषहपसे जन्म उपलब्ध होता है। “बसिष्ठ उबंशी पुत्रे 


जातः' ( वसिष्ठ उवशीका पुत्र उत्पन्न हुआ ) यह सामवंदका अथवादं है। इसप्रकार मोक्ष ज्ञानका 


फल न होनेसे ब्रह्मलोक प्राप्तिरप फल सगुणविद्या फलके समान होनेके कारण -अचिरादि मागका 
उपसेंहार पुवपक्षमें फल है, सिद्धान्तमें उपयुक्त व्यवस्थाकी सिद्धि फल है। 


अधि० १९ सू० ३१२ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासद्दित हा 


कथ्यते तेन तेन निमित्तेन स्मृतो । श्रताचपि मन्त्रार्थवादयोः प्रायेणोपलभ्यते। ते ञञ 
केचित्पतिते पूर्वदेहे देह।न्तरमाददते, केचित्त स्थित एवं तस्मिन्योगेश्वयंवशादनेकदेहा- 
दानन्यायेन । सव चेंते समधिगतसकलवेदार्थाः स्मय॑न्‍्ते । तदेतेषां देहान्तरोत्पत्तिदर्श 
नांत्प्राप्त ब्रह्मविद्यायाः पाक्षिकं मोक्षहेतुत्वमहेतुत्व॑ वेति। अत उत्तरमुच्यते--न, तेषा 
मपान्तरतमः प्रभ्नतीनां वेद्प्रवतनादिषु लोकस्थितिहेतुष्वधिकारेषु नियक्तानामधिकार- 
तन्त्रत्वात्स्थितेः। यथा5सो भगवान्सविता सहस्रयुगपर्यन्तं ज़गतोषधिकारं चरित्वा 
तदवसान उदयास्तमयवर्जितं केबल्यमनुभवति--“अथ तत ऊध्व डदेत्य नेवोदेता नास्तमे- 
तैकल एवं मध्ये स्थाता' ( छा० ३॥११॥११ ) इति शअ्रतेः, यथा च वर्तमाना ब्रह्मचिद्‌ आरब्ध- 
भोगक्षये केवल्यममसुभवन्ति, 'तस्य तावदेव चिरं यावज्न विमोक्ष्येड्थ संपत्स्थे' (छा० ६१७२ ) 
इति श्रतेः, एचमपान्तरतमःप्रभ्नतयो5पीश्वरेण तेषु तेष्वधिकारेथु नियुक्ताः सन्‍्तः सत्यपि 
सम्यग्दर्शने केवल्यहेतावक्षीणकर्माणो यावद्धिकारमवतिष्ठन्ते, तदवसाने चापतृज्यन्त 
इत्यविरुद्धम। सकृत्पवृत्तमेव द्वि ते फलदानाय कर्माशयमतिवाहयन्तः स्वातन्त्येणव 
ग्हादिव गृहान्तरमन्यमन्यं देह संचरन्तः स्वाधिकारनिवंतंनायापरिमुषितस्म्तय पच 
देहेन्द्रियप्रकृतिवशित्वान्निर्माय देहान्युगपत्क्रोेण वा5धितिष्ठन्ति | न चेंते जातीस्मरा 
दत्युच्यन्ते, 'त एचैते' इति स्मृतिप्रसिद्धे!। यथा हि खुलभा नाम अह्मवादिनो जनकेन 
विवदि्तुकामा व्युदस्य स्वं देहं जनक देहमाविश्य, व्युद्य तेन, पश्चात्स्वमेव देहमाविवेशेति 
स्‍्मयंते । यदि हयुपयुक्ते सकुत्यवृत्ते कमंणि कर्मान्तर देहान्तरारम्भकारणमाविभ॑वेत्त- 
उपलब्ध होता है। कई एक तो वे पूव॑देहके पातं होनेपरं अन्य देह ग्रहण करते हैं, कलर कई एक तो. 
उस देहके विद्यमान होते ही योग-ऐश्वर्यं बलसे अनेक अन्य शरीर धारण-न्यायसे अन्य छारीरका 
ग्रहण करते हैं। और वे सब समधिगत सकल वेद अथंवाले . सम्यक ज्लाता स्मरण किये जाते हैं । 


इसलिए इनकी देहान्तरोत्पत्तिके दशन होनेसे ब्रह्मविद्या मोक्ष की पाक्षिक हेतु है अथवा अहेतु है, 
ऐसा प्राप्त होता है। सिद्धान्ती--इससे उत्तर कहा जाता है-नहीं, लोक स्थितिके हेतुमत वेदप्रवतन 


आदि अधिकारोंमें नियक्त इन अपान्तरतमा आदिकी अवस्थिति अधिकारके अधीन है। जंसे यह 
सगवान्‌ सुय सहस्न युग पयन्त जग्रतूका अधिकार चलाकर उसकी समाप्ति होनेपर उंदय और अस्तसे 


रहित कंवल्यका अनुमव करते हैं, क्योंकि “भ्रथ तत ऊध्ब ०” ( प्राणियोंके न होनेपर प्रारब्ध कर्म 
क्षीण होनेपर केवल ब्रह्मस्वहप हो न उदित ही होगा और न श्रस्त ही 'होगा केवल मध्यमें-अपनेमें 
ही स्थिर रहेगा ) ऐंसी श्रुति है। और जैसे वर्तमान ब्रह्मवेत्ता प्रारव्धकर्मोके मोगके क्षय होनेपर 
कवल्यका अनुभव करते हैं, क्‍योंकि “'तस्य तावदेव०” ( उसके मोक्षमें उतना ही विलम्ब है जब तक 


कि वह देह बन्धन-लिज्भ शरीरसे मुक्त नहीं होता, उसके पंद्चात्‌ वह सत्सपन्न-ब्रह्मको प्राप्त हो 
जाता है ) यह श्रुति है। वसे ही ईव्वर द्वारा तत्‌ तत्‌ अधिकारोंमें नियुक्त होते हुए अपान्तरंतमा 


आदि ईश्वर कंवल्यके हेतुमत तत्त्वज्ञानके होनेपर भी कर्मोके क्षीण न होनेतक अधिकारमें रहते हैं 


ओर कमेंके क्षीण होनेपर मुक्त हो जाते हैं, इसमें कोई विरोध नहीं है, क्योंकि अधिकारका फल 
देनेके लिए एक वार प्रवत्त हुए कर्माश्यकों समाप्त करंते हुए एक घरसे दूसरे घरके समान स्वत- 


न्त्रतासे ही अन्य अन्य देहमें संचार करते हुए अपने अधिकारको सम्पन्न करनेके लिए पुव॑ स्मृतिका 


लोप हुए विना ही देह, इन्द्रियोंकी प्रकृति ( स्वभाव ) को अपने अधीन कर युगपत्‌ अथवा क्रमसे 
अनेक देहोंका निर्माणकर उसमें अधिष्ठित होते हैं। वे जातिस्मर नहीं कहे जाते, क्‍योंकि “त एचैते० 


(ये वे ही हैं ) ऐसा स्मृतिमें प्रसिद्ध है। जंसे 'सुलमा नामकी ब्रह्मगादिनी जनकके साथ विवादकी 


कामनासे अपने देहका त्यागकर जनकके शरीरमें प्रवेधकर उसके साथ विवादकर पदचात्‌ अपने ही 
धरोरमें प्रवेश किया' ऐसी स्मृति है। यदि एक वार प्रवृत्त हुए उपयुक्त कममें दुसरे देहकी उत्पत्तिके 


७०० प्रझ्सतअच-शाइूरभाष्य [ अ० ३ पा० रे 


तो$न्यदप्यदग्घबीजं कर्मान्तरं तद्धदेव प्रसज्येतेति ब्रह्मविद्यायाः पाश्षिक मोक्षहेतुत्वमहे- 
त॒त्वं वा शइयेत, नत्वियमाशड्जायुक्ता, ज्ञानात्कमंब्ीजदाहस्य भ्रुतिस्मृतिप्रसिद्धत्वात्‌ । 
&% तथाहि श्रतिः--'मभिद्यते हृदयग्रन्थिरिछद्यन्ते सर्वसंशयाः । क्षीयन्ते चास्य कर्माणि तस्मिन्दुष्ट 
परावरे' (मुण्ड० २।२।८) इति । 'स्खतिलम्ने स्वग्रन्थीनां विपभ्रमोक्ष: (छा० ०२६।२) इति चेच- 
मादां | स्मृतिरपि--यश्रैधांसि समिद्धो3ग्निमस्मसास्कुरुतेउजुन । ज्ञानाग्नि; सवकर्माणि सस्म- 
सात्कुरुते तथा' ( म० गो० ४।३४७ ) इति, “ीजान्यग्न्युपदग्धानि न रोहन्ति यथा पुनः । ज्ञान- 
दग्धेस्तथा क्लेशरनाप्मा संपद्यते पुदः इति चैबमाद्या । न चाविद्यादिक्लेशदाहे सति कलेश- 
बीजस्य कर्माशयस्येकदेशदाह एकदेशप्ररोहरचेत्युपपद्यते, नहयग्निदग्धस्य शालिबीज 
स्येकदेशप्ररोही दश्यते । # प्रवृत्तफलस्य तु कर्माशयस्य मुक्तेषोरिव वेगक्षय।न्निवृत्तिः, 
तस्य तावदेव चिरम' (छा? ६।१४।२) इति शरीरपातावधिक्षेपकरणात्‌। तस्मादुपपन्ना 
यावदधिकारमाधिकारिकाणामवस्थितिः। नच ज्ञानफलस्यानेकान्दिकता । तथा च श्र ति- 
रविशेषेणंव सवषां ज्ञानान्मोक्ष दर्शायति-तद्यो यो देवानां प्रत्युध्यत स एवं तदभचत्तथर्षीणां 
तथा मनुष्याणाम्‌' ( बृह० १॥४।१० ) दृति। ज्ञानान्तरेषु चेश्वर्यादिफलेष्घासक्ताः स्युम 
हथ॑यः ते पद्चादेश्वयक्षयदर्शनेन निविण्णाः परमात्मज्ञाने परिनिष्ठाः केवल्य॑ प्रापुरित्यु 
पफ्यते--ब्रह्मणा सह ते सव संप्राप्ते प्रतिसंचरे । परस्यान्ते कृतात्मानः प्रविशन्ति परं॑ पदम 
कारणमत अन्य कमका आविर्माव हो तो अन्य भी जिसका बीज दग्ध नहीं हुआ है ऐथा कर्मान्तर 
उसीप्रकार प्रसक्त होगा । इससे ब्रह्मविद्या-पाक्षिक मोक्षका हेतु है अथवा बहेतु है, ऐसो आशद्ूा 


होगी । परन्तु यहु आशडूा युक्त नहीं है, क्योंकि ज्ञानसे कर्म बीजका दाह श्रुति और स्पृतिमें प्रसिद्ध 
है । जैसे “मियते हृदयग्रन्थि:०' ( कार्य-कारणरूपसे उस परब्रह्मका साक्षात्कार होनेपर इस जीवकी 


हृदय ग्रन्थि जड़-चेतन और उनके धर्मोके तादात्म्याध्यासरूप ग्रांठ हट जाती है आत्मविषयक सब 
संशव नष्ट हो जाते हैं और इसके सब कम क्षोण हो जाते हैं) और 'स्वख्तिलम्से०” (तथा स्मृति-मैं 


ब्रह्म हैं' की प्राप्ति होनेपर सम्पूर्ण ग्रन्थियों क्री निवृत्ति हो जातो है) इत्यादि श्रुति है। और '“ययैधांसि० 
( है अजुन ! जेसे प्रज्वलित अग्नि इन्धनकी भस्ममयकर देती है, वसे ही ज्ञान सम्पुण कर्मोको भस्म- 


मय-निर्बीज कर देता है ) और “बीजान्यग्न्यपदग्घानि० ( जेसे अग्निसे भूने गये बीज फिर नहीं 
उग़ते, वसे ही ज्ञानाग्निसे दग्ध हुए वलेशोंसे पुनः शरीर उत्पन्न नहों होता ) इत्यादि स्मृति भी है। 
उसीप्रकार अविद्या आदि क्लेशोंके दाह होनेपर कलेशके बीज कर्माशयके एक देशका दाह हो और 


एक देशका प्ररोह हो, यह उपपन्न नहों होता । अग्निसे दग्ध शाली बीजके एक देशका प्ररोह नहीं देखा 
जाता । जसे छोड़े हुए बाणकी निवृत्ति वेग क्षय होनेसे होती है, वसे प्रवत्त फलवाले कर्माशयकी 


निवृत्ति भी वेगक्षय ( मोगक्षय ) होनेपर होती है। क्योंकि “तस्य तावदेव चिरम्‌०” ( उसे तभी तक 
विलम्ब है ) इसप्रकार दरीर पात पयंन्‍त बिलम्ब होता है, इसलिए अधिकार पयेनत आधिकारियोंकी 


अवस्थिति उपपन्न है । ज्ञानके फलमें व्यभिचार नहीं है, क्योंकि 'तद्यो यो०” ( उसे देवोंमें से जिस- 
जिसने जाना वही तद्गप हो गया । इसीप्रकार ऋषियों और मनुष्योंमें से मी जिसने उसे जाना वह 
तद्रप-ब्रह्महप हो गया ) यह श्रुति समान्‌रूपसे सबका ज्ञानसे मोक्ष दिखलाती है । ऐमग्वर्य आदि फलको 


देनेवाली अन्य उपासनाओंमें महषि छोग आसक्त हुए, अनन्तर वे ऐश्वर्य क्षय दशनसे विरक्त होकर 
परमात्माके ज्ञानमें पृणरूपसे तिष्ठावान्‌ होकर कंवल्यको प्राप्त हुए, ऐसा उपपन्न है, क्योंकि 


सत्यानन्दी-दीपिका 
# अजश्ञानके दो अंश हैं-एक आवरण ओर दूसरा विक्षेप । श्रावरण तो ज्ञानसे निवृत्त हो 


जाता है, जसे प्रकाशसे अन्धकार । दूसरा. विक्षेप--प्रारबव्धकर्म, वह भोगसे क्षय होता है। इसलिए 
ज्ञान होनेपर मी प्रारबव्ध जन्य घरीर रहता है, अतः ज्ञानके मोक्ष रूप फलमें व्यभिचार नहीं है । 


अधि० २० खू० ३३ ] भाषानुवाद-संत्यानन्दी-दीपिकासद्दित ७०२ 


इति स्मरणात्‌। # प्रत्यक्षफलत्वाच्च ज्ञानस्य फलविरहाशइ्डानुपपत्ति।। कर्मफले हि 
स्वर्गादावनुभवाना रूढे स्यादाशड्ा भवेद्वा न वेति । अनुभवारूढं तु जञानफलम, 'यत्सा- 
क्षादपरोक्षादबहा' (बरु० ३।४।१ ) इति श्रतेः, 'तत्तमसि' (६।८।७) इति थे सिद्धवदुपदेशात्‌ । 
नहि 'तत््व्मसि' इत्यप्य वाक्यस्याथस्तत्त्व मतों भविष्यसीत्येव परिणेतुं शक्यः । 'तद्धेतत्प- 
श्यज्ञषिवामदेव: प्रतिपेदेष्ह मनुः+वं सूयश्र' ( बृह७ १॥४।॥० ) इति च सम्यग्दशनकालमेव 
तत्फलं सर्वात्मत्वं द्शयति । तस्मादेकान्तिकी विदुषः केवल्य लिद्धि! ॥ ३२ ॥ 
( २० अशक्षरध्यधिकरणम्‌ | ख्‌० ३३ ) 

अक्षधियां त्वव॒रोध! सामान्यतद्धावाभ्यामोौपसदब त्तदुक्तम्‌ ॥ ३३ ॥ 

पदच्छेद--अक्षरधियाम्‌, तु, अवरोध:, सामान्यत-द्भ/वाम्यामू, ओपसदवत्‌, तत्‌, उक्तम्‌ । 

सूत्रार्थ--( अक्षरधियाम्‌ ) ब्रह्म विषयक विशेष प्रतिषेधक सब बुद्धियोंका सबंत्र (अवरोध:) 
- उपसंहार होना चाहिए, ( सामान्यतड्भावाभ्याम्‌ ) क्‍योंकि द्वत निरसन द्वारा ब्रह्म प्रतिपादन प्रकार 
सवंत्र समान है और वही प्रतिपाद्य ब्रह्म सबत्र एकरूपसे प्रत्यभिज्ञात होता है। ( औपसदवत्‌ ) जंसे 
उपसद दृष्टि मन्त्र सवत्र समान हैं, ( तदुक्तम्‌ ) यह जमिनोय सूत्रमें कहा गया है । 

# बाज्सनेयके श्रयते-- एतह्े तदक्षरं गार्गि ब्राह्मणा अभिवदृन्त्यस्थूलमनण्वहस्वमदी 
घंमलोहितमस्नेहम्‌' (बृह० ३।६।८) इत्यादि | तथा:5थवणे श्रुयते-/अथ ८:: यया तदक्षरमाधि- 

ह्वणा सह ते०' ( महाप्रलय प्राप्त होनेपर और पर-हिरण्यगभका अन्त होनेपर विमल अन्त:करणवाले 

ज्ञानी ब्रह्मके साथ ब्रह्मस्वरूपको प्राप्त होते हैं ) ऐसी स्फृति-कुमपुराण है। प्रत्यक्ष फलवाला होनेसे 
ज्ञानमें फल अमावको आशा नहीं हो सकती । परन्तु अनुमवमें न आनेवाला कम-फल स्वर आदियें 
होगा कि नहीं! ऐसो आश्वद्धा हो सकतो है । ज्ञानका फल तो अनुमवमें आरूढ है अर्थात्‌ सिद्ध है, क्योंकि 
थयत्साक्षादपरोक्षादूब॒ह्म' ( जो साक्षात्‌ अपरोक्ष ब्रह्म है ) ऐसी श्रुति है, ओर “तत््वमसि! इसप्रकार 
सिद्धवत्‌ उपदेश है । 'तत््वससि! इस वाक्यका अर्थ “वह तू मृत होगा' इसप्रकार परिणित नहीं किया 
जा सकता । 'तद्धेतत्‌” ( उसे आत्मरूपसे अनुमव करते हुए ऋषि वॉमदेवने जाना--मैं मनु 


और सूय॑ मी ) यह श्र्‌ ति ठत्त्वज्ञान कालमें ही उसका फल सर्वात्मत्व दिखलाती है। इसलिए विद्वानुकी 
कंवल्य सिद्धि अव्यभिचरित है ॥ ३२ ॥ 


वाजसनेयकमें 'एतद्वत्तदक्षरम्‌० ( याज्ञवल्वय-हे गार्गी | जो तुमने मुझसे पूछा कि आकाश 

किसमें ओत-प्रोत है, वह यह है, ब्रह्मवेत्ता तो उस तत्त्वको अक्षर कहते हैं, वह अस्थूछ, अनण्‌, 

अहृ८व, अदीघे, अलोहित और अस्नेह है) इत्यादि श्र्‌ति कहती है। उसी प्रकार आधथवंणमें 'अथ परा० 
क्‍ ' सत्यानन्दी-दीपिका 

# तत््वमसि' ( तत्‌-तस्य, त्वमू, असि-मविष्यसि! तु उपासना करके मरणानन्तर उस ब्रह्मका 

होगा ) इस श्रूति वाक्यका यह अथ नहीं हो सकता, क्योंकि वर्तमानकालके उपदेश्वर्में भविष्यत॒का 

और जीवित दद्यामें मरणका अध्याहार अयुक्त है और कल्पना गौरव मी है। इसलिए “त्त्वमसि 


अहंब्रह्मास्म' इत्यादि वेदान्तवाक्योंसे आत्मज्ञानके उत्पत्तिकालमें ही विद्वान॒को. सर्वात्ममाव फल 
प्राप्त होता है। अतः निगुणविद्यामें समुण विद्याके समान अचिरादि मागका उपसंहार नहीं है ॥ ३२ ॥ 


49 इस अधिकरणमें अक्षर ब्रह्मकी प्रमिति करानेवाले निषेध दब्द विषय हैं, उन श्र तियोंमें 
जहाँपर जितने निषेवोंका श्रवण है वे सम्पुण द्वतका निषेध कर सकते हैं कि नहीं ? इस प्रकार संभव 
और असंभव होनेके कारण 'तासाम' इश्यादिसे संशय कहते हैं। पूवपक्षमें लाघव फल है बर्थात्‌ 
उन निषेध दब्दोंकी तत-तत्‌ शाखामें व्यवस्था है, सिद्धान्तमें दोनों दोषोंका अभाव फल है, क्योंकि 
यदि श्र्‌त निषेध छब्दोंसे अश्वुत निषेध शब्द मी लक्ष्य हों, तो लक्षणा प्रसक्त होगी, यदि ये लक्ष्य न हों 


७०२ ब्रत्मसूत्र-शाह्र भाष्य [ अ० ३ पा० 


गस्यते यत्तद्द्रेइ्यमग्राह्ममगोत्रमवर्णम' (मु० १॥१।५) इत्यादि, तथैवान्यत्रापि विशेषनिराकर- 
णद्दारेणाक्षरं पर त्रह्म श्राव्यते। तत्र च कचित्केचिद्तिरिक्ता विशेषाः प्रतिषिध्यन्ते | तासां 
विशेषप्रतिषेधबुद्धीनां कि सर्वासां सर्वत्र प्राप्तित्त व्यवस्थेति संशये, श्रुतिविभागादव्य- 
वस्थाप्राप्ताबुच्यते-अक्षरविषयास्तु विशेषप्रतिषेधबुद्धयः सर्वाः स्त्रावरोद्धव्याः सामा- 
न्यतद्भावाभ्याम--समानो हि सर्वत्र विशेषनिराकरणरूपो ब्रह्मप्रतिपादनप्रकारः । तदेव 
च सर्वत्र प्रतिपाय त्रह्मामिन्नं प्रत्यभिज्ञायतें। तत्र किमित्यन्यत्र रृता बुद्धयोथ़न्यत्र न 
स्युः १ तथा ख आनन्दादयः प्रधानस्थ' ( ब्रह्मसूत्र ३।३।११ ) इत्यनत्र व्याख्यातम्‌ | तत्र 
विधिरूपाणि विशेषणानि चिन्तितानीह प्रतिषेधरूपाणीति विशेषः। प्रपश्चार्थ श्वायं चिन्ता- 
भेदः। # ओपसदवदिति निदर्शनम। यथा जामदरन्ये5हीने पुरोडाशिनोषृपसत्सु चोदि- 
तासु पुरोडाशप्रदानमन्त्राणाम्‌ अग्नेवहोंत्र वेरध्वरम! दृत्येबमादीनामुद्गात्वेदोत्पन्नानामप्य- 

ध्ययुभिरभिसंबन्धो भवति, अध्वयुकत्‌कत्वात्पुरो डाशप्रदानस्य प्रधानतन्त्रत्वाच्ाज्ञानाम । 
( तथा जिससे वह अक्षर परमात्मा अधिगत होता है, वह परा विद्या है। वह जो अद्रेद्य--सब बुद्धि 
इन्द्रियोंका अविषय, अग्राह्म-कर्मेन्द्रियोंका अविषय, अग्रोत्र-अनन्वय और अवर्ण है) इत्यादि श्र्‌ति कहतो 
है । इसी प्रकार अन्य शाखामें मो विशेष निराकरण द्वारा अक्षर पर ब्रह्मका श्रवण कराया जाता है । 
उनमें कहींपर कुछ अतिरिक्त-अधिक विशेषोंका प्रतिषेध होता है। क्या उन विशेष प्रतिषेधक बुद्धियोंकी 
सवत्र प्राप्ति है अथवा व्यवस्था है, ऐसा संशय होनेपर श्र्‌तियोंके विभागसे निषेध बुद्धियोंकी ततु-तत्‌ 
दाखामें व्यवस्था प्राप्त होनेपर कहा जाता है--अक्षर विषयक सब विशेष प्रतिषेधक बुद्धियोंका 
सत्र उपसंहार होना चाहिए, क्‍योंकि सामान्य और तड़्भाव है। विद्येष निराकरणात्मक ब्रह्मका प्रति 
पादन प्रकार सत्र समान है। और वही प्रतिपाद ब्रह्म सवंत्र अभिन्नरूपसे प्रत्यमिज्ञात होता है। 
वहाँ एक थाखामें की गई बुद्धियाँ अन्य शाखामें क्‍यों नहीं होती चाहिए। उसी प्रकार “आनन्दादयः 
प्रधानस्य” इस सूत्रमें व्याख्यान किया गया है। उसमें विधि रूप विशेषणोंका विचार किया गया है 
ओर यहाँ निषेधरूप विशेषणोंका विचार किया जांता है, इतना इन दोनों अधिकरणोंमें विशेष (भेद) 
है । और यह पुनः किये जानेवाला विचार विशेष उसीके विस्तारके लिए है। ओपसदके समान । यह 
हश्टान्त है। जेस जमदरग्नि द्वारा किये गये अहीन ( चार दिनमें अनुष्ठित अहीन नाकक सोमयाग में 
पुरोडाश युक्त उपसद इष्टियोंका विधान होनेपर “अग्नेवंहोंत्र वेरध्वरम! ( देवताओंका होत्र 
और अध्वर कम अग्निसे ही सम्पन्न होते हैं.) इत्यादि उद्गाताके वेदमें. उत्पन्न हुए पुरोडाश प्रदान 

मन्त्रोंका भी अध्वयुंके साथ सम्बन्ध होता है, क्योंकि पुरोडाझ्॒॒ प्रदान अध्वय कतृंक होता है और 
अजड्भ प्रधानके अधीन होते हैं । वेसे ही यहाँ मी अक्ष रके अधीन होनेसे जहाँ कहींपर भी उत्पन्न हुए 
उनके विशेषणोंका सवंत्र अक्ष के साथ सम्बन्ध है, ऐसा अथ है। वह प्रथम काण्डमें 'गुणमुख्य- 


रस सत्यानन्दी दीपिका 
तो सम्पूर्ण द्वतका निषेध. असिद्ध होनेसे निविशेष ब्रह्मन्षानका अभाव दोष होगा, अत: एक शाखांगत 


निषेध वाक्योंका अन्य शाखाग़त विषेध वाक्‍्योंके साथ एक वाक्यता होनेसे उपसंहार युक्त है । 
के जमदग्नि: पुष्टिकामश्रत्रात्रेणायजत' ( पुष्टिकी कामनावाले जमदग्निने चार दिनमें अनुष्ठित 


अहीन नामक सोम याग किया ) जमदग्निकृत होनेसे इस यज्ञका नाम भी जामदग्न्यहीन पड़ा है । 
उसमें 'पुरोडाशिन्य उपसदो मवन्ति” इससे पुरोडाश साध्यः उपसद इष्टियोंका तैत्तिरीयमें विधान है, 


इन इश्थयोंका कर्ता अध्वयु है, अतः “अग्नेवंहोंत्रं वेरध्वरम” इत्यादि सामवेदमें उत्पन्न हुए मन्‍्त्रोंका 
इन उपसद्‌ इष्टियोंमें विनियोग होनेसे अध्वयुसे ही उनका प्रयोग होना चाहिए, उद्गातासे नहीं । 
मन्त्रोंका सामवेदमें उत्पन्न होनेसे उद्ग्रातासे प्रयोग हो और विनियोग विधिसे अध्वयुसे प्रयोग हो 
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पवमिहाप्यक्षरंतन्त्रत्वात्तद्धिशोषणानां यत्र कचिदप्युत्पन्नानामक्षरेण सवत्नाभिसंबन्ध 
इत्यथं:। तद॒क्त प्रथमे काण्डे-- गुणमुख्यव्यतिक्रमे तदथत्वान्मुख्येन वेद्संयोगः' ( जे० सू० 
३।३।८ ) इत्यत्र ॥ रे३ ॥ 
( २१ इयद्धिकरणम्‌। खू० २४ ) 
इयदामसननात्‌ ॥ ३४ | 

सूत्रा्थ--विद्या एक ही है, क्योंकि 'द्वा सुपर्णा' और “ऋतं पिबन्तौ' इन दोनों मन्त्रोंमें भी 
इयत्तासे परिच्छिन्न वेच एक ही है । 

# द्वा सुपर्णा सयुजा सखाया समान वृक्ष परिषस्वजाते । तयोरन्यः पिप्पल स्वाद्वत्त्यनश्नज्ञ- 
न्‍यो अभिचाकशी ति' ( मु० ३॥१।१ ) दत्यध्यात्माधिकारे मन्त्रमाथवंणिकाः श्वेताश्वतराम्ध 
पठन्ति । तथा कठाः 'ऋतं पिबन्तो सुकृतस्य लोके गुहां प्रविष्टो परमे पराध । छायातपौ ब्रह्मविदो 
वदन्ति पद्चान्नयो ये च त्रिणाचिकेता:” (क० ३।१) इति। किमत्र विद्येकत्वमुत विद्यानानात्व- 
मिति संशयः। कि तावत्पाप्तम ? विद्यानानात्वमिति | कुतः ? विशेषद्शनात्‌। द्वा सुपण- 
त्यत्न छो कस्य भोक्तत्वं दृश्यते एकस्य चाभोक्त॒त्वं दश्यते। ऋतं॑ पिबन्तो' इत्यत्नोभयोरपि 

भोकत्त्वमेव रश्यते तद्ठे चरूपं भिद्यमानं विद्या भिन्‍्यादित्येवं प्राप्ते त्रतेति-विद्येकत्वमिति। 


व्यतिक्रमे ०” ( गुण और मुख्यका विरोध होनेपर मन्त्रात्मक वेदका मुख्य-बलवत्तर अध्वयुके साथ 
संप्रयोग है, क्योंकि उत्पत्ति विधि विनियोगके लिए होती है ) यहाँपर कहा गया है ॥ ३३ ॥ 

“द्वा सुपर्णा०! ( सुन्दर पंखवाले नियम्यनियामक माववाले सवंदा साथ ही रहनेवाले, सखा- 
समान आसख्यानवाले दो पक्षी. घरोर नामक समान-एंक वृक्षका आश्रयकर रहते हैं उनमेंसे एक तो 
क्षेत्रज्ञ स्वादिष्ट कमंफलका भोग करता है ओर दूसरा भोग न कर केवल साक्षीडपसे देखता रहता है ) 
इसप्रकार अध्यात्मप्रकरणमें आथवंणिक और र्वेताइवठर मन्त्र पढ़ते हैं। और “ऋतं पिबन्तो०' 
( ब्रह्मवेत्ता कहते हैं कि धरीरमें बुद्धिरूप गुहाके भीतर प्रकृष्ट ब्रह्म स्थानमें प्रविष्ट हुए अपने कमम- 
फलको भोगनेवाले छाया और आतपके समान परस्पर विलक्षण दो [ तत्त्व | हैं। यही बात जिन्होंने 
तीन वार नाचिकेताग्निका चयन किया है वे पश्चाग्निकी उपासना करनेवाले भी कहते हैं ) इसप्रकार 
कठ शाखावाले कहते हैं। क्‍या यहांपर विद्या एक है अथवा नाना है, ऐसा संशय होता है, तब 
क्या प्राप्त होता है ? पूर्वपक्षी--विद्या नाना है। किससे ? इससे कि विशेषका दशंन है । 'द्वा सुपंणा 
यहाँ एकमें भोकतृत्व देखा जाता है और दूसरेमें अमोक्‍्तृत्व देखा जाता है। और “ऋतं पिबन्‍्तों' 
इसमें दोनोंमें मी मोकतृत्व ही देखा जाता है। इसलिए वेद्यका रूप भिन्न होता हुआ विद्याको भिन्न 
करेगा। सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर कहते -हैं--विद्या एक है, किससे ? इससे कि दोनों इन 
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सत्य 
इसप्रकार गुण ओर मुख्यका विरोध होनेपर मुख्य-बलवत्तर अध्वयुंके साथ मन्त्रात्मक वेदका संप्रयोग 
है, क्‍योंकि उत्पत्ति विधि विनियोगके लिए होती है, यह सुत्रका श्रथ है। सामवेदोय मन्त्र उत्पत्ति 


परक हैं ओर उनका विनियोग यजुबदमें है, अतः उत्पद्यमान विनियुज्यमानके लिए होता है, इससे 
उनका अध्वयसे ही संप्रयोग होना युक्त है। अधिक शाबरभाष्यमें देखना चाहिए ॥ ३३ ॥ 


# इन दोनों मन्त्रोंमें प्रतिपादनका प्रकार भिन्न है और ज्ञंय एक भान होता है, थ्रतः 'किम' 
इत्यादिसे संशय कहते हैं। “ऋतं पिबन्तो' इस ऋतपान वाक्यमें “अक्षर ब्रह्म यस्परम्‌' (कठ० १।३॥२) 
( जो परम अक्षर ब्रह्म है ) इन गरुणोंका श्रवण है। और “द्वा सुपर्णा' इस सुपर्णवाक्यमें अनुपभोग 


आदि धम हैं। पृवपक्षमें इन धर्मोका परस्पर अनुपसंहार फल है, सिद्धान्तमें धर्मोका उपसंहार माननेपर 
ब्रह्मस्वरूप प्रतिपांदक वाक्‍्योंका एक अथ होनेसे उपसंहार है ॥ ३४ ॥ 
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कुतः ? यत उभयोरप्यनयोम॑न्त्रयोरियत्तापरिच्छिन्नं द्वित्वोपेतं वेय्यरूपमंभिन्नमांमनन्ति। 
ननु दर्शितो रूपभेद:--नेत्युज्यते, उभावप्येतों मन्त्रों जीवद्धितीयमीश्वरं प्रतिपांदयतः, 
नार्थान्‍तरम । 'द्वा सुपर्णा' इत्यन्न तावत्‌ अनश्नन्नन्यो अभिचाकशोति' इत्यशनायाद्रतीतः पर- 
मात्मा प्रतिपाथते। वाक्यशेषे:पि च स एव प्रतिपाद्यमानो दृश्यते । 'जष्ट यदा पर्यत्यन्यमी- 
शमसस्‍्य महिमानम्‌ ( श्रे० ४७ ) हइति। “ऋतं पिबन्तो' दृत्यत्न तु ज्ीवे पिबत्यशनायाद्रतीतः 
परमात्मापि साहचर्याच्छत्रिन्यायेन पिबतीत्युपचर्यते, परमात्मप्रकरणं हछोतत्‌--अन्यत्न 
धर्मादन्यत्राधर्मात्‌' (क० २।१४) इत्युपक्रमात्‌ | तद्विषय एवं चाज्रापि वाक्यशेषो भवति-- 
यः सेतुरीजावानासक्षरं बहा यत्परम' ( क० ३॥२ ) इति। 'गुहां प्रविशवात्मानों हि! ( ब्रह्मसूच्न 
१।२।११) दृत्यत्र चेतत्प्रपश्चितम.। तस्मान्नास्ति वेयभेदस्तस्माच्च विद्येकत्वम्‌। अपिच 
त्रिष्वप्येतेषु वेदान्तेषु पोर्वापर्यालोचने परमात्मविद्येवावगम्यतें। तादात्म्यविवक्षयेव 
जीवोपादान नार्थान्तरविवक्षया । नच परमात्मविद्यायां भेदभेदविचारावतारो5स्ती 
त्युक्तम्‌ । तस्मात्पपश्चाथ एवेष योगः | तस्माच्ाधिकधर्मोपसंहार इति ॥ ३७ ॥ 


( २२ अन्तरांधिकरम । स्‌ू० ३५-३६ ) 
अन्तरा भ्ृतग्रामवत्सवात्मनः ॥ ३५॥ 
पद्च्छेद--अन्तरा, भूतग्रामवत्‌, स्वात्मन! । 


€्ो 


सूत्रा्थ --'यत्साक्षादपरोक्षाद्‌ ब्रह्म' 'य आत्मा सर्वान्तर:” इन दोनों श्रुतियोंमें मी (स्वात्मन:) 


स्वात्माके ( अन्तरा ) सर्वान्तरत्वका कथन है। इससे विद्या एक ही है। ( भूतग्रामवत्‌ ) जंसे भूत- 
समुदायमें एक ही सर्वान्दर आत्मा प्रतिपादित है । 


& यत्साक्षादपरोक्षादत्ह्म' 'य आत्मा सर्वान्तरः:' (बृह० ३।॥४।१-३।५।१) इत्येवं द्विरुष स्त- 
कहोलप्रइनयोनेरन्तयण वाजसनेयिनः समामनन्ति। तत्न संशयः-विद्येकत्व॑ वा स्याद्धिया- 


त्रोंमें मी इयत्तासे परिच्छिन्न, द्वित्व युक्त वेद्यरूप अभिन्न ही कहते हैं। परन्तु रूपका भेद दिख- 
लाया गया है? नहीं, ऐसा कहते हैं-ये दोनों मन्त्र भी जीव और द्वितीय ईश्वरका प्रतिपादन करते हैं, 
भिन्न अथंका नहीं। 'द्वा सुपर्णा' इस मन्त्रमें तो अनश्नज्नन्यो अभिचाकशाीति' बुभुक्षा आदिसे 
अतीत परमात्माका प्रतिपादन होता है, और 'जुष्ट यदा०” ( जब अनेक योगमार्गोसे सेवित और देह 
आदिसे मिन्न परमात्मा और उसकी महिमाको देखता है उस समय शोक रहित हो जाता है ) इस 
वाक्यशेषमें मी वही परमात्मा प्रतिपाद्यमान देखा जाता है। “ऋतं पिबन्तो' इस मन्त्रमें तो जीवके 
पान करनेपर भूख आदिसे अतीत परमात्मा भी साहचयसे छत्रिन्यायसे पान करता है, ऐसा उपचार 
होता है, क्‍योंकि “अन्यत्र घर्माद० ( शास्त्रीय घर्मानुष्ठान तथा उसके फल, कर्ता, करण आदिसे 
पृथक्‌ है, अधमंसे पृथक है ) इस उपक़मसे यह परमात्माका प्रकरण है। आथवंणिक आदि वाक्‍्यके 
समान यहाँ भी 'यः सेतुरीजानानामक्ष रम!” ( जो यजन करनेवालोंके लिए सेतुके समान है, जो अक्षर 
परब्रह्म है ) यह वाक्यशेष परमात्मविषयक ही है। 'गुहा प्रविशवात्मानी हि' इस सूत्रमें इस 
विषयका विस्तार पूवंक विचार किया गया है। इसोसे वेद्यका भेद नहों है और इससे विद्या एक है । 
किस पूर्वापरका विचार करनेपर इन तीनों (आथवंणिक, श्रवेताश्वतर और काठक) वेदान्तोंमें परमात्म- 
विद्या ही अवगत होती है और जीवका ग्रहण तो तादात्म्यविवक्षासे है अन्य अथंकी विवक्षासे नहीं 


है। इससे परमात्मविद्यामें भेद अथवा अभेदके विचार करनेका अवतरण नहीं है, ऐसा कहा जा चुका 
है । इसलिए यह सूत्र विस्तारके लिए ही है और इससे किक धर्मोका उपसंहार है ॥ ३४ ॥ 


यत्साक्षादपरोक्षादत्रह्म' ( जो साक्षात्‌ अपरोक्ष ब्रह्म है ) 'य आत्मा सर्वान्तरः' ( जो अक्त्मा 
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नानात्व॑ वेति ? विद्यानानात्वमिति तावत्पाप्तम, अभ्याससामर्थ्यात्‌ । अन्यथा हान्यूना- 
नतिरिक्ताथ द्विराम्नानमन्थंकमेव स्यात्‌। तस्माद्यथा5भ्यासात्कमंभेद एंवमभ्यासा- 
द्विद्याम्रेद इत्येवं ग्राप्ते धत्याह-अन्तराम्नानाविशेषात्स्वात्मनो विद्येकत्वमिति । सर्वान्तरो 
हि स्वात्मोभयत्राप्यविशिष्ट: पृथ्छचते च॒ प्रत्यु्यते च। न हि द्वावात्मानावेंकस्मिन्देहे 
सर्वान्तरों संभवतः | तदा हो कस्याञ्जसं सर्वोन्तरत्वमवकर्प्येत, एकस्य तु भूतग्रामव- 
च्ेव सर्वान्तरत्वं स्थात्‌ ! यथा च पश्चभूतसमूंहे देहे पृथिव्या आपोडन्तरा अद्भ्यस्तेज्ञो 
इन्तरमिति सत्यप्यापेक्षिके5न्तरत्वे नेव मुख्य सर्वान्तरत्व॑ भवति, तथेहापीत्यथं। अथवा- 
भूतग्रामवदिति श्र॒त्यन्तरं. निदृशंयति। यथा- एको देवः सवमूलेषु गूढः' सवब्यापी सब भूता- 
न्तरात्मा' ( श्रे० ६१११ ) इत्यस्मिन्मन्त्रे समस्तेषु भूतग्रामेष्चेक एवं सर्वान्तर आत्माम्ना- 
यते, एवमनयोरपि ब्राह्मणयोरित्यर्थ: | तस्माद्वे चेक्याहद्वियेकत्वमिति ॥ ३५ ॥ 


अन्यथा भेदानुपपत्तिरिति चेन्नोपदेशान्तरवत्‌ ।। ३६॥ 
पदच्छेदू--अन्यथा, भेदानुपपत्ति:, इति, चेत्‌, न, उपदेशान्तरवत्‌ । 
सूत्राथं--( अन्यथा ) यदि विद्याका भेद न माना जाय, तो ( भेदानुपपत्ति: ) श्रुतिभेद 
अनुपपन्न होता है, ( इति चेन्न ) ऐसा यदि कहो तो युक्त नहीं है, क्योंकि ( उपदेशान्तरवत्‌ ) जेसे 
छान्दोग्यमें 'तत्वमसि' इसका नौ वार अभ्यास होनेपर भी विद्याभिद और अनुपपत्ति नहीं है, वंसे 
प्रकृममें भी समझना चाहिए । 


सर्वान्तर है ) इसप्रकार उषस्त और कहोलके दो वार प्रश्नोंमें नेरन्तयंसे वाजसनेयी कहते हैं। यहाँ 
संशय होता है कि विद्या एक है अथवा विद्या नाना है ? पृवपक्षी--विद्याएं अनेक हैं, ऐसा प्राप्त 
होता है, क्योंकि अभ्यासकी सामथ्ये है। अन्यथा न्यूनता और अधिकतासे रहित अथमें दो वार कथन 
निरथेक होगा । इससे जसे “यज़ति' पदके अम्याससे कमंका भेद है, वसे ही अभ्यासस्रे विद्याका भेंद 
है। सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर निराकरण करते हैं-स्वात्मामें सर्वान्तरत्व दोनों श्रुतियोमें 
समानरूपसे कहा गया है, अतः विद्या एक है, क्योंकि सबके आम्यन्तर स्वात्माके विषयमें दोनों स्थलों- 
में भी समानरूपस्चे प्रश्न ओर प्रतिवचन है । एक देहमें दो आत्माओंका सर्वान्तरत्व संभव नहीं है, 
यदि एकका केहो तो सर्वान्तरत्व मुख्यरूपसे हो सकता है और दूसरेका भूद्आमके समान सर्वा- 
न्तरत्व नहीं होगा । जसे पाँच भततोंके समहदेहमें प्रथवीसे जल आभ्यन्तर है और जलसे तेज आन्तर 
दै इसप्रकार आपेक्षिक आन्तरत्व होनेपर मी उनमें मुख्य सर्वान्तरत्व नहीं है, बसे यहाँ मी समझना 
चाहिए, ऐसा अथ है । अथवा भतग्रामवत्‌ अन्य श्रुतिका हषन्त कहते हैं--जसे 'एको देवः० ( सम्पूर्ण 
प्राणियोंमें स्थित एक देव है, वह स्वव्यापक और समस्त भतोंका अन्तरात्मा है ) इस मन्त्रमें समस्त 
भत समुदायमें एक ही सर्वान्तर आत्मा कहा जाता है, वेसे इन दोनों ब्राह्मणोंमें मी एक ही आत्माका 
सर्वान्तरत्व है, ऐसा अथ॑ है। इसलिए वेद्यके एक होनेसे विद्या मी एक है ॥ ३५॥ 
सत्यानन्दी-दीपिका 
# यत्साक्षादपरोक्षादूतह्य य आत्मा सर्वान्तरस्तं मे व्याचक्षव” (-बृह० ३॥४।१ ) इसप्रकार 
उषस्त चाक्रायणने याज्ञवल्यसे प्रश्न किया उसके उत्तरमें याज्ञवल्क्यने प्राण आदिके प्रेरक सबके साक्षी 
आत्माका प्रतिपादन किया, और “यदेव साक्षादपरोक्षादबह्म' (ब्रह० ३।७५।१) इसतरद्द कहोलके प्रश्नके 
उत्तरमें याज्ञवल्ष्यने मुख आदिसे अतीत ब्रह्मका प्रतिपादन किया है । इसप्रकार इन दोनों ब्राह्मणोंमें प्रश्न 
आदिके अभ्यासप्ते ओर सर्वान्तरके प्रत्यभिज्ञानसे एक विद्या है अथवा अनेक ? इस प्रकार संशय होनेपर 
पुवपक्षमें अनेक विद्याएँ हैं, क्योंकि 'समिधो यजति' 'स्वाहाकारं यजति' जसे यहाँ 'थजति' के अम्याससे 


०दे ब्रह्मसूत्न-शाइू रभाष्य [ अ० हे पा० ३ 


अथ यदुक्तम--अनभ्युपगम्यमाने विद्याभेद आस्नानभेदानुपपत्तिरिति, तत्परिह- 
तब्यम । अन्रोच्यते-नायं दोषः, उपदेशान्तरवदुपपत्तेः। यथा ताण्डिनामुपनिषदि पष्ठे 
प्रपाठके 'स आत्मा तत्त्वमसि श्रेतकेतो' (छा० ६।८।७) इति नवकृत्वो5प्युपदेशे न विद्यामेदो 
भवत्येवमिहपि भविष्यति । कथं च नवरृत्वो5प्यपदेशे विद्याभेदों न भवति £ उपक्रमो 
पसंहाराभ्यामेकार्थतावगमात्‌, 'भूय एवं मा मगवान्विज्ञापपतु' ( छा० ६।८।७ ) इति चेक- 
स्येवाथस्य पुनः पुनः प्रतिपिपादयिषितव्यत्वेनोपक्षेपात्‌, आशकझ्लान्तरनिराकरणेन चास- 
कदुपदेशोपपत्तेः | एवमिहापि प्रइन रूपाभेदात्‌ 'अतोउन्यदातम' (बृह० ३॥४।२-३।५१) इति 
च परिसमाप्त्यविशेषादुपक्रमोपसंहारों तावदेकाथ्थंविषयों द॒श्येते । “यदेव साक्षादपरोक्षा- 
दूबह्म' ( बृह० ३।७।१ ) इति द्वितीये प्रइन एवकारं प्रयुञ्जानः पूर्व प्रदन गतमेवार्थमुत्तरत्रानु- 
कृष्यमार्ण दर्शयति | पूर्वस्मिश्व त्राह्ण कार्यकरणव्यतिरिक्तस्यात्मनः सद्भावः कथ्यते, 
उत्तरस्मिस्तु तस्येवाशनायादिसंसारघर्मातीतत्व॑ कथ्यते, इत्येकार्थतोपपत्तिः। तस्मा- 
देका विद्येति ॥ ३६ ॥ 

( १३ व्यतिद्दाराधिकरणम्‌ । स्ू० ३७ ) 
व्यतिहारों विशिषन्ति हीतरवत्‌ ॥ ३७॥ 

पदच्छेद--व्यतिहार:, विशिषन्ति, हि, इतरवत्‌ । 

सूत्रार्थं--( इतरवत्‌ ) सर्वात्मत्व आदि गुणोंके समान ( व्यतिहारः ) यह व्यतिहार भी 
उपासनाके लिए कहा गया है, ( हि ) क्योंकि श्रुतिको कहनेवाले 'त्वं वा अहमस्मि” इस प्रकार उमय- 
का निर्देशकर ( विशिषन्ति ) उन्हें विशिष्ट करते हैं । 

# तथा--तद्यो5हं सोध्सौ योज्सी सोःहम' इत्यादित्यपुरुषं प्रकृत्येतरेयिणः समा- 


जो यह कहा गया है कि विद्याभेद स्वीकार न करनेपर मन्त्रोंके भेदकी अनुपपत्ति होती है, 


उसका परिहार करना चाहिए। इसपर कहते हैं--यह दोष नहीं है, क्योंकि अन्य उपदेशके समान 
उपपत्ति होती है। जैसे ताण्डियोंके उपनिषद्के छठे अध्यायमें 'स आत्मा तत्त््मसि! ( वह आत्मा 


है, शवेतकेतु ! वह तु है ) इसप्रकार पिता उद्दालक द्वारा नौ वार उपदेश किये जानेपर भी विद्याका 
भेद नहीं है, वसे यहाँ मी होगा । परन्तु नौ वार उपदेश किये जानेपर भी विद्याका भेंद क्‍यों नहीं 
होता ? इससे नहीं होता कि उपक्रम और उपसंहारसे एक अथे अवगत होता है। 'भूय एव०! ( हे 
मगवन्‌ ? आप मुझे फिर समझाइये ) इसप्रकार एक ही अथंकी पुनः पुनः प्रतिपादनकी इच्छाका 
विषय होनेसे जऔर अन्य आशड्ूके निवारणसे वार-वार उपदेश उपपन्न होता है, अत॥ विद्याका 
भेद नहीं होता । वेसे हो यहाँ भी प्रदनरूपके अभेद होनेसे विद्याका भेद नहीं है। “अतोउन्यदातंम' 
( उस आत्मासे भिन्न विनाशी है ) इसप्रकार परिसमाप्तिका भी एकरूप होनेसे उपक्रम और उपसंहार 
एकाथविषयक देखनेमें आते हैं। “यदेव साक्षादपरोक्षादब्रह्म' इसप्रकार द्वितीय प्रइनमें भी 'एव' का 
प्रयोग करनेवाले ऋषि पूवंप्रशनगत अर्थंका उत्तर प्रइनमें अनुकषंणकर दिखलाते हैं। पृ्व॑ ब्राह्मणमें 
कार्य-करणसे भिन्न आत्माका अस्तित्व कहा जाता है और उत्तर ब्राह्मणमें उसको ही भूख आदि संसार 
धर्मोस्र अतीत कहा जाता है, इसप्रकार एकाथंता उपपन्न होती है, इससे एक विद्या है ॥ ३६ ॥ 

जसे “तद्यो5हं ०” ( जो मैं हैँ वही आदित्य मण्डलूस्थ पुरुष है और जो वह है वह मैं हूँ ) 

नन्‍्दो-दीपिका 

कमका भेद है, वसे आत्माके अभ्याससे यहाँ विद्यामें भेद है। इसलिए इनफे परस्पर धर्मोका अनुपसंहार 
है, सिद्धान्तमें इनके धर्मोका परस्पर उपसंहार है। सिद्धान्ती--एक विद्या है, क्योंकि दोनों ब्राह्मणोंमें 
प्रइन और प्रतिवचन एक आत्मविषयक है । इसलिए वेच्य एक होनेसे विद्या भी एक है ॥ ३५ ॥ 


अधि० २३ खू० ३७ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीकासद्दित ७०७ 


मन'न्ति, तथा जाबालाः--व्वं वा अहमस्मिं मगवो देवते5हं वे ववमसि' इति। तज्न संशयः- 
किमिह' व्यतिहारेणो भयरूपा मतिः कतंव्योतेऋरूपेवेति ? एकरूपेवेति तावदाह । न हछात्रा- 
त्मन ईश्वरेणेकत्य॑ मुकत्वाउन्यत्किचिच्चिन्तयितव्यमस्ति । यदि चैव॑ चिन्तयितव्यों विशेष 
परिकल्प्येत, संतारिणच्चेश्वरात्मत्वमो श्वरस्य संसार्याव्मत्वमिति | तत्र संसारिणस्ताव- 
दीश्वरात्मत्वे उत्कषों भवेत्‌, ईश्वरस्य तु संसार्यात्मत्वे निकर्ष: कृतः स्यात्‌, तस्मादेक- 
रूप्यमेव मतेः | व्यतिहाराम्नायस्त्वेकत्वदढीकाराथे इति । % एवं प्राप्ते प्रत्याह-ब्यति- 
हारोप्यमाध्यानायाम्नायते, इतरवत्‌ । यथेतरे गुणाः सर्वात्मत्वप्रभ्तय आध्यानायास्ना- 
यन्ते, तद्गत्‌। तथा हि विशिषन्ति समाम्नातार उभयोच्चारणेन 'त्वमहमस्म्यहं च त्वमसि! 
इति। तच्चोभयरूपायां मतो कतंव्यायामथंवद्भवति । अन्यथा होदं विशेषेणोभयाम्ना- 
नमनथंक स्यात्‌, एकेनेव फ्तत्वात्‌ । ननूभय।म्नानस्याथंविशेषे परिकव्प्यमाने देवतायाः 
संसार्यात्मत्वापत्तनिकर्षः प्रसज्येतेत्युकम-नेष दोषः, ऐकात्म्यस्यैचानेन प्रकारेणाजु- 
चिन्त्यमानत्वात्‌ । नन्‍्वेबं॑ सति स फवेकत्वदढीकार आपये त | न वयमेकत्वदढीकारं 
वारयामः । कि तहिं ? व्यतिद्ारेणेह द्विरूपा मतिः कतंव्या, वचनगश्रामाण्यात्‌, नेकरूपे- 





प्रकार आदित्य पुरुषको प्रस्तुतकर ऐतरेवशाख/वाले कहते हैं, ओर 'त्वं बा०” (हे देवता ! तू हो 
मैं हुँ और मैं ही तू है ) इस प्रकार जाबाल ऊहते हैं । यहाँ संधय होता है कि क्‍या यहाँ व्यतिहार 
( विशेषणविशेष्यमाव ) से उमयरूप मति करनी चाहिए अथवा एकरूप ही ? पू्वपक्षी--कहते हैं-- 
एकरूप ही मति करनी चाहिए, क्योंकि इस व्यतिहारमें आत्माका ईव्वरके साथ एकत्वके विना 

अन्य कुछ मी चिन्तनीय नहीं है। यदि जोवको ईश्वरहूपता और ईश्वरमें जोवरूपता इस प्रकार 
चिन्तन योग्य विशेषकी कल्पनाक्नी जाय तो संसारी जीवको ईइ्वरात्मत्व होनेपर उसका उत्कष होगा 
और ईश्वरको जीवात्मत्व स्वीकार करनेपर उसका अपकर्ष होगा, इसलिए मति एकरूप ही है। 'त्वं वा! 
यह व्यतिहार श्रुति तो एकत्वकों हृढ करनेके लिए है। सिद्धास्ती--ऐसा प्राक्ष होनेपर निराकरण 
करते हैं---यह व्यतिहार उपासनाके लिए कहा जाता है, अन्यके समान, जैसे सर्वात्मत्व आदि अन्य 
गुण उपासनाके लिए कहे गये हैं, वंसे यह व्यतिहार भी कहा गया है। क्योंकि श्रुति कहनेवाले 
'व्वमहमस्म्यहं च व्वससि' इसी प्रकार दोनोंके उच्चारणसे उन्हें इस तरह विशिष्ट करते हैं। और वह- 
उमयोच्चारण उमयरूपसे मति करनेपर साथक होता है, नहीं तो इस विशेषसे उभय श्र्‌ति अनर्थक होगी, 
क्योंकि एकके उच्चारणसे ही एकरूप मति सिद्ध होगी । परन्तु यह कहा गया है कि उमय श्र्‌ तिमें अर्थ 
विदेषकी कल्पनाकी जानेपर देवतामें संसारी जोवात्मत्व आजानेसे अपकषंत्व प्रसक्त होगा । यह दोष 
नहों है, क्योंकि एक स्वरूपताका ही इस प्रकारसे अनुचिन्तन है। परन्तु ऐसा होनेपर वही. एकद्वका 


सत्यानन्दी-दीपिका . 
& जीध ओर ईदवर दोनोंके परस्पर विदेषण-विद्येष्पमावको व्यतिहार कहा जाता है। यह 


व्यतिहार श्र्‌ ति प्रतिपादित होनेसे और “डक्ृश्दशिनिकृष्टे कृता फलवती' “निकृष्टमें की गई उत्कृष्ट दृष्टि 
फलवाली होती है” इस न्यायसे संशय होनेपर उक्त न्याय जीवमें ईश्वर बुद्धि करनी चाहिए । 
पृव॑ंपक्षमें छाघव फल है, सिद्धान्तमें उसयश्रुति साथंक है। 

सिद्धान्ती --/ त्वं वा अहमस्मि भगवों देवते5हं.वे त्वमसि”” इन दोनोंका अनुवादकर इतरेतर 
भावका विधान होता है, अतः दोनोंमें दो प्रकारके चिन्तनका विधान किया जाता है । यदि एक बुद्धिका 
विधान होता तो “तत्त्वमल्रि' के समान “यो5सो सो5हम्‌” ( जो वह है वह मैं है ) 'व्वमहमस्मि' इस 
प्रकार एक उच्चारण ही पर्याप्त था, तो पुन: 'तद्योषद्ट॑ सोइसो' ( जो मैं हैँ सो वह है ) 'अहं त्वमसि' 
( मैं तु है ) यह उच्चारण व्यथ होगा, अतः दोनों उच्चारणोंकी साथंकताके लिए दो मति करनी 
चाहिए । संदिग्ध अथमें तो उक्त न्याय चरिताथ हो सकृता है, परन्तु यहाँ तो श्रुति प्रमाण है, अतः 


७०८ ब्रह्मसूज-शाइरभाष्य॑ [ अथ० * पा० है 


त्येतावदुषपादयामः । फलतस्त्वेकत्वमपि दढीभवति। यथा5 ६ ध्यानाथ ५पि सत्यकामादि- 
गुणोपदेशे तद्गुण इंइवरः प्रसिद्धथति, तद्धत्‌। तस्मादयप्राध्यातव्यों व्यतिहारः समाने 
च विषय उपसंहतंव्यो भवतीति ॥ ३७ ॥ 
( २४ सत्यायधिकरणम्‌ | खू० ३८ ) 
सैव हि सत्यादयः ॥ ३८ ॥ 

पदच्छेदू--सा, एव, हि, सत्यादयः । 

सूत्राथ--( सैंव ) सत्यविद्या एक ही है, ( हि ) क्योंकि “तथचत्तत्सत्यम्‌' इसमें प्रकृत उपास्य _ 
हिरण्यगरभंका आकर्षण है, अतः विद्याका भेद नहीं है, इसलिए सभी ( सत्यादयः ) सत्य आदि 
गुणोंका अन्यत्र भी उपसंहार होना चाहिए । 

६ स यो हैत॑ महयक्षं प्रथमजं वेद सत्य ब्रह्म' (बूह० ५।४।१) इत्यादिना वाजसनेयके 
सत्यवियां सनामाक्षरोपासनां विधायानन्तरमाम्नायते-तद्चत्तत्सत्यमसो स आदित्यो य एष 
एतस्समिन्मण्डले पुरुषो यश्वायं दक्षिणे5क्षन्पुरुष:” (बह० ५।५२) इत्यादि । तत्र खंशयः--कि दे 
एते सत्यविद्य किवैकेवेति ? ट्वे इति तावत्पाप्तम | भेदेन हि फलसंयोगो भवति-'जयती 
मॉलोकान' ( बृह० ५।४।१ ) इति पुरस्तात्‌, 'हन्ति पाप्मानं जहाति च' (बृह० ५।५।३।४) इत्यु 
परिश्ठात्‌। प्रकृता ऋषणं तूपास्येकत्वादिति। के एवं प्राप्ते ब्रुमः-एकेवेयं सत्यविद्येति। कुत 


हृढीकरण प्रसक्त होगा । हम एकत्वके हढीकरणका वारण नहों करते, किन्तु यहाँ श्र्‌तिवचन प्रामाण्यसे 
व्यतिहारसे ह्िरूप मति करनी चाहिए एकरूप नहीं, केवल यहो हम उपपादन करते हैं । फलत:- 
अथंत: तो एकत्व भी हृढ होता है। जसे सत्यकामत्व आदि गुणोंका उपदेश आध्यानके लिए होनेपर 
भी उन गुणोंवाला ईश्वर प्रसिद्ध होता है, वसे यहाँ मी समझना चाहिए। इसलिए यह व्यतिहांर 
ध्यान करने योग्य है ओर समान विषयमें उपसंहार करने योग्य है ॥॥ ३७॥ 

'सेयो हेत॑०” ( जो भी इस महत्‌, यक्ष-पुज्य प्रथम उत्पन्न हुएको “यह सत्य ब्रह्म है! ऐसा 

जानता है वह इन लोकोंको जीत लेता है ) इंत्यादिसे वाजसनेयकमें नाम अक्षरको उपासनाके साथ 
यविद्याका विधानकर अनन्तर “तद्यत्तत्सत्यमसौ०? ( वह जो सत्य है वह यह आदित्य है। जो इस 
आदित्य मण्डलमें पुरुष है ओर जो भी यह दक्षिण नेत्रमें पुरुष है ) इत्यादि श्रुति है। उसमें संशय 
होता है कि क्‍या ये दो सत्य विद्याएं हैं अथवा एक ही है ? प्ृव्षपक्षी -दो हैं, ऐसा प्राप्त होता है । 
क्योंकि 'जथतीमॉल्लोकान' (वह इन लोकोंको जीत लेता है अर्थात्‌ प्राप्त करता है) इस प्रकार पृवंकी 
उपासनामें और 'हन्ति पाप्मानं०” ( जो ऐसा जानता है वह पापका नाश करता है और उसे ह्ष्याग 
देता है ) ऐसा अन्तिम उपासनामें फलका संयोग भिन्‍्नरूपसे है। प्रकृका आकर्षण तो उपास्यके 
एकल्वसे है। सिद्धान्ती-ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैं-यह सत्य विद्या एक ही है, किससे ? इससे कि 
सत्यानन्दी-दीपिका 
अन्योत्यात्मत्वका ध्यान करना चाहिए। ब्रह्ममें मनोमयत्व आदिके समान, जीवात्मत्वका ध्यानके 
लिए आरोप होनेपर भी अपकषत्व प्रसक्त नहीं होता । जहाँ उमय मति होती है, वहाँ एकत्व अर्थसे 
सिद्ध होता है। इसलिए अहंग्रहोपासनामें इस व्यतिहारका उपसंहार करना चाहिए ॥ ३७॥ 

* सत्यम्‌! यह नाम तत्‌, यत्‌, तत्‌” इन तीन अक्षरोंका है। प्रथम और अन्तिम भ्रक्षर 
सत्य हैं और मध्य अक्षर अनृत है । वह दोनों ओरसे सत्यके साथ संपुटित होने थे सत्य प्रायः ही होता. 
है, ऐसी सत्यविद्याके अज्भरूपसे नाम अक्षरकी उपासना की गई है । जो वह पूव॑में कहा गया हृदयारूय 
है, वह पूर्वोक्त यक्षत्त आदि गुणवाला ब्रह्म है, वह आदित्य मण्डलमें अक्षिमें जो पुरुष है वह है । 


अधि० २४ खू० २८ ] भाषाजुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासद्दित ७७०९, 


तदत्तत्सत्यम्‌ ( बु० ५७५२ ) इति प्रकृताकषंणात्‌ । ननु विद्याभेदेषि प्रक्ताकषणमुपास्ये 
कत्वादुपपद्यत इत्युक्तम | नेतदेवम्‌, यत्र तु विस्पशत्कारणान्तराद्दियासेदः प्रतीयते तत्ने- 
तदेवं स्थात्‌। अन्न तूभयथा खंभवे तचत्तत्सत्यमिति प्रकृताकषणात्पूर्वविद्यासंबद्धमेव 
सत्यमुत्तरत्राकृष्यत इत्येकविद्यात्वनिश्चयः। यत्पुंनरुक्त फलान्तरश्रवणाद्विद्यान्तरमिति, 
अन्नोच्यते-तस्योपनिष दहर हमिति चाह्भान्तरोपदेशस्य स्तावऋमिदं फलान्तरश्रवणमित्य- 
दोषः। अपि चाथवादादेव फ़ले कब्पयितव्ये खति विद्येकत्वे चावयवेषु श्रयमाणानिं 
बहून्यपि फलान्यवयविन्यामेव विद्यायामुपसंधहतंव्यानि भवनित । तंस्मात्सेवेयमेका सत्य- 
विद्या तेब तेन विशेषेणोपेताम्नातेत्यतः सव एवं सत्यादयों गुणा एकस्मिन्नेव . प्रयोगे 
डपसंहतंव्याः। फ# केचित्पुनरस्मिन्सूज इदं च वाजसनेयकमेश्यादित्यपुरुषविषयं 
वाक्यम्‌, छान्दोग्ये च-अथ य एषोअन्तरादित्ये हिरण्मयः पुरुषों दश्यते (छां० १।६।६), 'अथ य 
एषो3क्षिणि पुरुषो दश्यते ( छा० ४।१५॥१ ) इत्युदाहत्य सेवेयमक्ष्यादित्य पुरुषविषया विद्यो 
भयत्रेकवेति कृत्व। सत्यादीन्‍्गुणान्वाज़सनेयिभ्यरछन्दोगानामपसंहर्यान्मन्यन्ते । तन्न 


तथत्तत्सत्थम! इस प्रकार प्रकृतका आकषंग है । परन्तु ऐसा कहा गया है कि विद्याका भेद होनेपर भी 
प्रकृतका आकर्षण उपास्यके एक होनेसे उपपन्न होता है। किन्तु ऐसा नहीं, जहाँ तो विस्पष्ट अन्य कारण 
(प्रकरण) से विद्याका भेद प्रतीत होता है, वहाँ प्रकृतका आकर्षण उपाध््यके एक होनेसे मले ही हो, परन्तु 
यहाँ तो विद्याका भेद ओर अभेद दोनों प्रका रोंसे संभव होनेपर 'तद्त्त त्सत्यम्‌' इस प्रका रका प्रकृतका आक- 
षंण होनेस्वे पुव विद्यसे सम्बद्ध सत्यका ही उत्तर विद्यामें आकषंण होता है, इससे एक विद्याका नि 
होता है । और जो यह कहा गया है कि अन्य फलकी श्रुति होनेश्ले विद्याका भेद है, उसपर कहा जाता 
है-उसके रहस्य नाम “अहःः और “अहम इसप्रकार अन्य अद्भूके उपदेशमें यह अन्य फलका श्रवण 
केवल स्तुतिमात्र है, अतः दोष नहीं है । किच्च अथवादसे ही फलकी कल्पना होनेपर विद्याके एकर्व- 
में अवयवों-( अज्ों. ) में श्रयमाणं बहुत फलोंका मी अवयविनी विद्यासें उपसंहार होना चाहिए 
इसलिए वही एक सत्य विद्या तत्‌ तत्‌ विशेषणसे युक्त कही जाती है, अतः सत्य आदि सभी गुणों 
का एक ही प्रयोगमें उपसंहार होना चाहिए। दूसरे कई टीकाकार इस सृत्रमें वाजसनेयियोंका 
यह वाक्य अक्षिपुरुष और आदित्यपुरुष विषयक है, ओर छान्दोग्यमें “अथ य एषो०” ( तथा यह 
जो आदिल्य मण्डलके अन्तगंत सुंवर्णमय-सा पुरुष दिखाई देता है ) “अथ एषो०” ( जो यह अक्षिमें 
पुरुष दिखाई देता है ) इन दोनों वाक्योंका उदाहरण देकर वही यह अक्षिपुरष और आदित्य- 
पुरुष विषयक. विद्या दोनों स्थलोंमें एक ही है, ऐसा मानेकर वाजसनेयियोंके उपसंहार योग्य सत्य 


सत्यानन्दी-दीपिका 
उसके 'अहः' ओर “अहम दो रहस्य नाम जाननेसे पाप क्षयरूप फल होता है । यहाँ पूववाक्यमें और 
उत्तरवाक्यमें फल भिन्न-मिन्न है। इस प्रकार श्र्‌ति प्रमाण होनेसे ओर पूव वाकक्‍यमें जो प्रकृत है 
उसका उत्तर वाक्यमें आकर्षण होनेसे 'तत्र” इत्यादिसे संशय कहते हैं । पुवंपक्षमें गुणोंकी व्यवस्थासे 
अनुष्ठान है, सिद्धान्तमें एक अनुष्ठान है ॥ 

# सिद्धान्ती--फैक्ल विशेष्य ब्रह्यक्मा आकर्षण ठीक नहीं है, क्‍योंकि 'तत्‌. यत्‌, तत्‌ ' इन 
सबवनामोंते पूर्वोक्त गुणोंप्रे युक्त ब्रह्यमका आकर्षण कर आदित्यस्थान ओर अक्षिस्थान आदि गुणोंका 
विधान है । इसलिए उपास्यके एक होनेश्वे विद्या एक है । 

# इसप्रकार दोनों द्ाखाओंमें उपक्रमके भेदसें विद्याका भेद है। इसलिए अद्भभृत विद्यासे 
सत्य विद्या-हिरण्यगरभ विद्या भिन्न होनेसे सत्य क्लादि गुणोंका उपसंहार नहीं है, यह एक देशीका 
आदय है। सिद्धान्त तो पुवमें कहा गया है ॥ ३८ ॥ 


७१० ब्रह्मसत्र-शाइ्ू रभाष्य | आअ०३ पा० ३ 


साधु लक्ष्यते, छान्‍्दोग्ये द्वि ज्योतिषश्ठे मकर्मेसंबन्धिनीयमुद्गीथव्यपाश्रया विद्या विज्ञायते । 
तत्र द्यादिमध्यावसानेषु हि कमसंबन्धिचिह्ाानि भवन्ति 'इयमेवर्गग्निः साम' (छा० १६।८) 
इत्युपक्रमे, 'तस्यक्च साम च गेष्णो तस्मादुदूगीथः' (छा० $॥६।८ ) इति मध्ये, 'य एवंविद्वा- 
न्‍्साम गायति' ( छा० १७९ ) इत्युपसंहारे। नेवं वाजसनेयके किचित्कर्मसंबन्धि चिह्न- 
मस्ति । तत्र प्रक्रमभेदाहि याभेदे सति गुणव्यवस्थेव युक्तेति ॥ रे८ ॥ 


(५५ कामाद्धिकरणम्‌ । सू० ३९ ) 


कामादीतरत्र तत्र चायतनादिभ्य/ः ॥ २९॥ 


पद्च्छेद---कामादि, इतरत्र, तत्र, च, आयतनादिभ्य: । 

सूत्नाथं--( कामादि ) सत्यकामत्व आदि मुण समूहका ( इतरत्र ) अन्यत्र-बृहदारण्यकमें 
सर वशित्व आदि गुण समहका भी (तत्र ) छान्दोग्यमें उपसंहार होना चाहिए, ( आयतनादिभ्य: ) 
क्योंकि उन दोनोंमें आयतन आदि समान हैं । 

'अथ यदिदिमस्मिन्त्रह्मपुरे दहरं पुण्डरीक वेइ्म दहरो5स्मिज्नन्तराकाश:' (छा० 4।१।१) इति 
प्रस्तत्य छन्दोगा अधीयते-'एप आत्म|5्पहतंपाप्मा विजरो विर्त्युविशोको विजिघत्सो5पिपास: 
सत्यकामः सत्यसंकल्प/' ( छा० ८।१।५ ) इत्यादि । तथा वाजसनेयिनः-स वा एप महानज 
आत्मा योथ्यं विज्ञानमयः प्राणेषु य एबोउन्तहंद्य आकाशस्तस्मिब्छेते सवस्य वश्ची' (ब्रृह०४।४।२२) 
इत्यादि । तत्र विद्येकत्वं परस्परगुणयोगश्व, कि वा नेति खंशये विद्येकःबमिति । तत्रेंद- 
मुच्यते-कामादीति सत्यकामादी व्यथं: | यथा देवदत्तो दत्तः, सत्यभामा भामेति । यदेत- 
च्छान्दोग्ये हृदयाकाशस्य सत्यकामत्वादिगुणज्ञातमुपलभ्यते, तद्तिरत्र वाज्सनेयके 'स 
वा एप महाजन आत्मा! इत्यत्र संबध्यते, यद्चवाज सनेयके वहित्वाद्युपलछभ्यते तदपीतरत्र 





आदि गुणोंका छन्दोगोंको उपसंहार करना चाहिए, ऐसा मानते हैं। परन्तु यह ठीक ज्ञात नहीं होता, 
क्योंकि छान्दोग्यमें ज्योतिशेम कम सम्बन्धी यह उद्गीथाश्रित विद्या ज्ञात होतो है, कारण कि उसमें 
आदि, मध्य और अन्तमें कर्म सम्बन्धी चित्त है-इयमेवर्गग्विः सास: ( यह पृरथिवी ऋक्‌ और अन्नि 
साम है ) यह उपक्रममें, 'तस्यक्च०” ( ऋक और साम उसके पव॑ हैं, इसीसे वह देव उद्गीथरूप है) 
यह मध्यमें ओर “य एवं विद्वान०' ( जो इसप्रकार जाननेवाला होकर साम ग्रान करता है ) इसप्रकार 
उपसंहारमें है । किन्तु इसप्रकार वाजसनेयकमें कोई कर्म सम्बन्धी चिह्न नहीं है। इसलिएं यहाँ उप- 
क्रमके भेदसे विद्याका भेद होनेपर गुणोंकी व्यवस्था ही युक्त है ॥॥ ३८ ॥ 
अथ यदि्दम०' ( अब इस ब्रह्मपुरके मीतर जो यह सूक्ष्म कमलाकार स्थान है, इसमें जो 
सुक्ष्म आकाश है ) इसप्रकार उपक्रम कर छन्दोग 'एब आत्मा०” ( यह आत्मा घधर्माधमंसे शून्य, 
जराहीन, मृत्युरहित, शोकातीत, मोजनेच्छारहित, पिपासा रहित, सत्यकाम ओर सत्यसड्ूल्प है ) 
इत्यादि पाठ करते हैं। उसीप्रकार वाजसनेयी सवा एप महानज०' ( वह यह महान अजन्‍्मा 
आत्मा जो यह प्राणोंमें विज्ञानमय है, जो यह हृदयमें आकाश है उसमें शयन करता है, वह सबको 
बचें रखनेवाला है ) इत्यादि अध्ययन करते हैं । उनमें विद्याका एकत्व और परस्पर ग्रुणोंका योग- 
उपसंहार है अथवा नहीं ? ऐसा उंशय होनेपर विद्या एक है, यह सिद्धान्त है। उसपर यह कहते 
हैं--'कामादि' सत्यकाम आदि, ऐसा अथे है । जैसे कि 'देवदत्त” 'दत्त' कहा जाता है और सत्यभामा 
भामा कही जाती है। छान्दोग्यमें हृदयाकाशके जो यह सत्यकामत्व आदि गुण समह उपलब्ध होता 
है वह अन्यत्र 'स वा एव महानज आत्मा” इस वाजसनेयकमें सम्बद्ध होता है और जो वाजसनेयकमें 
वशित्व आदि गुण समूह उपलब्ध होता है वह मी अन्यत्र-छान्दोग्यमें 'य आत्मा5पहतपाप्मा' यहाँ 
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छान्‍्दोग्ये 'एब आत्माउपहतपाप्मा' (छा० 4।१।७) इत्यञ संबध्यते | कुतः ? आयतनादिसा- 
मान्यात्‌ | समान हामयत्रापि हृद्यमायतन समानश्र वेद ईंश्वरः समान च तस्य लोका- 
संभेदप्रयोज्नमित्येवमादि बहु सामान्य दर्यते। नन्ु विशेषो5पि दृश्यते छान्दोग्ये 
हृदयाकादस्य गुणयोगो वाजसनेयके त्वाकाशाशभ्रयस्य त्रह्मण इति। न। 'दहर उत्तरेम्य 
(अह्यसूत्र १५३।१४) इत्यत्र छान्‍्दोग्येध्प्याकाशबाब्दं ब्रह्मवेति प्रतिष्ठापितत्वात्‌। अयं त्वन् 
विद्यते विशेषः-सगुणा हि बरह्मविद्या छान्दोग्य उपदिश्यते, 'अथ य इहाव्मानमनुविद्य चजन्त्ये- 
तांश्व सत्यान्कामान! ( छा० ८।१।६ ) इत्यात्मवत्कामानामपि वेद्यत्वश्रवणात्‌। वाजसनेयके 
तु निर्गुणमेव परं ब्रह्मोपद्द्यमान दइयते, 'अत ऊध्व विसोक्षाय ब्रृहि' ( बृह० ७३१४ ) 
असज्जो छायं पुरुष” ( बृह० ४।३।३५ ) इत्यादिप्रश्नप्रतिबचनसमन्वयात्‌ । वशित्वादि तु 
तत्स्तुत्यथमेव गुणज्ञातं वाजसनेयके संकीत्यंते । तथा चोपरिष्टात्‌ 'स एष नेति नेत्यात्मा 
( बृह० ३९१२६ ) इत्यादिना निगशुणमेव ब्रह्मोपसंहरति | ग़रुणवंतस्तु अह्मण पकत्वाहद्धि- 
भूतिप्रदर्शनायायं गुणोपसंहारः सूत्रितो नोपासनायेति द्रष्टव्यम ॥ ३९ ॥ 
( २६ आद्राधिकरणम्‌ । सु० ४०-४१ ) 
आदरादलोप) ॥ ४० ॥ 

पदच्छेदू---आदरात्‌, अलोपः । 

सूजाथ--भोजनका लोप होनेपर भी अग्निहोत्रका ( अलोप: ) लोप नहीं है, ( आदरात्‌ ) 
क्योंकि 'पूर्वोइतिथिम्यो5इनीयात्‌” इत्यादि जाबाल श्रुतिने प्राणाग्नि होत्रका आदर किया है । 

छान्दोग्ये वेश्वानरविद्यां प्रकृत्य श्रयते--तद्यद्गक्त प्रथममागच्छेत्तद्ोमीयं स यां प्रथमा- 

तिं जुहुयात्तां जहुयाआणाय स्वाहा” ( छा० ५।१९॥१ ) इत्यादि । तत्र पश्च प्राणाहुतयो 

विद्विताः, तासु च पंरस्तादग्निहोत्रशब्दः प्रयुक्त---य एतदेवं विद्वानग्निहोत्रं जुहोति! ( छा० 





सम्बन्धित होता है, किससे ? इससेकि दोनोंमें आयतन आदि समान हैं । दोनों घ्ाखाओंमें हृदय स्थान 
समान ही है, वेच्य ईश्वर समान है और लोक मर्यादाके असंकर प्रयोजनवाला उसका सेतुत्व समान है, 
इत्यादि बहुत सामान्य देखा जाता है। परन्तु विशेष भी दिखाई देता है--छन्दोग्यमें हृदयाकाझमें 
गुणोंका योग दै और वाजसनेयकमें आकाशके आश्रय ब्रह्ममें गुणोंका योग है। ऐसा नहीं, क्योंकि 
'दहर उत्तरेभ्य: इस सूत्रमें छान्दोग्यमें भी आकाशदशब्द ब्रह्म वाचक हो है, ऐसा सिद्धान्त प्रतिष्ठापित 
किया गया है। परन्तु यहाँ यह विशेष विद्यमान है--छान्दोग्यमें सगुण ब्रह्मविद्या उपदिष्ट है---“अथ 
य०' ( जो यहाँ आत्मको ओर सत्यकामोंको जानकर परलोक जाते हैं ) इसप्रकार आत्माके समान 
सत्यकामों में वेद्यत्वका श्रवण है। वाजसनेयकमें तो 'अत ऊध्च ०” ( अब आगे मुझे मोक्षके लिए उप- 
देश कीजिए ) 'असडझ्ली द्ायं पुरुषःः ( यह पुरुष असद्भ है ) इत्यादि प्रइन और प्रतिवचनके समन्वयसे 
निगुण परब्रह्म ही उपदिश्यमान दिखाई देता है। इसलिए वशित्व आदि गुण समुह तो उसकी स्तुति- 
के लिए वाजसनेकमें कहा गया है। उसीप्रकार आगे भी 'स एष०! ( नेति नेति, ऐसा कहकर जो 
निरूषण किया गया है, वह यह आत्मा है ) इत्यादिसे श्रुति निगुण ब्रह्मका ही उपसंहार करती है । 
सगुण ब्रह्मके एक होनेसे उसकी विभूति प्रदशनके लिए यहूं गुणोपसंहार सूत्रित किया गया है। उपा- 
सनाके लिए नहों, ऐसा समझना चाहिए ॥ ३९ ॥। 

छान्दोग्यमें वश्वानरविद्याको प्रस्तुतकर 'तथद्धक्तं०” (अत: मोजनके समय जो अन्न पहले आवे, 
उसका हवन करना चाहिए, उस समय वह मोक्ता जो पहली आहुति दे उसे 'प्राणाय स्वाहा' ऐसा 
कहकर दे ) इत्यादि श्रुति है । उसमें पाँच प्राण आहुतिथाँ विहित हैं। और उनमें धागे 'य एतदेवं०' 
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»५।२४।२) इति, यथेट्द क्षुत्रिता बाला मातरं पयुपासते। एवं सर्वाणि भूतान्यभिहदोन्रमुपासते' (छा० 
५।२४।५) इति च। तन्नेरद विचायते-कि भोजनलोपे लोपः प्रोणाग्निदोत्रस्योतालोप इति। 
तचद्भधकमिति भक्तागम्रमसंयोगश्रवणाद्धक्तागमनस्थ च. भोजनाथंत्वाह्नोजनलोपे लोपः 

'णाग्निहोत्रस्येति | पव॑ प्राप्त न लुप्ये तेति तावदाह। कस्मात्‌ ? आंदरात्‌। तथा. हि 
चैश्वानरविद्यायामेव जाबालानां श्रतिः- एूवॉ5तिथिभ्योउश्नीयात्‌ । यथा ह वे स्वयमहुत्वाउप्मि- 
होत्न परस्थ जुहुयादेवं तत्‌' इत्यतिथिप्रोजनस्य प्राथम्यं निन्दित्वां स्वामिभोजन प्रथम प्राप- 
यन्ती प्राणाग्निहोत्रे आदर करोति। या हि न प्राथम्यलोपं सहते नेतरां सा प्राथम्यव- 
तो5ग्निहोत्रस्य छोपं॑ खंहेतेति. मन्‍्यते। # नज्चु भोजनाथंभक्ताग मनसंयो गाद्धोजनलोपे 
:लोपः प्रापितः--न, तस्य द्वव्यविशेषविधानाथ त्वात्‌ । फछूते हग्निहोओजे पयःप्रभृतीनां 
द्रव्याणां नियतत्वादिह्यप्यग्निहोत्रशब्दात्कोण्डपायिनामयनवक्तद्धमंप्राप्तों सत्यां भक्त- 
द्रव्येक्तागुणविशेषविधानाथंमिदं वावयं तदद्धक्तमिति। अंतो गुणलोपे न मुख्यस्येस्येवं 
प्रातम, 'भोजनलोपे ःपप्यद्धिर्वा उन्येन वा द्र॒व्येणाविरुद्धेन प्रतिनिधानन्यायेन प्राणाग्नि- 
'होत्न॑स्यालुष्टानमिति ॥ ४० ॥ 
“ अत उत्तर पठति-- 

(जो इस-वदवानरको उस प्रकार जाननेवाला पुरुष अग्निहोत्र करता है) और “यथेह क्षुधिता वाका० 
(.जिस प्रकार इस लोकमें भूखे बालक सब प्रकार माताकी उपासना करते हैं उसी प्रकार सम्पूर्ण प्राणी. 
इस ज्ञानीके जोजनरूप अग्निहोत्रकी उपासना करते हैं कि यह भोजन कब करेगा ) इस प्रकार अग्निहोत्र 


शब्द प्रयक्त है। उसपर यह विचार किया जाता है कि मोजनका लोप होनेपर क्या अग्निहोत्र होमका 
- लीप' होता है अथवा लोप नहीं होता ? परन्तु 'तथद्भक्तम! इस प्रकार अन्न आगमन सम्बन्धका श्रवण 


-होनेसे और अन्न आगमनको मोजनके लिए होनेसे मोजनका लोप होनेपर प्राणाग्नि होत्रका छोप होना 
चाहिए ? ऐसा प्राप्त होनेपर पूवपक्षी कहते हैं--प्राणाग्निदोत्रक॥ा लछोप नहीं होना चाहिए किससे ? 
- इससे कि उसका श्रतिमें आदर है। उसी प्रकार वद्वानरविद्यमें जाबालोंकी “पूर्वो5तिथिभ्यों० 

( उसको अतिथिथोंसे पूवं मोजन करना चाहिए, जंसे वह. अपना अग्निहोत्र होम न कर अन्यका 


अग्निहोत्र होम करे, बसे ही वह' हैं ) यह श्रुति अतिथि मोजनकी प्रंथमताकी निःदाकर स्वामी भोजनको 
प्रथम प्राप्त कराती हुई प्रणाग्नि होत्रहोममे आदर करती है, क्योंकि जो श्रुति श्रथमताका लोप नहीं 


सह सकती ऐसे अ्रथमतावाले अग्निहोत्रका लोप तो बिल्कुल नही सह .सकेगी, ऐसा माना 
जाता है। परन्तु . मोजनके लिए अन्नके आंगमनका प्राणाग्निहोत्रके साथ सम्बन्ध होनेसे 


मोजन लोप होनेपर उसका लोप प्राप्त है ? नहीं, क्योंकि वह द्रव्य विशेषके विधानके लिए है.। प्राकृंत 
अग्निहोत्रमें दूध आदि <्रव्योंके नियत होनेसें यहाँ भी अग्निहोत्र .शब्दसे कुण्डपायियोंके अयनके 


समान उसके धमकी प्राप्ति होनेपर अन्नरूप द्वव्यके एकतारूप गुण विशेषके विधानके लिए “तदथद्भक्तम 


यह वाक्य है । इसलिए गुणके लोप होंनेपर मुख्यका लोप नहीं है, ऐसा प्राप्त हुआ । भोजनका लोप 
होनेपर भी जलसे अथवा अविरुद्ध अन्य द्रव्यसे प्रतिनिधि न्यायसें प्रांणाग्निहोह्बका अनुष्ठान है ॥॥ ४० ॥ 


इसपर उत्तर कहते हैं-.. .- 
:.. ” सखत्यानन्दी-दीपिका 

:.... * जैसे कृण्डपांयियोंके सन्रगत 'मासमग्निहोत्रं जुहोति' इस मास अग्निहोत्र होममें नित्य 

अग्निहोत्र वाचक गोण अग्निहरोश्रशब्दसे नित्य अग्निहोंत्रके धंम पयः, . दि द्रव्य आदि अतिदेश॑ंसे 

प्राप्त होते है, वसे यहाँ भी प्राणाहुतिमें अग्निहोत्र शब्दके बलसे पय), दधि द्रव्य आदि उत्सगंते 


प्राप्त होनेपर मोजनाथ अन्न द्रव्ययी विधिसे उसका अपवाद किया जाता है, अतः अन्न विधिके 
अपवादा्थंक होनेसे अन्नका लोप होनेपर मुख्य अग्निहोत्रका लोप नहीं होता, क्योंकि अपवादके अभाव- 
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उपस्थितेज्तस्तद्गचनाव्‌ ॥ ४१ ॥ 

पदच्छेद--उपसिथिते, अतः, तद्बचनात्‌ । 

सूत्राथ---( उपस्थिते. ) मोजन द्रव्पके उपस्थित होनेपर ( अत! ) इसी प्रथम प्राप्त भोजन 
द्रव्यसे प्राणाग्तिहोत्र करना चाहिए, ( तद्बबनात्‌ ) क्‍योंकि 'तद्यद्भक्तम्‌! इत्यादि वाक्य है, और आदर 
वचन ठो भोजन प्राप्ति द््ाको लेकर है । 

4 उपस्थिते भोजने5तस्तस्मादेव भोजनद्रव्यात्प्रथमोपनिपतितात्पाणाग्निहोत्र॑ 
निवंत॑यितव्यम्‌ । कस्मात्‌ ? तद्बबब॒नात्‌। तथा हि--तद्यद्धक्त प्रथममागच्छेत्तद्ोमीयम् 
(छा० ५।१९१.) इतिं। सिद्धवद्धक्तोपनिपातपरामशॉन पराथंद्रव्यसाध्यतां प्रक्लाह 
तीनां विद्धाति। ता अप्रयोज़्कलक्षणापंत्नांः खत्यः कथं भोजनलोपे द्रव्यान्तरं प्रति 
निधापयेयुः । न चात्र प्राकृताग्निहोत्रधमप्राप्तिरस्ति । कुण्डपायिनामयने हि 'मासमग्नि 
होत्र जहोति! इति विध्युदेशगतो5ग्निहोन्नशब्दस्तद्वद्भावं विधांपयेदिति युक्ता तद्धमं- 
प्राप्ति। इंह पुनरथवादगतो5ग्निहोत्रशब्दो न तद्धद्भधावं विधापयितुमहति । तद्धमप्राप्तो 
चाभ्युपगम्यमानाय/मग्न्युद्धरंणादयो5पि प्राप्येरन्‌ू। न चास्ति संभवः। अम्नयुद्धरणं 
तावद्धोमाधिकरणभावाय ।. न चायमग्नो. होमः, भोजनाथंताव्याघातप्रसज्ञत्‌ । भोज- 
नोपनी तद्रव्यसंबन्धाच्चास्य पवैष होमः । तथा च जाबालश्र॒ुतिः 'पूवोंउतिथिभ्यो5इनीयात्‌ 


सिद्धान्ती---मोजनके उपस्थित होनेपर उस प्रथम प्राप्त मोजन द्रव्यसे ही अग्निहोत्र सम्पन्न 


करना चाहिए, क्योंकि उसकां वचन है । जसे कि तदद्भक्तं ०” ( अतः जो अन्न-मोजन प्रथम प्राप्त हो 
उसका हवन करना चाहिए ) यह श्रुति सिद्धवत्‌-प्रकृत प्राप्त भक्त-मोजनका जो आगमन उसके ( तत्‌ 


दब्दसे ) परामशंसे पराथ ( मोजनाथ-तृप्तिके लिए ) द्रव्यसे साध्य प्राण आहुतियोंका विधान करती 
है । वे आहुतियाँ तृप्तिहप अथंकी अप्रयोजक"-प्रयोजक लक्षण ( आक्षेपत्व ) के अमावसे युक्त होती 
हुई मोजनके लोप होनेपर किस प्रकार अन्य द्रव्यका प्रतिनिधापन ( प्रंतिनिधिन्यायसे आक्षेप ) कर 
सकेगी । ओर यहाँ प्राकृत अग्निहोत्र धर्मकी प्राप्ति नहों है । कुण्डपायियोंके अयन॑में तो 'मासपयेन्‍्त 
अग्निहोत्र होम करे” इस विधिके उद्ृश्यमें प्राप्त जो अग्विहोत्र शब्द है वह 'तद्वद्धाव' प्राकृत अग्निहोत्रके 
समान भमाव-धरं विधान कराएगा, इससे उसमें उसके धमकी प्राप्ति युक्त है। परन्तु यहाँ-प्राणाग्नि 
होत्रमें अथंवाद गत अग्निहोत्र शब्द प्रकृत अग्निहोत्रके सहश धंमोंका निधान नहीं करा सकता । थदि 
प्रकृत अग्निहोत्रके धर्ंकी प्राप्ति स्वीकार की जाय तो उस अग्निके उद्ध रण आदि भी प्राप्त होने चाहिए। 


किन्तु यहाँ ( प्राणाग्निहोत्रमें ) उनका संभव नहीं है, क्योंकि अग्निका उद्धरण होमफे अधिकरणत्वके 
लिए है, और यह द्रव्यरूप होम प्रकृत अग्निमें नहीं होता, क्योंकि मोजनके लिए हैं, उसका [ प्रकृत 


। न्दी-दीपिका 
में उत्सगंसे प्राप्त पय आदि द्रव्यसे अग्निहोत्रकी निष्पत्ति संमव है। 'गुणलोपे न मुख्यस्य' ( अड्भके 
'छोप होनेपर मुख्यका लोप नहीं होता ) यह जैमिनि सूत्र है। ओरब्ध नित्य आदि कम अवद्य 
शअनुष्ठेय होते हैं । यदि उनमें श्रुत ध्रंव्यकी प्राप्ति न हो तो प्रतिनिधि द्वव्यसे भी कर्म कतंव्य है । जैसे 
श्रत कुशाके 'अमावमें शरसे कम किया जाता है, यह प्रतिनिधि न्याय है। अत! मोजनके लोप होनेपर 


भी अन्य पय आदि द्रव्यसे प्राणाग्निहोत्रका अनुष्ठान करना युक्त है। पृव॑पक्षमें मोजन लोप होनेपर भी 
अन्य द्रव्यसे प्राणाग्निहोत्रका अनुष्ठान है, सिद्धान्तमें उसका लोप है ॥ ४० .॥ 


# 'तद्घोमीयम्‌ यहाँ 'तत्‌” शब्दसे मोजनके लिए जो सिद्ध अन्न है उसका आश्रयकर मुखगत 
होमका विधान है। इसलिए प्रकृत अन्नका 'तत्‌ पदसे परामशंकर भोजनके लिए प्राप्त द्रव्यसे 


. १, उद्देश्याभावे संत्युपादेयस्याप्रवृत्तेमोंजनाथहव्यलोपे लोप एव प्राणाग्निद्ोन्नस्थ । 


हु 
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इत्यस्याधारामेवेप्रां होमनिदृंत्ति दर्शयलि । के अत एवं चेहापि सांपादिकान्येवाग्नि- 
होत्राहृानि दर्शायति--'डर एवं वेदिलॉमानि बहिंहृदयं गाहपत्यो मनोंन्वाहायंपचन आस्यमाहव 
नोय:' ( छा० ५।१८।२ ) इति | वेदिश्रुतिश्वात्र स्थण्डिजमात्रोप्लक्षणार्था द्वष्टव्या, मुख्या- 
ग्निहोत्रे वेद्यभावात्‌ , तदद्ञानां चेह संपिपादयिषितत्वात्‌। भोजनेनेव च रृतकालेन 
संयोगाननाग्निहोत्रकालावरोधसं भवः । एवमन्येषप्युपस्थानादयो घर्माः फेबित्कथंचिद्धि- 
रुध्यन्ते। तस्माद्धोजनपक्ष एवेते मन्जद्रव्यदेवतासंयोगात्पञ्च, होमा निर्वर्तयितव्याः । 
यक्त्वादरदर्शनवचनं, तद्भोजनपश्षे प्राथम्यविधानाथंम । न हास्ति वचनस्यातिभारः। न 
त्वनेनास्य नित्यता शक्यते दर्शायितुम्‌ । तस्मादभोजनलोपे छोप एव प्राणाग्निहोत्रस्थेति। 
( २७ तन्निर्धारणाधिकरणम्‌ । सू० ४२ ) 
तनत्रिधारणानियमस्तदुद॒ष्टेः पृथर्ध्यश्रतिबन्ध! फलम ॥| ४२॥ 
पदच्छेद--तप्निधारणानियमः, तद्दृष्टे,, पृथक, हि, अप्रतिबन्धः, फलम्‌ । 
सृत्नाथ--( तपन्निर्धारणानियम: ) कर्माज़ोके आधित उपासनाओंका नित्यके समान अनुष्ठान 
नहों है, क्योंकि यह अनियम ( तद्दृष्टे: ) तिनोमौ कुरुतःः इत्यादि श्रतिमें प्रतिपादित है । 
(पृथरध्यप्रतिबन्ध। फलम्‌) उन उपासनाओंका कमंफलसे पृथक अप्रतिवन्‍्ध फल विशेष उपलब्ध होता है। 


अग्निके सहश धर्मोके स्वीकार करनेपर | व्याधात प्रसद्भ होगा, इसलिए भोजनाथ प्राप्त द्रव्यके साथ 
सम्बन्ध होनेसे मुखमें ही यह होम होता है । उसी प्रकार 'पूर्बोउतिथिभ्यो5इनीयात्‌' यह जाबाल श्रुति 
मी मुखमें ही इस होमकी निष्पत्ति दिखलाती है। इसीसे यहाँ मी कल्पनासे संपादन किये गये अग्निहोत्रके 
अद्भोंको 'डर एब०! ( इस वब्वानर उपासकका वक्ष:स्थल वेदी है, लोम दर्म हैं, हृदय गाहपंत्याग्नि है, 
मन अन्वाहायपचन ( दक्षिणाग्ति ) और मुख आहवनीय अग्नि है ) यह श्रुति दिखलाती है। यहां 
प्राणानिहोत्रमें वेदीकी श्रुति स्थण्डिलमात्र उपलक्षणाथंक समझनी चाहिए, क्योंकि मुख्य अग्निहोत्रमें 
बेदीका अभाव है और प्राणारिनिहोत्रमें उसके अज्भोंका संपादन करना अभीष्ट है। मोजनके द्वारा ही 
निश्चित होनेवाले कालके साथ [ प्राणाग्निहोत्रका ] सम्बन्ध होनेसे मुख्य अग्निहोत्रके कालके साथ 
अवरोध सम्मव नहीं है । इसी प्रकार उपस्थान आदि अन्य सी कई एक धर्म कथंचित्‌ विरुद्ध होते हैं। 
इसलिए मन्त्र, द्रव्य और देवताके सम्बन्धसे भोजन पक्षमें ये पाँच होम निष्पन्न होने चाहिए । और जो 
आदरदशंन वचन है, वहू तो भोजन पक्षमें प्रथमता विधान करनेके लिए है। इसमें वचनका कोई 
मार नहों है, क्योंकि इस ( प्रथमतावचन ) से इस प्राणाग्निहोत्रकी नित्यता नहीं दिखाई जा सकती । 
इसलिए भोजनके लोप होनेपर प्राणार्निहोत्रका लोप ही होता है ॥ ४१ ॥ 


सत्यानन्दी-दीपिका 
प्राणाय स्वाहा, अपानाय स्वाह।' इत्यादिपाँच आहुतियाँ सिद्ध होती हैं ॥ मोजनके लोप होनेपर उनका 


भी लोप ही होता है, इससे ये आहुतियाँ अन्य द्वव्यका आक्षेप नहीं करतीं । जंसे क्रतुसे प्रयुक्त अप्‌ 
आनयनके आश्रित ग्रोदोहनपात्रका क्रतुके लोप होनेपर लोप ही होता है । ह 

अतएव-नित्य अग्निहोत्रके धर्मोकी प्राप्ति न होनेसे ही प्राणाग्निहोत्रमें कल्पनासे अग्निहोत्रके 
अज्भोंका संपादन किया गया है, अन्यथा संपादन व्यर्थ हो जायगां। परन्तु जिन श्रुति और स्मृतियोंमें 
स्वामी ( उपासक ) का भोजनकाल अतिथि भोजनकालके पश्चात्‌ विहित है, वह “पूर्वो$तिथिभ्यो5३नी - 
यात्‌! इस वचनसे कैसे बाधित होगा ? इस विशेषवाक्यसे सामान्यवाक्य वाधित होता है, क्योंकि 
विशेष वचनको सामान्य वचनके बांधमें कोई मार नहीं है। सामान्य वचन उपासकसे भिन्न भोक्ताके 
लिए है । इस प्राथम्यवचनसे प्राणाग्निहोत्रकी नित्यता सिद्ध नहीं होती । प्राण उपासकको भोजन प्राप्त 
होनेपर प्राथम्यके अथमें आदर होनेसे आदर शब्द अन्यथासिद्ध है। इससे यह शिद्ध हुआ कि 
मोजनके लोप. होनेपर प्राणाग्निहोत्रका लोप ही होता है ॥| ४१ ॥ 
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सन्ति कर्माह्ुव्यपाश्रयाणि विज्ञानानि- ओमित्येतदक्षरसुद्गीथसुपासोत' (छा० १॥१।१) 
इत्येवमादीनि। कि तानि निध्यान्ये व स्युः कमसु, पणमयीत्यादिवदुतानित्यानि, गोदो 
हनादिवदिति विदाग्यामः । कि तावत्प्रापधम्‌ ?-नित्यानीति । कुतः ? प्रयोगवचनपरिय्र- 
ह(त्‌ | अनारभ्याधीतान्यपिशज्ेतान्युद्गीथादिद्वारेण ऋतुसंबन्धात्कतुप्रयोग वचननेनेवा ज्वा- 
न्तरवत्संस्पृद्यन्ते । यत्त्वेषां स्ववाक्येषु फलश्रवणम्‌-आपयिता ह वै कामानां सत्रति! ( छा० 
१।१।७) इत्यादि, तद्व तंम्रानापदेशरूपत्वाद्‌ थवादमात्रमेवापापस्छोकश्रवणादि्वन्न फलप्रधा- 
नम्‌। तस्माद्यथा 'यस्य पणमयी जुहूमबति न स पाप॑ छोक श्यणोति' इत्येबमादीनामप्रकरण- 
पठितानामपि जुद्धादिद्वारेण क्रतुप्रवेशात्प्रकरणपठितवन्नित्यते बमुद्गीथाद्रपासनानाम- 
पीति। एवं प्राप्ते ब्रप्-तन्निधारणानियम इति | यान्यतान्युद्गीथादिकमंगुणयाथात्म्यनि- 
घारिणानि रसतम आप्तिः समृद्धिमुख्यप्राण आदित्य इत्येवमादीनि नेतानि नित्यवत्कमंस 
नियम्येरन | कुतः? तद्रणे!। तथाह्मनियतत्वमेबंजातीयकानां दर्शायति श्रुतिः-तेनोभो 

'कुरुतो यइचतदेव॑ वेद यश्व न वेद' (छा० १।१।१०) इत्यविदुबोषपि क्रियाभ्यनुजश्ञानात्‌। प्रस्तावा- 
द्दिवताविज्ञानविहीनानामपि प्रस्तोत्रादीनां याजनाध्यवसानद शंनात्‌ अस्तोतर्या देवता 
प्रस्तावमन्वायत्ता तां चेद्विद्वान्प्रस्तोष्यसि' (छा०१।१०।९), 'तां चेदविद्वानुद्गास्यति' (छ-०१।१०।१०) 
ता चेदविद्वान्प्रतिहरिष्यसि! ( छा० ११०१३ ) इति चत्ा। अपि,चेबंजातीयकस्य कर्मव्यपा- 

ओमित्येतद॒क्षरमु० ( उद्गीथके अवयव इस 5 अक्षरको उपासना करनी चाहिए ) 

इत्यादि करमम-ज्योतिशरोम आदिके अड्रोंका आश्रयण करनेवाली उपासनाएँ हैं। क्या ये उपासनाएँ कर्मोमें 
पर्णमयीत्व आदिके समान नित्य हैं अथवा गोदोहन आदिके समान अनित्य हैं? इस विषयपर हम 
विचार करते हैं, तो क्या प्राप्त होता है ? पू्॑पक्षी--नित्य हैं। किससे ? इससे कि प्रयोग वचनका 
परिग्रह है । क्रतुके प्रकरणमें व पठित होनेवाली इन उपसनाओंका उद्गीथ आदि द्वारा क्रतुके साथ 
सम्बन्ध द्वोनेसे क्रतुके प्रयोग वचनसे हो अन्य अंज्भके समान ये भी सम्पन्धाली होती हैं। जो इन 
विज्ञानोंका अपने वाक्‍्योंमें 'आपयिता ह बे०' ( जो विद्वानु-उपंसक इस प्रकार इस उद्गीथरूप अक्षरको 
उपासना करता है वह (यजमानकी) ( सम्पूर्ण कामनाओं को प्राप्त करानेवालछा होता है ) इत्यादि फलका 
श्रवण है। वह फल श्रवण वाक्यमें वतमान कालक्रा उपदेश होनेप्ते अथंवाद मात्र ही है--अपाप- 
इलोक श्रवण आदिके समान फल प्रधान नहों है। इसलिए जैसे 'यस्य पर्णमयी०” ( जिसकी पर्णमयी 

( पलाशकी ) जुह होती है वह लछोकमें पाप इछोकका श्रवण नहीं करता ) इत्यादि क्रतुके प्रकरणमें 
अपठितोंका भी जुह आदि द्वारा क्रतुमें प्रवेश-प्रम्बन्ध होनेसे प्रकरणमें पठितके समान नित्यत्व है 

बसे उद्गीथ आदि उपासनाओंकों मी समझना चाहिए 


सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैं--उपासनाके निर्धारणका अनियम है, “ 
वह श्रेष्ठ, कामनाओंकी प्राप्ति करानेवाला, समृद्धि देनेवाला, मुख्य प्राण आदित्य है” इत्यादि उद्गीय 
आदि कर्माज़रोंके यथावत्‌ स्वरूप 'रसतमत्व आदि' का निर्धारण करनेवाली जो ये उपासनाएं हैं, 
वे नित्य कर्माद्ोंके समान | पर्णमयीत्वके समान | कर्मोमें निथमित नहों होनो चाहिए, क्योंकि 
श्रतिमें. ऐसा ही हृष्ट है। कारण कि इतीअकारकी उपासनाएं अनित्य हैं, श्रति दिखलाती है-- 
'तेनोमो कुरुत:०” (जो उद्गीथावयव भूत इस ३» ब्क्ष रको रसतमत्व आदि विशिष्ट जानता है और जो 
नहीं जानता है वे दोनों ही उसके द्वारा कम करते हैं ) इसप्रकार अविद्वान॒ुके लिए मी कमकी 
अनुज्ञा है । ओर “प्रस्तोत्या०! ( हे प्रस्तोता ! जो देवता प्रस्ताव-मक्तिमें अनुगत है यदि तू उसे विना. 
जाने प्रस्तवन करेगा तो तेरा मस्तक गिर जायगा ) 'तां चेदविद्वानुद्गास्यति०' ( हे उद्गाता ! यदि तू 
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भ्रयस्य विज्ञानस्य पृथगेवे कर्मणः फलमुपलभ्यते क्मंफलसिद्धथ प्रतिबन्धस्तत्ससद्धि रति- 
शयविद्योष कश्चित्‌ तिनो भो कुरुतो यइचेतदेव॑ वेद्‌ यश्र न वेद। नानातु विद्या चाविद्या च यदेव विद्या 
करोति श्रद्धयोपनिषदा तदेव वीयवबत्तरं मवति' (छा>» १।१।१०) इति। तज्ञ नाना तु! इति विद्द- 
द्विद्वत्प्रयोगयोः पथक्करणाद्वौयवत्तरमिंति च तरंप्प्रत्ययप्रयोगाद्विद्याविहीन मपि कम वीय॑ 

वद्ति गम्यते। तच्चानित्यत्वे विद्याया उपपचते। नित्यत्वें तु कथं तह्विहीनं कम वीयंचद्त्य 

जुजशायें त। सर्वाज्ञीपसंहारे हि वीयवत्कमति स्थिति: । & तथा लोकसामादिषु प्रतिनियतानि 
 प्रत्युपासन फलानि शिष्यन्ते-'कल्पन्ते हास्म छोका : ऊर्ध्वाइचाबृत्ताइच' ( छा० २।२।३ )इत्येंव- 
मादीनि, नचेदं फलश्रवणमर्थवादमाज् युक्त प्रतिपत्तम्‌। तथा हि गुणवाद आपयेत । 
फलोपदेशे तु मुख्यवादोपपत्तिः। प्रयाजादिषु त्वितिकतव्यताकाहुस्य क्रतों: प्रकृतत्व- 
'क्तादथ्य सति युक्त फलश्रतेरथंवाद्त्वम्‌ । तथानार भ्याधीतेष्वपि पणमयीत्वादिषु | 
उसे बिना जाने उदगान करेगा ) और 'तां चेदविद्वान्प्रतिहरिष्यति०! ( हे प्रतिहर्ता ! यदि तू उसे विना 
जाने प्रतिहार भक्तिका गान करेगा तो तेरा मस्तक गिर जायगा .) इसप्रकार प्रस्ताव आदिके देवताके 
विज्ञानसे रहित प्रस्तोता आदिमें याजनका निश्चय देखा जाता है। और इसप्रकारके कमके आश्रित 

विज्ञानका कमंफलसे पृथक फल उपलब्ध होता है-कमफल सिद्धिके प्रतिबन्धसे रहित उसका कोई 
समृद्धिष्प अतिशय विशेष फल विज्ञानमें. उपलब्ध होता है--'तेनोमो कुरुतो०' ( जो उद्गीथके अव- 
यव भूत इस ३» अक्षरको रसतमत्वादि विंशिष्ट जानता है अथवा जो नहीं जानता वे दोनों ही उसके 
द्वारा कम करते हैं; किन्तु विद्या और अविद्या दोनों मिन्न भिन्न हैं। जो कर्म विद्या-भ्रद्धा और योगसे 
युक्त होकर किया जाता है वही अंविद्वान्‌ कमंसे वीयंवत्तर--अधिक फलवाला होता है ) इस श्र्‌ तिमें 
नाना तु! इस शब्दसे विद्वान और अविद्वान कृठ प्रयोगोंमें परथवक्रण होनेसे “बीयेंत्रत्तरम' इसमें 
तरप्प्रत्ययका प्रयोग होनेके कारण उपाप्तना हीन कम मो वीयंवत्‌ फलवाला होता है, ऐसा ज्ञात 
होता है। वह विद्याके अनित्य होनेपर उपपन्न होता है। यदि विद्या नित्य हो तो उससे विद्ठीन कम 
वीयवत्‌ है, ऐसी अनुज्ञा किस प्रकार होती, क्योंकि सब अज्भोंका उपसंहार होनेपर कम वीयवत्‌ होता 
है, ऐसी स्थिति है। तथा लोकदृष्टि आदिशे साम आदिकी प्रत्येक उपासनामें--'कब्पन्ते हास्मे०' 
( इससे जो इसप्रकार जाननेवाला पुरुष लोकोंमें पश्चवविध सामकी उपासना करता है उसके प्रति 
ऊध्बं और अधोमुख लोक मभोग्यरूपसे उपस्थित होते हैं ) इत्यादि प्रतिनियत फल . उपदिष्ट हैं। धर 
यह फल श्रुति अथंवाद मात्र समझना युक्त नहों है, क्‍योंकि उसे अथंवाद माननेपर गुणवाद प्रसक्त 

होगा । किन्तु फलके उपदेशमें तो मुख्यवाद उपपन्न होता है। प्रयाज आदिमें तो इतिकतंव्यताकी 
आडुाक्षा रखनेवाले क्रतुके प्रकृत होनेसे प्रयाज आदि क्रतुके लिए होनेपर उनमें फल श्रुति अंथंवाद 
हो यह युक्त है। इसीप्रकार कमंप्रकरणके आरम्ममें पठित न होनेवाले पर्णमयीत्व आदिमें भी फल- 
श्रुति श्रथंवाद है। अक्रियांत्मक पर्णमयीक्षव झ्लादिमें आश्रयके बिना फल सम्बन्ध नहीं हो सकता । 

सत्यानन्दी-दीपिका 


तिनोभौ कृरुतः इसके भी विद्या .कमका श्रद्भ नहीं है। ओर साम- आदिमें “यह प्रथिवी 
ऋक है अग्नि साम है! इसप्रकार लोक हदृष्टिख्प उपासनाओंसें कर्म-समृद्धेसि भिन्न लोक आदि फल 


श्रुतिमें प्रतिपादित हैं। किश्व यूपके लिए प्रथम 'खादिरों यूपो भवति' इस विधिसे यूप विहित होनेके 
कारण क़तुको अज्भुरुप यूपकी आड्क्षा नहों है, 'बेल्वमन्नाग्रकामस्थ खादिरं वीयकामस्य! ( अन्ना 
कामनावालेका बेल्वयूप और वीयंकामनावालेका खादिर यूप हो ) अतः यूपके लिए पुनः बेल्व द्यादिका 
विधान फलफे लिए ही है । इसलिए यह फलाथ विधि है. अथंवाद नहीं है । इसके अतिरिक्त पर्ण- 
मयीत्वको कोई प्रकृतका आंश्रय नहीं है, यह जुहको आश्रय मानें तो जुहुको प्रकृति द्रव्यकी आद्भाक्षा 
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नहि पर्णमयीत्वादीनामक्रियात्मकानामाश्रय मन्तरेण फलसंबन्धो5वकल्पते । गोदोहना- 
दीनां हि प्रकृताप्प्रण्यनाय्ाश्रयलाभादुपपन्न; फलविधिः। तथा बेल्वादीनामपि प्ररृत- 
यूपायाश्रयलाभादुपपन्न फलविधिः, नतु पणमयीत्वादिष्वेबंबिधः कश्चिद्ाश्रयः प्रक्तो 5- 
स्ति। वाक्येनेव तु जुहायाश्रयरतां विवक्षित्वा फलेषपि विधि विवक्षतों वाक्‍्यभेद 
स्यात्‌। उपासनानां तु क्रियात्मकत्वाद्विशिष्टविधानोपपत्तेरुद्गीथाद्याश्रयाणां फले 
विधान न विरुध्यते | तस्माद्यथा क्रत्वा श्रयाण्यपि गोदोहनादीनि फलसंयोगादनित्यान्ये व- 
मुदगीथाद्रपासनान्यपीति द्वश्टव्यम्‌ । अत एव च कब्पसूत्रकारा नेवंजातीयकान्युपास- 
नानि क्रतुषु कल्पयां चक्रः ॥७२॥ 
(२८ प्रदानाधिकरणम्‌ ।.सू० ४३ ) 
दानवदव तदुक्तम्‌ ॥ ४२॥। 

पदच्छेदू--प्रदानवत्‌, एव, व, उक्तमू । 

सूत्रार्थ--( प्रदानवत्‌ ) यथेन्द्राय राज्ञे” इससे उक्त इन्द्र देवताके एक होनेपर भी राजा, 
 अधिराज आदि गुणभेदसे देवताका भेद होता है, बसे एक विद्यामें भी वायु, प्राणके स्वरूप अभेद 
होनेपर मी आध्यात्मिक आदि अवस्था भेदसे गुणभेद है, अतः प्रयोग भंद है । ( तदुक्तम्‌ ) नाना वा 
इत्यादि सूत्रसे जेमिनि मुनिने पुर्वंकाण्डमें कहा है । 

*# बाजसनेयके-- वदिष्याम्येवाहमिति वाग्दुध्रे (बृह० १।७।२१) इत्यत्राध्यात्मं वागा 
दीनां प्राणः श्रेष्ठोबव्धारितो5थघिदेवतमग्न्यादीनां वायुः। तथा छान्दोग्ये--वायुर्वाव 

संवग:” ( छा० ४।३।१ ) इत्यत्राधिदेिवतमग्न्यादीनां वायु संवर्गोंष्वधारितः 'प्राणो बाव 

किन्तु गोदोहन आदियें तो प्रकृृत जरू प्रणणन आदि आश्रय लाम होनेसे फलार्थ विधि उपपन्न है | 
उसीप्रकार बेल्व आदियें भी प्रकूठ यूप आदि आश्रय लाभ होनेसे फलाथ विधि उपपन्न है, परन्तु पर्ण- 
मयीत्व आदिसें इसप्रकारका कोई आश्रय प्रकृत नहीं है, वाक्यसे ही जुह क्षादिको आश्रय कहनेकी 


इच्छाकर फलमें भी विधिकी विवक्षा करनेवालेको वाक्य भेद होगा | क्रियात्मक होनेसे उपासनाओंका 
विशिष्ट विधान हो सकता है, अतः उद्गीथ आदिके आश्रित इन उपासनाओंका विधान कर्मों फलमें 


विरुद्ध नहों है। इसलिए जैसे यज्ञके आश्रित गोदोहन आदि पृथक्‌ फलके सम्बन्धसे अनियमित हैं, 


बसे ही उद्गीथ थ्ादि उपासनाएँ भी अनियमित हैं, ऐसा समझना चाहिए। अतएव-अनित्य होनेसे 
ही कल्पसूत्रका रोंने इसप्रकारकी उपासनाओंकी क्रतु्में कल्पना नहीं की है ॥ ४२ ॥. 


वाजसनेयकमें “वद्ष्यास्येवाइमिति० ( ऐसा वाणीने व्रत किया कि मैं बोलती ही रहेगी” ) 
यहाँ अध्यात्म वाणी आदियें प्राण श्रेष्य अवधारित है और अधिदेवत शअ्रग्नि आदियें वायु श्रेष्ठ अव- 


धारित है। तथा छान्दोग्यमें 'वायुर्वाव संवर्ग ( वायु ही संवर्ग है ) यहाँ अधिदवत अग्नि आदियें 
वायु संवगरूपसे अवधारित है और “प्राणो बाव संवर्ग!” ( प्राण ही संवर्ग है ) यहाँ अध्यात्म वाग्‌ 


न्‍्दी-दीपिका 
होनेके कारण इसी वाक्यसे क्रतुके अज़रूपमें जुहुका प्रकृति द्रव्यके साथ सम्बन्ध विधेय होता है 
पदचात्‌ निराकांक्ष जुहुका आश्रयण कर उसी प्रक्ृति जुहू द्रव्यका फल सम्बन्ध विधेय होता है, इसप्रकार 
वाक्यभेद हो जायगा । ओर जैसे स्वयं क्रियात्मक होनेसे यागका विधान है, बसे उपासनाओंका भी 
क्रियात्मक ( मानसिक क्रियारूप ) होनेसे विशिष्ट विधान युक्त है। इसलिए उपासनाएँ गोदोहन 


आदिफे समान अनित्य होनेसे याग आदि कर्मोके अज्भ नहीं हो सकतीं। पृव॑पक्षमें उपासनाएँ प्रयोगमें 
नित्य हैं और सिद्धान्तमें अनित्य हैं ॥| ४२ ॥ 


% वायुर्वाव संवर्ग” “प्राणो बाव संवर्ग” इक््यादि श्रुतिवाक्‍्योंसे वायु और प्राण दोनोंका 
भेद और 'य प्राणः स वायुः' इत्यादि श्रतिवाक्यसे दोनोंका अभेद प्रतिपादित होनेसे “तत्र' इत्यादिसे 


७१८ ब्रह्मसतर-शाइरभाष्य | आअ० ३ पा० ३ 


संवर्ग: ( छा० ४।३।२ ) इत्यत्राध्यात्म॑ वागादीनां प्राण: । तत्र संशयः--किं प्रथगेवेमो 
वायुप्राणावुपगन्तव्यों स्यातामपृथग्वेति। अपूथगेवेति ताबत्प्रातम, तत््वाभेदात्‌। न 
ह्यभन्ने तच्चे पृथगनुचिन्तनं न्‍्याय्यम्‌। दशयति च॒ श्रतिरध्यात्ममधिदेवतं च तत्त्वा- 
भेदम-- अग्निर्वाग्भूस्वा मुख प्राविशत्‌”' ( ऐ० २।४ ) इत्यारभ्य तथा त एते सव एवं समा 
सव$नन्ता: ( बृह० १।०१३ ) इत्याध्यात्मिकानां प्राणानामाधिदेविकों विभूतिमात्मभूतां 
दर्शायति । तथा5न्यत्रापि तत्न तत्राध्यात्ममधिदेवतं च बहुचा तस्तवाभेददशनं भवति | 
कचिच्च यः प्राण: स वायु: इति स्पष्टमेव वायु प्राणं चेक॑करोति | तथोदाह्नते5पि वाज- 
सनेयित्राह्मणे 'यतश्रोदेति सूय:” ( बृह० १।५।२६ ) इत्यस्भिन्नुप्संह।रइलोके प्राणाद्वा एप 
उद्देति प्राणे3स्तमेति' ( बृह० १।५।२३ ) इति प्राणेनेवोपसंहरन्नेकत्व॑ दशयति । तस्मादेकमेत 
ब्रतं चरेत्प्राण्यात्वापान्याच!ः ( बृह० १॥५।२३ ) इति च प्राणवतेनेकेनोपसंहरन्नेतदेव द्रढ- 
यति। तथा छान्दोग्येषपि परस्तात्‌ “महात्मनइचतुरों देव एकः कः स जगार भुत्रनस्य 
गोपा:' ( छा० ४।३।६ ) इत्येकमेव संवर्ग गयति, न ब्रवीत्येक एकेषां चतुर्णां संब- 
गॉ5परो5परेबामिति । तस्मादपृथक्त्वमुपगमनस्येति। ४ एवं आधे ब्रम:-पृथगेव वायु 
आदियें प्राण संवगंरूपसे अवधारित है। यहाँ संशय होता है कि क्या ये वायु और प्राण पृथक 
स्वीकार करने चाहिए अथवा अपृथक्‌-एक ही ? पृवपक्षो--स्वरूपके अभेदसे अपृथक ही है, ऐसा प्राप्त 


होता है। अभिन्‍न तत्त्व ( एक स्वरूप ) में परथग्ररूपसे अनुचिन्तन युक्त नहीं है, 'अग्निव गिभूत्वा० 
( अग्निने वांगिन्द्रिय होकर मुखमें प्रवेश किया ) ऐसा आरम्मकर श्रुति अध्यात्म और अधिदेवतका 
स्वरूपामेद दिखलाती है। उसींप्रकार 'त एते सबं०' (ये वाकू, मन और प्राण समो तुल्य हैं, अध्यात्म 
और अधिभूत समस्त जगत्‌ इन तीनोंसे व्याप्त है, इन तोनोंसे अतिरिक्त कार्यात्मक अथवा करणात्मक 
कुछ नहीं है, ये सब अनन्त हैं ) यह श्र्‌ तिवाक्य आध्यात्मिक प्राणोंकी स्वरूपभूत आधिदेबिक विभूति 
दिखाता है। इसीप्रकार अन्यत्र मी ततु तत्‌ स्थलमें अध्यात्म और अधिदेवतका बहुधा तत्त्वाभेद 
दर्शन होता है। और कहींपर “य; प्राण: स वायु: (जो प्राण है वह वायु है ) यह श्रुतिवाक्य 
स्पष्टरूपसे प्राण और वायुमें एकत्वका प्रतिपादन करता है। इसप्रकार उदाहृत वाजसनेथी ब्राह्मणमें 
भी 'यतश्रोदेति जूयः' ( जिस वायुसे सुयं उदय होता है ) इस उपसंहारश्छोकमें “प्राणाह्ृ/०” ( यह 
प्राणसे उदित होता है यह प्राणमें अच्त होता है ) इसअकार प्राणवे ही उपसंहार करते हुए एक्रत्व 
दिखलाता है । 'तस्मादेक़मेच ०” ( अतः एक ही ब्रतका आचरण करे, प्राण व्यापार करे ओर अपान 


व्यापार करे ) इसप्रकार एक प्राणन्रतसे ही उपसंहार करते हुए उसको ही हृढ करता है। इसप्रकार 
छान्दोग्यमें भी आगे 'महात्मनश्रतुरों देव ० ( भुत्रनोंके रक्षक उस एक प्रजापतिने चार | अग्ति, सू्य 


दिक , चन्द्रमा और वाक्‌, चक्ष, श्रोत्र और मन ] महात्माओंको ग्रस॒ लिया ) यह श्र॒ति एक ही 
संवर्गका बोध कराती है ऐसा नहीं कहती है कि एक चारोंका एक संवर्ग है ओर दूसरे चारोंका दूसरा, 
इसलिए उपगमन-अनुचिन्तन पृथक नहीं है । 
सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैं-वायु और प्राणका पृथक हो अनुचिन्तन स्वीकार 
सत्यानन्दी-दीपिका 


संशय कहते हैं। 'अग्निव ग्भूत्वा मुख प्राविशत” ऐसा आरम्मकर वाय. प्राणो भव्या नासिके 


प्राविशत्‌' ( वायुने प्राण होकर नासिकामें प्रवेश किया ) इसप्रकार पूर्वापरका विचार करनेपर वायु 
ओर प्राण एक ही दठत्त्व प्रतीत होते हैं। अवः दोनोंका अपुथग्र पसे ही अनुचिन्तन है । 


& सिद्धान्तो--जैसे अग्निद्दोन्र' जुहोति' इससे उत्पन्न एक ही अग्निहोत्रका दधि, तण्डल आदि 
भेदसे और साय॑ प्रात+ कालभेंदसे प्रयोगका भेद है, वंसे “अज्ञादो मबति य एवं वेद' (तै० ३९१) 
इसप्रकार उत्पन्न संबगविद्या एक है, तो भी उत्पन्न विशिष्ट वायु और प्राण नामक गुणोंका भेद 


अधि० २८ स्ू० ४३ ) भाषाजुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित 3१९, 


प्राणावुपगन्‍्तव्याविति | कस्मात्‌ | एथगुपदेशात्‌। आध्यानाशों हायम्ष्यात्माधिदेदबि- 
भागोपदेशः, सो5सत्याध्यानपृथक्त्वेष्नथक एव स्यात्‌। ननूक्त न एथगलुलिन्तर्त र च्वा- 
भेदादिति नेष दोष, दठरत्त्वाभेदेष्प्यवस्थामेदादपदेशभेदवरशेनानुचिन्तनभेदोपपत्तेः 

इलोकोपन्यारस्य च तत्त्वाभेदाभिप्रायेणाप्युपपद्यमानस्य पूर्वोद्तिध्येयभेदनिराक्रणसा- 
मर्थ्याभावात्‌ । 'स यथपषां प्राणानां मध्यमः प्राण एवमेतासां देवतानां वायु” ( बृहं० १।५।२२ ) 
इति छोपमानोपमेयकरणात्‌ । एतेन बतोपदेशो व्याख्यातः । '(एकमेव घतम' (चृह ० १।५।२३) 
इति चवकारो वागादिव्रतनिवतनेन प्राणबतप्रतिपत््यर्थं: । भग्नवतानि हि वागादीन्युक्ता- 
नि तानि रुत्युः असो भूत्वोपयेमे' (बृह० $।५।२१) इति श्रुतेश, न वायुव्रतनिवृत्त्य्थ: 'अथातो 
ब्रतमीमांसा' ( बृह० $।५।२१ ) इति भप्रस्तुत्य तुब्यवद्वायुप्राणयोरभग्नव॒तत्वस्य निर्धारित- 
त्वात्‌ । एकमेव बतं चरेत” ( बृह० १।५॥२३ ) इति चोकत्वा (तेनो एतस्ये देवत!ये सायुज्यं 
सलोकतां जयति! (बृह० १।५२३) इति वासयुप्राप्ति फल ब्रुवन्वायुव्र॒तमनिवर्तितं द्शायति । 
देवतेत्यत्र वायुः स्यात्‌, अपरिच्छिन्नात्मकत्वस्य प्रेष्सितत्वात्‌ | पुरस्तात्प्रयोगान्व 'सेषा3- 
नस्तमिता देवता यद्दायु:' ( इृंह० १।५॥२२ ) इति | तथा "तौ वा एतो द्वौ संबंगों वायुरेव देवेषु 
प्राण: प्राणेधु' ( छा० ४।३।४ ) इति भेदेन व्यपद्शिति ति वा एते पश्चान्ये पद्चान्ये दश सन्त- 


करना चाहिए, किससे ? उनका पृथक उपदेश होने से । अध्यात्म और अधिदेवत विभागका उपदेश 
घ्यानके लिए है, किन्तु वह ध्यानके पृथक न होनेपर ज्यथं ही होगा । परन्तु यह जो कहा गया 
है कि स्वरूपके अभेद होनेसे पृथक अनुचिन्तन नहीं है। यह दोष नहीं है, क्योंकि तत्त्वके अभेद होनेपर 
भी अवस्थाभेदसे और उपदेशभेदके बलसे अनुविन्तनका भेद उपपन्न होता है। तत्त्वाभेदके अमि- 
प्रायसे उपपद्यमान इलोक उपन्यासमें भी पूवंकथित ध्येय भेदके निराकरणकी सामथ्य॑ नहों है, क्योंकि 
'स यथषां०” ( जिसप्रकार इन वागादि प्रार्णमिं प्राण मध्यम है, उसी प्रकार इन देवताओंपें वायु है ) 
इसप्रकार उपमान और उपमेयकरण है। इससे ब्रतोषपदेशका भी व्याख्यान हुआ । 'एकमेव ब्नतम! 
( एक ही ब्रत करना चाहिए ) इसमें एवं वागादिका ब्रत निवृत्तकर प्राणव्रठकी प्रतिर्पत्तिके लिए 
है। क्योंकि 'तानि झत्यु:०' ( मृत्युने श्रमहूप होकर उन इन्द्रियोंका संग्रहण किया ) इंन श्रुतिस्े 
वागादि इन्द्रियाँ मग्नव्रत कही गई हैं । परन्तु वह 'एवकार' वायुत्रतकी निवृत्तिके लिए नहीं है, कारण 
कि 'अथातो बतभीमांसा' (अब यहाँसे त्रतका विचार किया जाता है) इसप्रकार प्रस्तुत कर वायु और 
प्राणका समानरूपसे अमग्नव्रतत्व निर्धारित किया जाता है। 'एकमेव व्रत चरेत्‌” (एक ही व्रवका आच- 
रण करे) ऐसा कहकर 'तेनो एतस्ये०” ( उस ब्रतसे वह इस देवता की ही एकरूपताकों और समान 
स्थानत्वको प्राप्त करता है) इस तरह श्रुति वायु प्राप्ति फलको कहती हुई वायुत्रतको अनिवर्तित दिखलाती 
है। यहां देवता वायु ही होना चाहिए, क्‍योंकि अपरिच्छन्नात्मत्व प्रेषप्सित है, कारण कि ,सेषाउ- 
नस्तमिता०? ( यह जो वायु है वह अस्त न होनेवाला देवता है ) ऐसा पहले प्रयोग किया है । 
और 'तो वा एतौ०! (ये दो संवर्ग हैं, अग्नि आदि देवताओंमें वायु और वाग्रादि इन्द्रियोंमें मुख्य 
प्राण संवगग है ) इसप्रकार भेदसे व्यपदेश करती है । 'ते वा एते०” (जिनका ग्रसन होता है, ऐसे अग्नि 
आदि चार और उनका ग्रसन करनेवाला वाय ये पाँच वागादिसे अन्य हैं, ओर इनसे वाभादि 


सत्यानन्दी-दीपिका 
होनेसे प्रयोगका भेद है, ऐसा सूत्रसे बाहर 'पृथगेव” इत्यादिसे सिद्धान्त करते हैं और “तो वा एतौ 
हो संवर्गों' ( छा० ७।३।३ ) ( वे ये दो संवर्ग हैं) यह उपास्य भेद्‌वाक्‍्य प्रयोग भेद परक है, इससे 
ही भेद सिद्ध होता है । 


७२० ब्रह्मसूत्न-शाडुरभाष्य [ आ० ३ पा० ३ 


स्तत्कृतम्‌! ( छा० ५।३।८ ) इति च भेदनेवोपसंहरति । तस्मात्पृथगेवोपगमनम । ४ प्रदा 
नवत्‌ । यथन्द्राय राश्षे पुरो डाशमेकादशकपालमिन्द्रायाधिराजायेन्द्राय स्वराज्ञे इत्यस्यां 
त्रिपुरोडाशिन्यामिष्टो सवधामभिगमयन्नवद्यव्यछेवटुकारमिति । अतो बचना दिन्द्राभेदाच् 
सहग्रदानादाड्लायां राजादिगुणभेदाद्राज्याजुवाक्याव्यत्यासविधानाह् यथान्यासमेव देव- 
तापृथक्त्वात्प्रदानपरथकत्व॑ भवति । एवं तत्त्वाभेदेषप्याध्येयांदरापृथकत्वादाध्यानपूथकत्व- 
मित्यर्थ: | तदुक्त संकप-- नाना वा देवता पथग्ज्ञानात! इति।  तन्न तु द्रव्यदेवताभेदाद्ा- 
गभेदों विद्यते, नेवमिष्ठ विद्याभेदो :स्ति, उपक्रमोपसंहाराभ्यामध्यात्माधिदेवोपदे शे प्वेक- 
विद्याविधानप्रतीतेः। विद्येक्येदपि त्वध्यात्माधिदेवभेदात्पवृत्तिभेदों भवति, अग्निहोत्न 
इव खायंप्रातःकालभेदात्‌ । इत्येतावद्मिप्रेत्य प्रदानवदित्युक्तम ॥ ४३ ॥ 

( २९ लिड्रभूयस्त्वाधिकरणम । रू० ४४-५० ) 
लिड्डभूयस्लवात्तद्धि बलीयस्तदपि ॥ ४४॥ 
पदच्छेद--लिजु भूयस्त्वात्‌ू, तत्‌, हि, बलीयः, तद्‌, अपि । 
सूत्राथ--वाजसनेयक अग्नि रहस्यमें अग्निविद्या स्वतन्त्ररूपसे प्रतिपादित है, लिज्भुभूयस्त्वात्‌) 

क्योंकि इसमें “यत्किज्ेमानि भूतानि' इत्यादि अनेक लिज्भ प्रमाण हैं, और प्रकरण आदिकी अपेक्षासे 
( तद्धि ) लिज्भ हो ( बछ्लीय। ) बलवान है। ( तदपि ) इसको भी '“श्रुतिलिज्भु०' इस सूत्रमें जेमिनि 
मुनिने कहा है । 

चार ओर प्राण ये पाँच अन्य हैं इसप्रकार ये सब दद्य होते हैं, ये दश कृत ( कृत नामक पासोंसे उप- 
लक्षित द्यत हैं ) इसप्रकार भेदसे ही उपसंहार करती है। इसलिए वायु और प्राणका पृथक ही अनु 
चिन्तन है । प्रदानके समान--जैसे “इन्द्र रा्याके लिए, इन्द्र अधिराजफके लिए और इन्द्र स्वराजके 
लिए ग्यारह कपालवाला पुरोडाश--इन तीन पुरोडाश वाली दृष्टि व्यय न हो इस निमित्तसे सब 


देवताओंको हवि प्राप्त करानेके लिए एक साथ ही पुरोडाशोंका अवदान करता है, इस वचनसे और 
इन्द्रका अभेद होनेसे सह प्रदानको आश्यद्धा होनेपर राजा आदि ( राजा, अधिराज और स्वराज ) 


गुणभेदसे और याज्या और अनुवाक्याके व्यत्यासके विधान होनेस्ने लेखक्रमके अनुसार ही देवताफे 
पृथक होनेसे प्रदान पृथक है । वसे ही [ वायु और प्राणके ] स्वरूप अभेद होनेपर भी उपास्य अंश- 
के पृथक होनेसे अनुचिन्तन ( उपासना ) पृथक है, ऐसा अथं है । वह संकर्ष ( देवता ) काण्डमें कहा 
गया है--नान वा देवता०' ( देवता मिन्न-भिन्न हैं, क्योंकि उनका पृथक्‌ ज्ञान होता है ) वहाँ द्रव्य 
ओर देवताके भेदसे यागका भेद है, ऐसा यहाँ विद्याभेद नहीं है, क्योंकि उपक्रम और उपसंहारसे 
अध्यात्म और अधिदेव उपदेश्योंमें एक विद्याका विधान प्रतीत होता है। जैसे सायं कौर प्रात 
कालके भेदसे अग्निहोश्रमें प्रवत्तिका भेद होता है, उसे ही विद्याफे एक होनेपर मी अध्यात्म और 
अधिदव भेदसे प्रवत्तिका भेद होता है। इस अभिप्रायसे 'प्रदानके समान” ऐसा कहा गया है ॥ '४३ ॥ 
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* इन्द्राय राक्ष” यहाँ तीन पुरोडाश जिसमें हों वह त्रिपुरोडाशिनी कहलाती है। उस इश्वमें 
सह प्रदान इृष्ट है अथवा भेदसे प्रदान इृष्ट है ? ऐसा सन्देह होनेपर 'सवषाम्‌' इत्यादिसे पृवपक्ष 


करते हैं। अब 'राजा” इत्यादिष्वै सिद्धान्त कहते -हैं-'राजा, अधिराज ओर स्वराज” इसप्रकार 
विशेषणके भेदसे विशिष्ट देवताका भेद होता है । अध्वयुंसे 'अनुब्नहि' ऐसा प्रेंष करनेपर होतासे जो 
मन्त्र पढ़ा जाता है वह अनुवाक्या है। 'यज' 'याज्यां पठ' ( याज्य मन्त्र पढो ) इस प्रेषके अनन्तरका 
मन्त्र अनुयाज्या है; ऐसा भेद है। तीन पुरोडाशवालो इश्ें प्रथम पुरोडाशमें जो याज्यारूपसे निर्णीत 
है वह द्वितीय प्रदानमें अनुवाक्या है ओर जो पुव॒॑में अनुवाक्या है. वह पश्चात्‌ याज्या होती है। 


अधि० २९ सू० ४४ ] भाषा नुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासद्दित श्र 


+% वाजसनेयिनो :ग्तिरहस्थे- नेत्र वा इदमग्रे सदासीत' इत्येतस्मिन्याह्मणे मनो थि- 
कृत्याधीयते-- उत्पट्त्रि धत्सह स्राण्यपद्यदात्मनो 5ग्ती नर्कान्‍्मनो मयान्मनश्वित:' इन्यादि । तथेव 
'वाक्चित: प्राणचितश्रक्ष श्रित: श्रोत्रचित: कर्मंचितो5ग्निचितः' इति पृथमग्नीनामनन्ति सांपादि- 
कान्‌। तेषु संशवः-किमेते मनश्विदादयः क्रियालुप्रवेशिनस्तच्छेषभूत(ः, उत स्वतन्त्राः 
केवलविद्यात्मका इति | तन्र प्रकरणात्क्रियानुप्रवेशे प्राप्ते स्वातन्त्यं ताबत्प्रतिजानीते-- 
लिज्ञभूयस्त्वादिति | भूयांसि हि लिज्ञान्यस्मिन्ब्राह्मणे केवलविद्यात्मकत्वमेषामुपोद्र लयन्ति 
टह्यन्ते-'तथत्किंचे पानि भूतानि मनसां संकल्पयन्ति तेषामेव सा कृति: दइति, (तान्‍्हेतानेव॑विदे 
सवदा सर्वाणि भूतानि चिल्जन्त्यपि स्वपते' इति चेवंज्ञातोीयकानि | तद्धि लिक्ल ध्रकरणाद् लीयः, 
तदप्युक्तं पू्वस्मिन्काण्डे--'श्रुतिलिड्वाक्यप्रकरणस्थानसम।|ख्यातां समवाये पारदोबंढयं सथ- 
विप्रकर्षात्‌! ( जै० सूत्र ३४३।१३) इति ॥ ४७४ ॥ 


' -अा। १३-२००७-पपकाका फेम) हू.ल्‍-". >पणऑकक-+त 72 +--स.. -9क-अु>बट पएणादाशएमाआाक पक, 


वाजपनेयियोंके अग्निरहेस्यमें-'नित्र वा इृदमग्रे०” ( उत्पत्तिके पुर्वमें यह न सत्‌ ही था ) इस 
ब्राह्मणमें मनको प्रस्तुतकर “उस मतने अपने अचनोय [ मनोव॒ःत्त मावित |] मनोमय मनर्िचत्‌ छत्तोस 
सहस्न अग्नियोंकों देखा” इत्यादि कहते हैं। और “वाकते सम्पादित, प्राण-प्राणसे सम्पादित, अक्षसे 
सम्पादित, श्रोत्रसे सम्पादित, कमंसे सम्पादित, अग्निसे सम्पादित अपनी अपनी वृत्तिरूप अग्नियोंको 
वाक्‌ प्राण आदिने देखा” इसोप्रकार भिन्न भिन्न सांपादिह अश्नियोंको कहते हैं। उसमें संशय होता 
हैं कि क्या ये मनश्चित्‌ आदि क्रियामें अनुप्रवेशकर उस कमके अद्भुभूत हैं अथवा स्वतन्त्र केवल 
विद्यात्मक हैं ? यहाँ प्रकरणसे क्रियामें अनुप्रवेश प्राप्त होनेपर, सिद्धान्वी-स्व॒तन्त्रताकी प्रतिज्ञा करते 
हैं-कारण कि बहुतसे लिज्) हैं। 'तयत्किश्वेमानि०' (उसमें ये भूत-प्राणी मनसे जो कुछ संकल्प करते हैं 
वह उन अग्तियोंकी हो कृति-कम हैं ) और 'तान्हेतानेवं विदें०” (ऐसी उपासना करनेवाल यदि सोता 
हो चाहे जागता हो तो मी उसके लिए सवंदा सब भूत उन-उन अग्तियोंका चयन-सम्पादन करते हैं ) 
इसप्रकारके बहुतसे लिज्धु इस ब्राह्मणमें “ये अग्नियाँ केवल विद्यात्कक हैं" ऐसा समर्थन करते हुए 
देखे जाते हैं। क्योंकि वह लिज्भ प्रकरणसे बलवान होता है। वह भी “श्रतिलिज्भु० ( श्रुति, लिजु, 
वाक्य, प्रकरण, स्थान और समाझ्या इनके एक विषयमें परस्पर विरोध होनेपर उत्तरोत्तर पू्व॑ पूब॑से 
दुबल है, क्योंकि स्वाथ-अपने अथका बोध करानेमें उत्तर-उत्तरकों पृव॑-पुृवंकी अपेक्षा होनेके कारण 
विलम्ब हो3 है ) इसप्रकार पूव काण्डमें कहा गया है ॥ ४४ ॥ 

सत्यानन्दी-दीपिका 


क्योंकि 'व्यत्यासमन्वाह' यह श्रति व्यत्याससे विधान करती है, इसलिए श्र्‌ तिके अनुसार पुरोडाशका 
पृथक प्रक्षेपं है ॥ ४३ ।। 


# 'उत्पत्तिके पूत यह. जगत्‌ न सत्‌ था और न असत्‌' ऐसा उपक्रम कर मनकी सृष्टिको 
कहकर “उस मनने अपनेको देख।' इसप्रकार ईक्षण पूवक अग्नियोंको देखा, इस तरह मनके उद्देश्य 
से 'तत्यटत्रिशत्‌' इत्यादि मन्त्र कहा ग्रया है। इस मस्त्रमें पुरषके आयुरूपसे कल्पित सौ व्षके 
अत्तगंत छत्तीस: सहस्न दिन और राजिसे मनोवत्तियाँ अवच्छिन्न हैं, मनोव॒त्तियाँ असंख्य होनेपर भी. 
छत्तीस सहस्न ही कही गई हैं, क्योंकि मनोव त्तियोंको इष्टकारूपसे ही कल्पना की गई है। अतः मनो- 


वृत्तियों द्वारा मनप्ते सम्पादित अग्नियाँ मनर्चित्‌ अग्नियाँ कहो जाती हैं। पृवपक्षमें प्रकरणसे ये 
ग्तियाँ कमके अद्भभत हैं ओर सिद्धान्तमें इनका पुरुषाथत्व फल है। जो क्रियाका अर होता है बह 


विहित काल़में ही अनुष्ठेय होता है, उसका सवंदा सबसे अनुप्ठान नहीं हो सकता । परन्तु इस मन्जमें 
तो 'सबंदा' छाब्दसे सब कालके लिए विधान किया गया है, ओर छत्तीस सहंस्र इतनी बड़ो संख्या 
मी मतश्चित्‌ आदि संपादित अश्नियोंकों क्रियाके अड्भू न होनेमें लिज्भ है। लिज्भ प्रकरणसे बलवान 
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पृवैविकल्पः प्रकरणात्स्यात्किया मानसवत्‌ ॥ ४५॥ 

पदच्छेद--पूवविकल्प!, प्रकरणात्‌, स्यात्‌, क्रिया, मानसवत्‌ । 

सूत्राथं--ये मनद्चित्‌ आदि अग्नियाँ स्वतन्त्र नहीं हैं, किन्तु ( प्रकरणात्‌ ) प्रकरणसे 
( पूव॑ंविकल्प: ) पूरे प्रकृत क्रियामय अंग्निका यह संकल्पात्मक अग्नि ( क्रिया स्थात्‌ ) अद्भ है । 
( मानसवत्‌ ) जसे “मनोग्रह गृह्वलाति! दृत्यादि द्वादशाहमें श्रत मानस ग्रह बारह दिनके मध्यवर्ती 
दद्यम अहका अज्भ है 

# नेतयक्तम-स्वतन्त्रा पतेषग्नयो5नन्‍्यरोषभूता इति । पूर्वस्य क्रियामयस्याग्ने 
प्रकरणात्तद्विषय एवायं विकल्पविशेषोपदेशः स्यान्न स्वतन्त्रः | ननु प्रकरणालिड्जं बलीय' 
सत्यमेवमेतत्‌, लिज्ञमपि त्वेबंजातीयकं न प्रकरणाद्वलीयों भवति । अन्याथंदर्शनं छोतत्‌, 
सांपादिकाग्निप्रशंसारूपत्वात्‌ । अन्याथंदर्शनं चासत्यामन्यस्यां प्राप्तो गुणवादेनाप्युप- 
पद्ममानं न प्रररणं बाधितुमुत्सहते । तस्मात्सांपादिका अप्येते5ग्नयः प्रकरणात्क्रियान 
प्रवेशिन एव स्युग, मानसवत्‌ | यथा दशराजस्य दशमे5हन्यविवाक्ये पुथिव्या पात्रेण 
समद्रस्य सोमस्य प्रजापतये देवताये ग्रह्ममाणस्य पग्रहणासादनहवनाहरणोपह्ानभक्ष 
णानि मानसान्येवाम्नायन्ते । स च मानसो5पि ग्रहकल्पः क्रियाप्रकरणात्क्रियाशेष एव 
भवत्येवमयमप्यग्निकल्प इत्यथः ॥ ४५ ॥ 


यह जो कहा गया है कि ये अग्नियाँ अन्यका अंज्भ न होकर स्वतन्त्र हैं, यह युक्त नहीं है, 
क्योंकि पूर्व क्रियामय श्रग्निका प्रकरण होनेसे तदह्दिषयक ही यह विकल्प विशेषका उपदेश होना 
चाहिए स्वतन्त्र नहीं । परन्तु लिज्भ प्रकरणसे बलवान है ? यहु कथन ठीक ही है । किन्तु इसप्रकारका 
लिज्ध भी प्रकरणसे बलवान नहीं होता, यह लिज्भ अन्याथंदर्शन है, क्योंकि सांपादिक अग्निका प्रद्व॑ सा 
रूप है। अन्याथंद्शन तो अन्य प्राप्ति न होनेपर गुणवादसे भी उपपन्न होता हुआ प्रकरणका बाघ 
करनेमें सम नहीं होता । इसलिए सांपादिक होती हुई भी ये अग्नियाँ प्रकरणसे क्रियामें अनुप्रवेश 
. करनेवाली ही होनी चाहिए । मानसके समान । जैसे दशरात्र क्रतुके दसवें दिनमें अविवाक्यमें पृथिवी- 
रूप पात्रसे गृह्ममाण समुद्ररूप सोमका प्रज्मपति देवताके लिए ग्रहण, श्लासादन, हवन, आहंरण, 


उपह्वान और मभक्षण ये मानस ही श्रतिमें कहे जाते हैं। जेसे वह मानस ग्रहकल्प भी क्रिया- 
प्रकरणसे क्रियाका अद्भ ही होता है, इसप्रकार यह अग्निकल्प भी, ऐसा अथ है ॥ ४५ ॥ 


सत्यानन्दी दीपिका 


है । अत: ये मावतात्मक उपासनाएं किसी कमके अड्भ भूत न होकर स्वतन्त्र हैं॥ ४४ ॥ 
द # सिद्धान्तका उपक्रमकर पृव॑पक्ष करते हैं--मनश्चित्‌ु आदि अग्निके विधान करनेके पुव॑र्मे 
इष्कामिरग्नि चिनुते! (इंटोंसे अन्तिका चयन करते हैं) इसप्रकार जो कहा गया है, और 'स एप त्विष्ट- 


काग्नि:' (यह तो इटोंके द्वारा संपादित अग्नि है) इसप्रकार यज्ञका अंज्भमत अग्नि सन्चिहित है। उसका 
यह विकल्प-संकल्प विशेषोपदेश है । इसका श्रभिप्राय यह है कि जैसे क्रियात्मक अग्नि याग्रका अड्] है 


वसे संकल्पमय अग्नि भी यागका अज्भू है। जो यह गया है कि लिझ्ु प्रकरणसे अधिक बलवानु है। 
क्या विधि वाक्यगत लिज्भ प्रकरणसे बलवानु है अथवा अथंवादगत ? प्रथम पक्ष तो स्वीकय है । 
द्वितीय पक्ष युक्त नहों है, क्योंकि मानस अग्नि विधिके अथवादग्रत लिज्भः अपने अर्थ॑ प्राण्तिमें प्रमाणके 
न होनेसे प्रकरणसे दुबंछ है। इसलिए यह अन्याथंदशंन लिज्भ ( अथवादरूप ) है, इसलिए प्रकरणसे 
यह संकल्पमय अग्नि भी क्रियामय अग्निके समान कमंका अड् है। 'मानसवत्‌' द्वादशाहे श्रूयते 
“अनया त्वा पान्नेण समुद्रं रसया प्राजापत्यं मनोग्रहं गह्माति' ( बारह दिनमें होनेवाले सोम यागमें 
. सुना जाता है-हे समुद्र | इस पृथिवीरूप पाश्रश्ने सोमरसश्चै कल्पित जिसका प्रजापति देवता है एसे तुझे 
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अतिदेशाच | ४६॥ 

पदच्छेद--अतिदेशात्‌, च 

सूत्राथ-- एकैक एवं तावानू” इसप्रकार अतिदेशसे भी ये सांपादिक अग्नियाँ क्रियाके अड्ू हैं । 

अतिदेशइ्चेषामग्नीनां क्रियाजुप्रवेशमुपोद्द लयति-- पषट्त्रिंशस्सहस्ताण्यग्नयो का स्ते- 
षामेकेक एवं तावान्यावानसो पूवे” इति। सति हि सामान्ये5तिदेशः प्रवर्तते। ततश्न 
पूवणेश्काचितेब क्रियाजुप्रवेशिनाइग्निना सांपादिकानग्नीनतिदिशन्क्रियालुप्रवेशमेवैषां 
द्योतयति ॥ ४६ ॥ कु 

विद्येव तु निर्धारणात्‌ | ४७ || 

पदच्छेद--विद्या, एव, तु, निर्धारणात्‌ । 

सुत्नाथ--(तु) पृव॑पक्ष के निवृत्त्यथं है, (विद्या एव) विद्यात्मक मनश्चित्‌ आदि शअग्नियाँ स्वतस्त्र 
ही हैं, ( निर्धारणात्‌ ) क्योंकि श्रुतिमें ऐसा ही निर्धारण किया ग्रया है। द 

तुशब्दः पक्ष व्यावतयति । विद्यात्मका एवैते स्वतन्त्रा मनश्विदादयों 5ग्नयः स्युन 
क्रियाशेबभूताः । तथा हि निर्घारयति--ते द्वैते विद्याचित एवं! हृति, 'विद्यया हेबैत एवंविद- 
श्रिता मवन्ति'! इति थे ॥ ७४७ ॥ 

दशनाच || ४८ ॥ 

पदच्छेद---दशनात्‌, च । 

सूत्राथं--और इन मनरिचत्‌ आदि अग्नियोंके स्वातन्त्यमें छिज्ग भी देखनेमें आता है । 

और 'पद्ज्रिंशत्‌०' ( छत्तीस सहस्र पूज्य अग्नियाँ हैं, उनमेंसे एक-एक उतनी है जितनो कि 
वह पूर्व अग्नि है ) इस प्रकार इन अग्नियोंका अतिदेशव क्रियानुप्रवेशकी पुष्टि करता है। क्‍योंकि 
साहश्य होनेपर ही अतिदेश प्रवृत्त होता है। इसलिए पूव॑ इंटोंसे चित्‌ क्रियानुप्रवेशी अग्निसे सांपादिक 
अग्नियोंका अतिदेश करती हुई श्रुति इनका क्रियानुप्रवेश ही सुचित करती है ॥ ४६ ॥ 

“तु' शब्द पूवपक्षकी व्यावृत्ति करता है। विद्यात्मक ये मनश्चित्‌ आदि अग्नियां स्वतन्त्र ही 
होनी चाहिए, क्रियाके अद्भभूत नहीं, क्‍योंकि 'ते है ते०” (वे ये विद्या-मावनासे ही सम्पादित हैं, 
और “विद्यया०' (इसप्रकार जाननेवाले उपासकको ये अग्तियाँ विद्यसे ही संपादित होती हैं) इसप्रकार 
श्रुति निर्धारण करती है ॥ ४७ ॥ क्‍ 

खत्यानन्दी-दीपिका द 
अध्वय्‌ ग्रहण करता है ) यहाँ यह मानस कर्म उक्त बारह दिनके मब्यवर्ती दसवें दिन अर्थात्‌ आदि 
और अन्तिम दिन-छोड़कर मध्यके दशरात्र ही द्विरात्र आदियें प्रकृति है उसके धर्मोका ही उनमें अतिदेश 
होनेके कारण उस मध्यरात्रके दशमदिनमें-ग्यारहवें दिनमें उक्त मानस ग्रह सुना जाता है । इसलिए 
कात्विजोंका ध्यायीरूपसे विधि वाक्यका उच्चारण न होनेके कारण अहः ( दशमदिन ) की अविसंज्ञा 
है, अतः दह्मम दिन-अविवाक्यमें यह मावनामय मानस कहा है। इसमें प्रहण-सोम आधारभूत प्रात्रका 
उपादान, आसादन-गुद्दीत पात्रका झ्याध्त विहित स्थानमें स्थापन, सोसका होम-हवन है, हुत शेषका 
ग्रहण-आहरण है, हवनसे बच्चे हुए भागका मक्षण करनेके लिए ऋत्विज्ञोंका परस्पर अनुशज्ञाकरण 
उपह्वान है, उसके अनन्तर शेष मामका मक्षण यह सब मानस ही है श्र्थात्‌ यह सब संकेतसे होता 
है । वह मानसग्रह हादशाह सोमयागसे भिन्न स्वतन्त्र दिन हैं। इस प्रकार द्वद्धा कर द्वादशाह संज्ञाके 
साथ विरोध होनेसे परथक्‌ दिन नहीं है, किन्तु प्रकरणके बलसे अविवाक्य अहिनुका धज़् है। जंसे 
मानसग्रह प्रकरणके बलसे क्रियाका अद्भ.है, वेसे सांपादिक अग्नियाँ भी प्रकरणसे क्रिया अज्भ हैं ॥४५॥, 
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टह्यते चेषां स्वातन्त्ये लिज़म्‌। तत्पुरस्तादइशिंतम्‌-लिझ्ञभूयरत्वात्‌ ( बहासूत्र 
३।३।४४ ) इत्यज्न ॥ ४८ ॥ द 

ननु लिज्लमप्यसत्यामन्यस्यां प्रात्तावसाधक कस्यचिदर्थस्येत्यपास्य तत्प्रकरणसाम- 
थ्यात्कियाशेबत्वमध्यवसितमित्यत उत्तरं पठति-- 


श्रत्यादिवली यस्त्वाच न बाघ: ॥ ४९ ॥ 


पदच्छेद--श्रुत्यादिबली यस्त्वात्‌, च, न, बाघ: । 

सूत्रा्थं--( च ) और ( श्र त्यादिबरलीयस्तवात्‌ ) श्रुति आदिके बलवान होनेसे दुबंलू कम 
प्रकरणसे मनरिचित्‌ आदि अग्नियोंके स्वातस्त्यका ( न बाघ: ) बाघ नहीं होता । 

नेच प्रकरणसामर्थ्यात्कियाशेषत्वमध्यवसाय स्वातन्ञ्यपक्षो बाधितव्यः, श्र॒त्या- 
देबलीयस्त्वात्‌ । बलोयांसि हि. प्रकरणाच्छुतिलिडज्॒वाक्यानीति स्थितं श्रुतिलिक्षसूत्रे । 
तानि चेह स्वातन्त्यपक्षे साथयन्ति दश्यन्ते। कथम्‌ ? श्रुतिस्तावत्‌-ति हैते निद्याचित एव 
इति । तथा लिज्षम- सवदा सर्वाणि भूतानि चिन्वन्त्यपि स्वपंते' इति । तथा वाक्यमपि- 
'विद्यया हैबेत एवंविदृश्चिता मवन्ति! इति। “विश्वांचित एव' इति है सावधारणेयं श्रुतिः क्रिया- 
नुप्रवेश ६मीषामभ्युपगम्यमाने पीडिता स्यथात्‌। नन्‍्वबाह्यसाधनस्वाभिप्राथमिदमवधारणं 
भविष्यति | नेत्युड्यते, तदभिप्रायतायां हि विद्याचित इतीयता स्वरूपसंकीर्तनेनेव कृतत्वा- 
दनथंकमवधारणं भवेत्‌ , स्वरुपमेव होष/मबाहद्यलाधनमिति । अबाह्मसाधनत्वेषपि तु 
मान सप्रहवत्क्रियाजनुप्रवेशशडबड्बायां तन्निवत्तिफलमवधारणमर्थवद्भविष्यति | तथा 'स्वपते 
जाग्रते चव॑विदे सवदा सर्वाणि भूतान्येतानग्नींश्रिन्चन्ति इति सात त्यदशन मेषां स्वातन्त्ये ५वकब्पते, 


. और इन अग्नियोंकी स्वतन्त्रतामें लिज़ भो देखा जाता है, वह लिझ्डभूयस्त्वात” इस सुत्रमें 

पहले दिखलाया गया है ॥ ४८ ॥ 
परन्तु अन्य प्राप्ति न होनेपर लिजड्ठ मी किसी अथंका साधक नहीं होता, इस प्रकार लिज्का 
त्यागकर प्रकरणकी सामथ्यते ये अग्वियाँ क्रियके अद्भुहरसे निश्चितकी गई हैं, इसश्रे उत्तर कहते हैं-- 
इसप्रकार प्रकरणकी सामथ्यंसे मनश्चित्‌ आदि अग्तियोंमें क्रियाड्भरत्व निश्चितकर स्वातन्त्र्यपक्षका 
बाघ नहीं करना चाहिए, क्योंकि श्रुति आदि बलवान हैं | श्रुति, लिज्भू, वाक्य ये प्रकरणसे बलवान हैं। 
यह 'श्रतिकछ्तिज्०' इस सूत्रमें सिद्ध किया गया है। ओर ये ( श्रुति आदि ) यहाँपर स्वातर*”वपक्षको 
सिद्ध करते हुए देखे जाते हैं । किस प्रकार ? इस प्रकार कि 'ते है ते विद्याचित एवं ( वे ये अग्नियाँ 
विद्याप्रे संपादित ही हैं ) यह श्रुति है। खवबदा०' (सवंदा सब प्राणी उपासक जागता हो चाहे सोता हो 
उसके लिए इन अग्नियोंछ्रा चयन करते हैं ) इस प्रकार यह लिज्भ है। और “विद्या ईवेत०? (ऐसा 
जाननेवाले उपासककी ये अग्नियाँ विद्यासे ही संपादित होतो हैं। इस प्रकार यह वाक्य मी है । “विद्या- 
चित्त एव' अवधारण ( एवं ) सहित यह श्रुति इन अग्नियोंका क्रियामें अनुप्रवेश स्वीकार करनेपर 
बाधित हो जायगी । परन्तु यह्‌ अवधारण बाह्य साधनामावके अमभिप्रायसे होगा ? नहीं, ऐसा कहते हैं- 
यदि उसके अभिप्रायमें हो तो (विद्यायित' इतने स्वरूप संकीतनसे ही 'अबाह्य-साधनत्व” सिद्ध होनेसे 
'एब' यह अवधारण अन्थक होगा, क्योंकि बाह्य साधनका अभाव तो इन अग्नियोंका स्वरूप ही है । 
परन्तु इन अग्तियोंके बाह्य साधनका अमाव होनेपर मो मानसग्रहके समान क्रिया अनुप्रवेशकी 
शद्धा होनेपर उसको निवृत्तिरूप प्रयोजन होनेसे अवधारण साथक हो. जायगा । इस प्रकार 'स्वपते०' 
(ऐसा जाननेवाला जागता हो चाहे सोता हो उस उपासकके .लिए सवंदा सब प्राणी इन अग्नियोंका 
संम्पादन करते हैं) यह सातत्यद्शन इन अग्नियोंके स्वातन्त्य होनेपर संगत होता है। जेसे 


अधि० २९ सू० ५० ] भाषाजुवाद-सत्यानन्दी-दोपिकासद्दित ७२५ 


यथा सांपादिके वाक्प्राणमये5ग्निहोत्रे 'प्राणं तदा वाचि जुहोति वां तदा हाणे जुहोति' 
( कौ० २।५ ) इति चोकत्वोच्यते--एते अनन्ते अमते आहुतो जाग्रच्च स्वपंश्र सततं जुहोति 
( कोषी० २।५ ) इति, तद्वत्‌ । क्रियानुप्रवेशे तु क्रियाप्रयोगस्याल्पकालत्वेन न सातत्येनेषां 
प्रयोगः कव्पेत | न चेंद्मथंवादम।त्रमिति न्‍्याय्यम | यत्र हि विस्पष्टो विधायकों लिड्डा- 
दिरुपलभ्यते युक्त तत्र संकीतंनमात्रस्याथंवादत्वम, इह तु विस्पश्टविध्यन्तरानुपलब्धेः 
संकीतंनादेवेषां विज्ञानविधानं कल्पनीयम्‌ । तच्च यथासंकीतंनमेव कल्पयितुं शक्‍्यत 
इति, सातत्यदशनात्तथाभूतमेव कव्प्यते । ततश्व सामथ्यादिषां स्वातन्ध्यसिद्धिः | एतेन 
'तथत्किचेमानि भूतानि मनसां संकल्पयन्ति तेषामेव सा कृति: इत्यादि व्याख्यातम। तथा 
वाक्यमपि 'एवंविदे” इति पुरुषविशेषसंबन्धमेवेषामाचक्षाणं न कतुसंबन्ध मप्यते। 
तस्मात्स्वातन्त्रयपक्ष एव ज्यायानिति ॥ ४९ ॥ 
अनुबन्धादिभ्यः प्रज्ञान्तरपृथक्त्ववद्रश्श तदुक्तर्‌ ॥ ५० ॥ 

पदच्छेदू--अनुबन्धा दिभ्य॥, प्रज्ञान्तरपृथक्त्ववत्‌, हृष्ट., च, तव्‌, उक्तम्‌ । 

सूत्ना्थ “-( अनुबन्धादिभ्य: ) अनुबन्ध आदि हेतुओंसे मनेश्चितु आदि अग्नियाँ स्वतन्त्र हैं, 
( प्रज्ञान्तरपृथक्त्ववत्‌ ) जैसे शाण्डिल्य आदि अन्य विद्याए स्वतन्त्र हैं। क्‍योंकि ( दृष्टच ) राजसूय 
प्रकरणमें पठित होनेपर भी णवेष्टि यागका वर्णत्रयय्व॑ सम्बन्धित होनेके कारण प्रकरणसे पृथकत्व देखा 
गया है, ( तदुक्तम्‌ ) इस बातको पूवमीमांसामें क्रत्वर्धायामिति' इस सूत्रमें कहा गया है । 
हे ४ इतश्र प्रकरणमुपमुद् स्वातन्त्य मनश्विदादीनां प्रतिपत्तव्यम्‌ | यत्क्रियावय- 
वान्मन आदिव्यापारेष्वनुबध्नाति-- ते मनसेवाधीयन्त मनसाचीयन्त मनसेव ग्रहा अग्रह्मन्त 


सांपादिक वाक्‌ प्राणमय अग्नहोत्रमें 'प्राणं तदा वाचि०' ( ध्यानकालमें प्राणका वाणीमें होम करता 
है, और ध्यानकालमें वाणीका प्राणमें होम करता है ) ऐसा कहकर एते अनन्तेडमते०” ( इन 
अनन्त अमृत आहुतियोंका वह जागते अथवा सोते निरन्तर होम करता है ) ऐसा कहा जाठा है। 
इसके समान इन अग्नियोंका क्रियाज्रत्व नहीं है। क्रिया अनुप्रवेशमें तो क्रियाके प्रयोगका अल्पकालत्व 
होनेसे इन मनइचित्‌ आदि अग्नियोंका नैरन्तये प्रयोग नहों हो सकेगा । यह अर्थंवादमात्र है, यह 
कथन मी युक्त नहीं है, क्योंकि जहाँ पर लिडू आदि विधायक विस्पष्ट उपलब्ध होते हों वहाँपर 
संकोत॑नमात्रका अथंवाद युक्त है। परन्तु यहाँ तो विस्पष्ट-प्रत्यक्षरूपसे अन्य विधिकी उपलब्धि न होनेसे 
संकीत॑नसे हो इन अग्तियोंके विज्ञानविधानकी कल्पना करनी चाहिए। उसकी संकीतंनके अनुसार 
ही कल्पना की जा सकतो है, इसलिए सातत्यदर्शन होनेसे वंसे ही [ विज्ञानविधिकी ] कल्पना 
की जाती है। उससे-सामथ्यसे इनकी स्वातन्त्य सिद्धि होती है । इस उक्त न्यायसे “तद्त्किचेमानि०' 
( ये प्राणी मससे जो' कुछ संकल्प करते हैं ,वह उन भग्नियोंकी ही कृति है ) इत्यादि व्याख्यान 
हुआ । इसीप्रकार 'एवंविदे' यह वाक्य मो इन अग्नियोंका पुरुष विशेषके साथ सम्बन्ध कहता 
हुआ याग़के साथ इनके' सम्बन्धकी खोज नहीं करता ; इसलिए स्व॒तन्त्रपक्ष ही अधिक श्रेष्ठ है ॥४९॥ 

और इससे मी प्रकरणका उपमर्दंनकर मनश्चित्‌ु आदि अग्नियोंका स्वातन्त्र4 समझना चाहिए, 
क्योंकि श्रुति क्रियाके अवयवोंको मन आदिके व्यापारोंमें 'ते मनसेवाधीयन्त०” ( उन अग्नियोंका 
मनसे ही आधान करे, मनसे ही इंटोंका चयन करे मनसे ही यज्ञ पात्र ग्रहण करे, मनसे 

सत्यानन्दी-दीपिका 
# यद्यवि मनोवत्तियोंमें अग्निका ध्यान क्रियाका अद्भ नहीं है, तो भी वह उदगीश ध्यानके 


समान क्रियाज़के आश्रित मानना चाहिए ? परन्तु अज्भाश्रित श्रुतिसे इस श्रुतिका भेद है। अतः 
क्रियाज़ रहित मनोवृत्तियोंमें साड्भ यज्ञका संपादन पुरुषमें यज्ञ ध्यानके समान स्वतन्त्र है । 


७२६ प्रह्मसत्र-दशाइरभाष्य [ आ० हे पा० है 


मनसाउस्‍्तुवन्मनसा5शंसन्यत्किंच यज्ञें कम क्रियते यरत्किच यज्ञियं कर्म मनसेव तेषु तन्‍्मनोमयेषु 
मनश्रित्सु मनोमयमेव क्रियते' इत्यादिना | संपत्फलो हायमनुबन्ध! । न च प्रत्यक्षाः क्रिया 
वयवाः सनन्‍्तः संपदा लिप्खितव्याः। न चाजोद्गीथाद्र पासनवत्क्रिया ड्रसंबन्धात्तद नु प्रवेशि- 
त्वमाशद्डितव्यम, श्रतिवेरूप्यात्‌ । नदायत्र क्रियाहु किचिदादाय तस्मिन्नदो नामाध्यवसि- 
तव्यमिति वद्ति । षटत्रिदत्सहस्तराणि तु मनोवृत्तिभेदानादाय तेष्वग्नित्वं ग्रहादीश्र 
कल्पयति, पुरुषयज्ञादिवत्‌ । संख्या चेयं पुरुषायुषस्याहःसु ' दशा सती तत्संबन्चिनीषु 
मनोचृत्तिष्वारोप्यत इति द्रष्टव्यम | एवमनुबन्धात्स्वातन्ज्य ममश्विदादीनाम । $ आदि 
शब्दादतिदेशाद्यपि यथासंभव॑ योजयितव्यम । तथा हि--तेषामेकैक एवं तावान्यावानसो 
पूव ' इति क्रियामयस्याग्नेर्माहात्म्यं ज्ञानमयानामेकेकस्यातिद्शिन्क्रियायामनादरं दर्श 
यति। नच सत्येव क्रियासंबन्धे विकल्पः पूवणोत्तरेषामिति शकक्‍यं वक्तम्‌। नहि येन 
व्यापारेणाहवनीयधार णादिना पूवः क्रियायामुपकरोति, तेनोत्तरे उपकतुं शकक्‍्नुवन्ति । 
ही उद्गाता स्तुति करे, मनसे ही होता शंसन-स्तुति करे । जो कुछ यज्ञमें कमं किया जाता है और 

यज्ञ सम्बन्धी कम्ने किया जाता है, वह सब मनसे ही [ किया जाता है ] उन मनदिचत्‌ मनोमय अग्नियों- 
में मनोमय ही किया जाता है ) इत्यादिसे सम्बद्ध करती है। कारण कि यह अनुबन्ध सम्पद्रय फल- 


वाला है । प्रत्यक्ष सिद्ध क्रियाके अवयवोंको सम्पत॒के साथ सम्बन्धित नहीं करना चाहिए। और यहाँ 
उद्गीथ आदि उपासनाके समान क्रिया अद्भंके साथ सम्बन्ध होनेसे क्रिया अनुप्रवेशत्वकी आश्यद्धा 


नहीं करनी चाहिए, क्‍योंकि श्रतियाँ विरूप-असमान हैं.। यहाँ किसी क्रिया अद्भको लेकर उसमें इसका 


अध्यवसाय करना चाहिए, ऐसा श्रुति नहीं कहती, किन्तु छत्तीस सहस्न मनोवृत्ति भेदोंकी लेकर उनमें 
अग्तित्व और ग्रह आंदिको पुरुषयज्ञ आदिके समान कल्पना करती है और यह छत्तीस सहस्न संख्या 


पुरुषके आयुष्यके दिनोंमें प्रत्यक्ष अनुभूत होती हुई तत्सम्बन्धी मनोवृत्तियोंमें आरोपित की जाती है 
ऐसा समझना चाहिए। इसप्रकार अनुबन्धसे मनरिचत्‌ आदि स्वतन्त्र हैं। सृत्रथ आदि झब्दसे अति- 


देश आदिकी भी यथा सम्मव योजना करनोीं चाहिए। जेसे कि "तेषामेकेक०” ( उन सांपादिक 
अग्नियोंमें एक-एक उतनी है जितनी कि वह पूव अग्नि है। ) इसप्रकार यह श्रति क्रियामय अग्निफे 


महात्म्यका ज्ञानमय अग्निमेंसे एक एकमें अतिदेशकर क्रियामें अनादर दिखलांती है। ओर क्रिया 
सम्बन्ध होनेपर उत्तर अग्नियोंका ( सांवादिक अग्नियोंका ) पुव अग्निके साथ विकल्प है, ऐसा नहीं 


कहा जा सकता, क्योंकि जिस आहवनीय हविषके धारण आदि व्यापारसे पुृव अग्नि क्रियामें उपकारक 


सत्यानन्दी दीपिका 
4 यहाँ अतिदेश विकल्पके लिए नहीं है, क्योंकि साध्य वस्तुके एक॑ होनेपर परस्पर अपेक्षा- 
रहित साधनोंका विकल्प हो सकता है, जंसे कश्रोहि और यवका होता है। परन्तु यहाँ तो क्रियाग्नि और 
ध्यानाग्निका साध्य-फल भिन्न-भिन्न है। इससे समुच्चयका भी निराकरण समझना चाहिए। किच् यहाँ 
क्रियाड्रत्वको लेकर मी साहश्य नहीं है, किन्तु अग्नित्व साहइयको लेकर अठिदेश है, क्योंकि इसमें 


श्रति, लिज्ग, वाक्य, अनुबन्ध, अतिदेश भी प्रमाणरूप हैं। इसका पूर्व मीमांसाके एकादश अध्यायपमें 
विचार किया गया है--'राजा स्वराज्यकामो राजसूयेन यजेत” ( स्वराज्यकी कामना करनेवाला राजा 


राजसूय याय करे ) इसप्रकार उपक्रम कर आगे “आग्नेयो5ष्टाकपाछों हिरण्यं दक्षिणा' 'बेश्वदेवं चरूं 
पिशज्ञी पष्ठोही दक्षिणा' 'मैत्रावरुणीमामिक्षां वशा दक्षिणा “बाहंस्पत्यं चरुं शितिश्ृष्ठो दक्षिणा' 
'ऐन्द्रमेकादश कपालमसबसो दक्षिणा' इसप्रकार अवेष्टि नामकी पाँच इश्िोंका विधान हैं। इनमें 
वणक भैदसे प्रयोगका भेद सुना जाता है । यदि “ब्राह्मणो यजेत०' ( यदि ब्राह्मण याग्र करे तो बाह- 


स्पत्य चरुको मध्यमें ( तृतीय ) रखकर आहुति करे और शवशिष्ट घुतका अभिधारण करे--घृतकी 
धारा दे ) इसप्रकार यदि 'वद्य हो तो वबश्चदेव चरुको मध्यमें रखकर आहुति करे! यदि क्षत्रिय राजा 
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यत्तु पूर्वपक्षेदप्यतिदेश उपोद्दलक इत्युक्त-सति हि सामान्‍्ये5तिदेश! प्रवर्तत इति, तद- 
स्मत्पक्षेपप्यग्नित्वलामान्ये नातिदेशसंभवात्पत्युक्तम्‌ ! अस्ति हि सांपादिकानामप्यग्नी- 
नामग्नित्वमिति | श्र॒त्यादिनी च कारणानि दशितानि। एवमनुबन्धादिभ्यः कारणेभ्यः 
स्वातन्त्यं मनश्चिदादीनाम, प्रज्ञान्तरपृथक्त्ववत्‌। यथा प्रज्ञान्तराणि शाण्डिल्यविद्या- 
प्रभतीनि स्वेन स्वेनानुबन्धेनानुवध्यमानानि प्रथगेव कर्मम्यः प्रज्ञान्तरेम्यश्व स्वतन्त्राणि 
भवन्त्येवमिति। दरृष्टश्रावेष्ठ:राजसूय प्रकरणपठितायाः प्रकरणा दुत्कर्षो चर्णत्रयानुबन्धादा 
जयज्ञत्वाच्च राज़सयस्य । तदुक्त प्रथमे काण्डे-- क्रत्वर्थाबामिति चेन्न वर्णत्रयसंयोगात्‌' (जै० 
सृ० ११।४।१०) इति ॥ ५० ॥ 
अप २ 
न सामान्यादप्युपलब्धेम त्युवन्न हि लोकापत्तिः | ५१ || 

पदच्छेद--न, सामान्यात्‌, अपि, उपलब्धेः, मृत्युवत्‌, नहि, लोकावत्ति: । 

सूत्रा्थं--( सामान्यादपि ) मनश्चित्‌ आदि अग्नियोंका मानस ग्रहके साथ [ मानसत्व ] 
साहश्य होनेपर भी ( न ) वे क्रिया. अद्भू नहीं हैं, ( उपलब्धे: ) क्योंकि पूर्वोक्त श्रुति आदि हेतुओंसे 
स्वतन्त्र उपलब्ध होती हैं । ( मृत्युवत्‌ ) जैसे 'स वा एप" “अगििव मृत्यु: इत्यादिसे आदित्य पुरुष और 

ग्नि दोनोंमें मृत्यु शब्द समान होनेपर भी उनका अत्यन्त स्राम्य नहीं है । अथवा (नहि लोकापत्ति:) 

असो वाव लोको०' इश्यादिमें 'उ्मिध' आदिफे ग्राहदय होनेपर भी द्युलोकमें अग्निश्वको प्राप्ति नहीं है । 

यदुक्तं मानसवदिति, तत्प्रत्युच्यते। न मानसग्रदलामान्यादपि मनश्नविदादीनां 
क्रियाशेषत्व॑ कल्प्यम्‌, पूर्वोक्ते भ्यः श्र॒त्याविहेतुभ्यः केचलपुरुषाथत्वो पलब्धे!। नहि किचि 
त्कस्यचित्केनचित्सामान्यं न संभवति। न च तावता यथास्वं॑ वैषम्यं निवतंते। मझत्युवत्‌। 





होती है, उस व्यापारसे उत्तर अग्नियाँ उपकारक नहीं हो सकतीं ? साहइ्य होनेपर ही अतिदेश प्रवत्त 
होता है, इसप्रकार पृव॑पक्षमें मी अतिदेश [ क्रियानुप्रवेशका ] पोषक है, ऐसा जो कहा गया 
है, वह हमारे पक्षमें मी अग्नित्व साहरयसे अतिदेशका सम्मव होनेसे निराक़ृत हुआ, क्ष्योंकि सांपा- 
दिक अग्नियोंमें अग्नित्व है । इससे श्रुति आदि कारण दिखलाये गये हैं। इसप्रकार अनुबन्ध आदि 


कारणोंसे मनश्बित्‌ आदि अग्नियाँ स्वतन्त्र हैं, अन्य प्रज्ञाओंकी स्वतन्त्रताफे समान । जेसे अपने-अपने 
अनुबन्धस्न सम्बन्धित हुई घाण्डिल्यविद्या आदि अन्य प्रज्ञाएं कमों और अन्य प्रज्ञाओंसे पृथक्‌-स्वतन्त्र 


ही हैं, इसीप्रकार यहाँ मी समझना चाहिए । राजसूथ प्रकरणमें पठित अवेष्टि नामक इष्टिका. प्रकरणसे 
उत्कषं दृष्ट है, क्योंकि तीनों वर्णोके साथ सम्बन्धित होनेसे राजसूय क्षत्रिययज्ञ है। इस बाठको 


क्रत्वर्थायामिति०” ( यदि यह कहो कि यह लिझज्भधदंन क्रत्वर्थ भ्रवेश्मिं हो तो युक्त नहीं है, क्‍योंकि 
अवेशिमें ब्राह्मण आदि वण श्रयका सम्बन्ध है ) इसप्रकार पूव॑मीमांसामें कहा गया है ॥ ५० ॥ 


जो यह कहा गया है कि. मानसके समान, उसका निराकरण किया जाता है। मानस ग्रहके 
साथ साहहय होनेपर मी मनश्चित्‌ आदि अग्नियोंमें क्रियाज्त्वकी कल्पना नहीं करनी चाहिए, क्योंकि 
पुर्वोक्त श्रुति आदि हेतुओंसे उनमें केवल पुरुषार्थथंव उपलब्ध होता है । किसीका - किसीकै साथ कुछ 

सत्यानन्दी-दीपिका 

हो ठो ऐन्‍्द्र चरु मध्यमें रखकर आहुति करे और अवशिष्ट घृतका अभिधारण करे।” उसमें बाग्नेय 
आदि चरुओंमें अद्भोका विधि शास्त्रसे प्रयोग है। इसीप्रकार “एतयाज्नाथकामं याजयेत्‌' ( इस 
अवेष्टि द्वारा अन्नादि कामनावाला यज्ञन करे ) यह एक वचन है । और वह विधि वाक्यसे किया 
ग़या प्रयोग राजसूय यागसे बहिभूृंत अज्न आदिकी अभिलाषासे तीन वर्णो द्वारा की जाने वाली अवेष्टि 


इष्टिमें जानना चाहिए, राजसुययज्ञके अन्तर्गत नहीं । इसका क्रत्वर्धायामिति' इस जेमिनि-सुत्रमें निणय 
किया गया है। इसलिए मनश्चित्‌ आदि अग्नियाँ स्वतन्त्र हैं ॥ ५० ॥ 
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यथा स वा एव एवं झत्युयं एप एतस्मिन्मण्डले पुरुष: दृति “अग्निये रत्यु: ( बृह० ३॥२।१० ) 
इति चाग्न्याद्त्यपुरुषयोः समाने5पि मृत्युशब्दप्रयोगे नात्यन्तसाम्यापकत्तिः। यथा चल 
'असी वाबव छोकों गोतमाग्निस्तस्यादित्य एवं सांप्तत' ( छा« ५।४।॥ ) इत्यत्र न समिदादिखा- 
मान्यालोकस्याग्निभावापत्तिस्तद्धत्‌ ॥ ५१ ॥ 
परेण च शब्दस्य तादिध्यं भूयस्त्वाच्नुबन्धः ॥ ५२॥ 

पदच्छेद - परेण, च, शब्द य, ताद्विष्वयम्‌ भररत्त्वात्‌, तु, अनुवन्ध: । 

रूचआाथ--[ परेण ) अय॑ बात लोक.०' इस उत्तर ब्राह्मणके साथ साम्प होनेके कारण 
( शब्दस्थ ) मध्य ब्राह्मणका (ताद्िध्यम) विद्या विधित्व प्रयोजन लक्षित होता है, क्‍योंकि ( भयस्त्वा- 
त्वतुबन्ध: ) मानस अग्निमें बहुतसे अग्निके अश्यत्र संपाद होनेसे क्रिया अग्तिके साथ उसका पाठ है । 

परस्तादूपि “अयं वात लोक एषो5ग्निश्वित ” इत्यस्मिन्ननन्तरे ब्राह्मणे, ताहिध्यं केव- 
लविद्याविधि/वं शब्दस्य प्रयोजन लक्ष्यते, न शुद्धकर्माड्विधित्वम्‌। तत्र हि--विद्यया 
तदारोहन्ति यत्र कामाः परागताः । न तत्र दक्षिगा यरित नाविद्वांसस्तपस्विन' इत्यनेन इलोकेन 
केवल कर्म निन्‍्दन्विद्यां व प्रशंसन्निदं गमयति | तथा पुरस्तादपि यदेतन्प्रण्डलं तपतते 
इत्यस्मिन्त्राह्मणे विद्याप्रधानत्वमेव लक्ष्यते, 'सो$रूतों भवति झूत्युह्ास्यात्मा भवति! इति 
विद्याफलेनेवोपसंह(राज्न कर्मप्रधानता। तत्सामान्यादिहापि तथात्वम्‌। भूयांसस्त्वग्न्य- 
वयचाः संपादयितव्या विद्यायामित्ये तस्मात्कारणादग्निना5नुबध्यते विद्या, न कर्माजड्न- 
त्वात्‌ । तस्मान्मनश्विदादीनां केवलविद्यात्मकत्वसिद्धिः ॥ ५२ ॥ . 

( ३० ऐेकात्म्याधिकरणम्‌ सू० ५३-०७ ) 
एक आत्मघ्नः शरीरे भावात्‌ ॥ ५३ ॥ 
पदच्छेद--एके, आत्मनः, शर्रीरे, मावात्‌ । 


सामान्य न हो, ऐसा संमव नहों है, और इतने म।त्रसे प्रत्येक वस्तुकी अपनी स्वाभाविक विषमठा 
निवृत्त नहीं हो जाती । मृत्युके समान-जेसे (सवा एष० ( वह यही मृत्यु है जो यह इस मण्डलमें 
पुरुष है ) और “अग्निवें झत्यु: (अग्नि ही मृत्यु है ) इसमें अग्नि और आदित्य पुरुषमें मृत्यु झब्दका 
प्रयोग समान होनेपर मो दोनोंमें अत्यन्त साम्यको प्राप्ति नहीं होती । और जसे “असो वाव छोको ०' 
(हे गोतम ? यह प्रसिद्ध चुलोक ही अग्नि है, उसका आदित्य ही समिधा है ) इसमें समिधा आदिके 
साहब्यसे द्युलोकमें अग्निमावकी प्राप्ति नहीं होती, वंसे ही प्रकरणमें समझना चाहिए ॥ ५१ || 
आगे भी 'अयं वाव लछोको०” ( यही लोक यह अग्निश्चित्‌ है ) इस अनन्तर ब्राह्मणमें श्रुतिका 
प्रयोजन ताद्विध्य केवल विद्याविधित्व लक्षित होता है, शुद्ध कर्माज्भविधित्व नहीं, क्योंकि उसमें “विद्या 
तदारोहन्ति०” ( विद्यासे उस स्थानको प्राप्त होते हैं जहाँ मनोरथ प्राप्त होते हैं, वहाँ कम कुशल नहों 
जाते और अविद्वानू तपस्वी भी नहों जाते ) इस इलोकसे केवल कमंकी निन्‍्दा करती हुई और विद्याकी 
प्रशंसा करती हुई श्रुति यह ( विद्याका प्राधान्य ) बोधित करती है । उसी प्रकार पूव॑में मी 'यदेतनप्र- 
ण्डलं तपति! ( जो यह मण्डल तपता है ) इस ब्राह्मणमें विद्याका प्रधानत्व हो लक्षित होता है । 
'सो5मूतो मवति०” ( वह अमृत होता है, क्योंकि मृत्यु उसकी आत्मा है ) इस प्रकार विद्याफलसे हो 
उपसंहार होनेसे कम प्रधानता नहीं है । पूव और उत्तर ब्राह्मणलके साहरथसे यहाँ (मध्यस्थ ब्रह्मणमें) 
भी विद्याकी प्रधानता है। परन्तु विद्य+में अग्निके बहुतसें अवयव संपादन करने योग्य हैं, इसकारणसे 
विद्या अग्निसे सम्बद्ध होती है, कंमके अद्भुढहप होने॥ नहीं ॥ इसलिए मनश्चित्‌ आदि अग्नियाँ केवल 
विद्यात्मक हैं, ऐसी विद्धि होती ॥ ५२ ॥ 
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रूअआाथ--( एके ) चार्वाक लोग ( आत्मन: ) देहसे अतिरिक्त आत्माका अप्तित्व नहों 
मानते हैं, ( शरीरे ) क्योंकि शरीरके होनेपर ही ( मावात्‌ ) आत्माके धर्मोंका अस्तित्व है । 

इह देहव्यतिरिक्तस्यात्मनः सद्भावः समथ्यते बन्धमोक्षाधिकारसिद्धये । न छयसति 
देहव्यतिरिक्ते आत्मनि परलोकफलाश्ोदना उपपद्येरन्‌ कस्य वा ब्रह्मात्मत्वमुपदिश्येत 
ननु शास्त्रप्रमुंख एव प्रथमे पादे शास्त्रफलोपभोगयोग्यव्य देहव्यतिरिक्तस्थात्मनो 5स्ति- 
त्वमुक्तम्‌ | सत्यमुक्त भाष्यक्ृता, नतु तत्रात्मास्तित्वे खूजमस्ति, इह तु स्वयमेव सूत्रकृता 
तदस्तित्वमाक्षेपपुरःसरं प्रतिष्ठापितम्‌। इत एवं चाकृष्या::चायण दाबरस्वामिना 
प्रमाणलक्षणे वर्णितम । अत. एव च भगवतोपवबषण प्रथमे तन्‍्त्रे आत्मास्तित्वाभिधान- 
प्रसक्तों शारीरके वक्ष्याम इत्युद्धारः रूतः। इह चेदं चोदनालक्षणेषृपासनेशु विचारय॑मा 
णेष्वात्मास्तित्वं विचाय॑ते, ऊृत्स्नशास्रशेषत्वप्रदर्शानाय । अपि च पूर्वस्मिन्नधिकरणे प्रक- 
रणोत्कर्षा भ्युपगमेन मनश्विदादीनां पुरुषाथत्वं वर्णितम्‌, को5सो पुरुषः ? यदर्था एते 
मनश्विदादय दत्यस्यां प्रसक्ताविदं देहव्यतिरिक्तस्यात्मनोपस्तित्वमच्यते । तदस्तित्वाक्षे 
पाथ चेदमादिमं सूत्रम। आश्षेपपूविका हि परिद्यारोक्तिविवक्षिते5थ स्थूणानिखननन्यायेन 
दढां बुद्धिम॒ुत्पादयेदिति । # अन्नैके देहमात्रात्मदशिनो लोकायतिका देहव्यतिरिक्तस्था- 
त्मनो5भावं मन्यमानाः समसस्‍्तव्यस्तेषु बाह्ये घु पृथिव्यादिष्वदष्टमपि चेतनन्‍्यं शरीराका- 
रपरिणतेषु भृतेषु स्यादिति संभावयन्तस्तेभ्यरचेतन्यं मद्शक्तिवद्धिज्ञानं चेतन्‍्यविशिष्टः 

कायः पुरुष इति चाहुः। स्वर्गंगमनायापवर्गंगमनाय वा समर्थों देहव्यतिरिक्त आत्मा$- 


इस अधिकरणमें बन्ध और मोक्षके अधिकारकी सिद्धिके लिए देहसे पृथक आत्माके 


अस्तित्वका समथन किया जाता है। देहसे अतिरिक्त आत्माफे न होनेपर परलोक फलवाले -विधि- 
वाक्‍्योंकी उपपत्ति नहीं होगी और शास्त्र किसको ब्रह्मत्मत्वका उपदेश करेगा। परन्तु झास्त्रके 


आरम्ममें | पूव॑मीमांसाके | प्रथम पादमें ही शास्त्रोक्त फलके उपभोगके योग्य, देहसे व्यतिरिक्त 
आत्माका अस्तित्व कहा गया है। ठोक माध्यकार ( शबरस्वामी ) ने ऐसा कहा है! परन्तु. वहाँ 


देहसे अतिरिक्त आत्माका सद्भाव विषयक सूत्र नहीं है। यहाँ तो स्वयं ही सूत्रकारने आक्षेप पुवके 
देहसे अतिरिक्त आत्माका अस्तिद्व प्रतिष्ठापित किया है। आचारय॑ शबरस्वामीने यहाँसे ही आकर्षण 
कर प्रमाणलक्षण ( प्रथम अध्याय ) में देहसे पृथक आत्माका वर्णन किया है। अतएव भगवान 
उपव्ने पुृववंमीमांसामें आत्माके अस्तित्वके कथनका प्रसंग आनेपर हम इसे शारीरकमें कहेंगे 
ऐसा कहकर उपरत हुए हैं अर्थात्‌ प्रकरण समाप्त किया है। और यहाँ चोदनालक्षण--विधिसे 
ज्ञापित विचायंमाण उपासनाओंमें समस्त शास्त्रका आत्मास्तित्व अड्भ है, इस*प्रदशनके लिए अत्मा- 
के अस्तित्वका यह विचार किया जाता है।. किस पूव॑ अधिकरणमें क्रतुके प्रकरणसे उत्कर्ष स्वीकारकर 
मनश्चित्‌ आदि अग्नियोंमें पुरुषाथ॑त्व वर्णित किया जाता है। वह पुरुष कोन है, जिसके लिए ये 
मनद्चित्‌ आदि अग्नियाँ हैं? ऐसा प्रइन उपस्थित होनेपर देहसे अतिरिक्त यह आत्माका अस्तित्व 
कहा जाताहैं। उस अस्तित्वके आक्षेपके लिए यह प्रथम सूत्र है। आक्षैप पूर्वक कहा गया परिहार 
स्थुणानिखनन न्यायसे विवक्षित अथ्थंमें हृढ बुद्धि उत्पन्न करेगा । आत्मविचारके प्रसज्भमें देहमात्रको 
आत्मा देखनेवाले कुछ लोकायतिक लोग देहसे व्यतिरिक्त आत्माका अभाव मानते हुए समस्त छोर 
व्यस्त बाह्य पृथिवी आदिमें अद्ृष्ट मी चैतन्य शरीरके आकारमें परिणत भूठोंमें होना चाहिए, इस 


सत्यानन्दी-दीपिका । 
चैतन्य विशिष्ट यह भतोंका संघात्मक देह हो बात्मा है। इसमें “यद्धि! इत्यादिसि अन्वय- 


व्यतिरेक द्वारा देहको आत्मा सिद्ध करते हैं । किच्च मैं गोरा हें, मैं कृष्ण हूँ, में जाता हैँ इत्यादि 
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स्ति, यत्कृतं चेतन्यं देहे स्यात्‌। देह एवं तु चेतनइचात्मा चेति प्रतिजानते | हेतुं चाच-. 
क्षते-शरीरे भावादिति । यद्धि यस्मिन्सति भवत्यसति च न भवति तत्तद्धमत्वेनाध्यव 
सीयते यथा5ग्निधर्मावोष्ण्यप्रकाशों । प्राणचेष्टाचेतन्यस्सृत्याद्यशचात्मधर्मत्वेनाभिमता 
आत्मवादिनां ते5उप्यन्तरेव देह उपलभ्यमाना बहिद्चानुपलभ्यमाना असिद्धे देहव्यति- 
रिक्त धर्मिणि देहघर्मा एव भवितुमहन्ति, तस्मादव्यतिरेको देहादात्मन इति ॥ ५३ ॥ 
एवं प्राप्ते ब्रम/-- 
व्यतिरेकस्तद्भावा भावित्वान्न तूपलब्धिवत्‌ ॥ ५४ ॥ 
पदच्छेद--व्यतिरेकः, तख्भावाभावित्वात्‌, न, तु, उपलब्धिवत्‌ 

सूत्राथं-- ( व्यतिरेकः ) आत्मा देहसे व्यतिरिक्त है, ( तख्भावामावित्वात्‌ ) क्योंकि मृतका- 
वस्थामें देहके होनेपर भी आत्माके चेतन्य आदि धर्मोंका अस्तित्व नहीं है। ( नतृपलब्धिवत्‌ ) जंसे 
भूतोंकी उपलब्धि भूतोंका धरम नहों है, वसे-मौतिक देहकी उपलब्धि भी देहका धम नहीं है, किन्तु 
उससे भिन्न है । 

# नत्वेतद्स्ति यदुक्तम-अव्यतिरेको देहादात्मन इति, व्यतिरेक एवास्य देहाद्ध- 
वितुमहंति, तद्भावामावित्वात्‌। यदि देहभावे भावादे हथमंत्वमात्मघर्माणां मन्येत, ततो 
देहमावे5प्यभावादतद्धम॑त्वमेवैषां कि न मन्येत ? देहधर्मवेलक्षण्यात्‌ | ये हि देह्र्मा 

रूपादयस्ते यावहेहं मवन्ति । प्राणचेष्टादयस्तु सत्यपि देहे म्तावस्थायां न भवन्ति। दे ह- 


प्रकार उन भतोंसे चेतन्‍न्यकी संमावना करते हुए मदशक्तिके समान विज्ञान है ओर चेतन्य विशिष्ट- 
काय पुरुष है, ऐसा कहते हैं। स्वगमें जानेके लिए अथवा मोक्ष प्राप्त करनेके लिए देहसे अतिरिक्त 
समथ आत्मा नहीं है, जिसके प्रमावसे देहमें चतन्य हो, देह ही चेतन और श्वात्मा है, ऐसी प्रतिज्ञा 
करते हैं। इस प्रतिज्ञात अथंमें होतु कहते हैं--“शरीरे मावात्‌” शंरीरके होनेपर ही आह्माके घर्मोका 
अस्तित्व है। क्योंकि जिसके होनेपर होता है और न होनेपर नहीं होता, वह उसका धमंरूपसे 
निश्चित किया जाता है। ज॑ंसे अग्निके धर्मं औष्ण्य और प्रकाश निश्चित किये जाते हैं | प्राण, चेष्टा, 
चंतन्य और स्मृति आदि जो आत्मवादियोंके आत्मधमंड्पसे अभिमत हैं, वे भो देहके अन्दर ही 


उपलब्ध होते हुए बाहर उपलब्ध नहीं होते देहसे व्यतिरिक्त धर्मीके असिद्ध होनेपर देहके ही 
धम होने चाहिए। इसलिए देहरूप आत्मासे अतिरिक्त आत्मा नहीं है ॥ ५३ ॥ 


ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैं-- 

सिद्धान्ती--यह जो कहा गया है कि देहरूप आत्मासे पृथक आत्मा नहीं है । वह ठीक नहीं 
है। आत्माका देहसे अतिरिक्त होना ही युक्त है, क्योंकि देहके होनेपर आत्माके धर्मोका अभाव है। 
यदि देहके अस्तित्वमें आत्मधर्मोका सद्भाव होनेग्वे आत्मधर्मं देह धर्म माने जाँय तो देहके अस्तित्वमें 
भी आत्माके चतन्‍्य आदि धर्मोका अमाव होनेसे ये आत्मधमं देहके धर्म नहीं है, ऐसा क्‍यों नहीं 
माना जाय ? क्‍योंकि वे देहके धर्मोंसे विलक्षण हैं। जो रूप आदि देहके धर्म हैं वे देह पयंनत हैं 
ओर प्राण, चेष्टा आदि तो मरणावस्थामें देहके होनेपंर भी नहीं होते । रूप आदि देहके धर्म दूसरोंसे 

सत्यानन्दी-दीपिका 


प्रसिद्ध प्रतीतियोंका विषय भी यह देह ही है। अतः देह ही आत्मा है। विशेष विस्तार ( ब्रह्मसूत्र 
१११ ) में है ॥ ५३ ॥ 


#* देहके रूपादि धर्म बाह्य और नेत्र आदि इन्द्रियोंसे ग्राह्म हैं और आत्मघर्म आन्तर हैं वे 
स्वयं जाने जाते हैं अथवा दूसरेसे अनुमेय हैं । इसलिए तुमको.विना इच्छाके भी अनुमान आदि 
प्रमाण मानने पड़ेंगे, नहीं तो व्यवहारकी सिद्धि नहीं होगी। जैसे कि मुंखाकृति देखनेसे परपुरुषवर्ती 


अधि० ३० सू० ५४७ ] भाषालुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासद्दित ऊरे१ 


धघर्माथ्व रूपादयः परेरप्युपलभ्यन्ते, नत्वात्मधर्माइचेतन्यस्मृत्यादयः। अपि च सति हि 
तावद हे जीवद्वस्थायामेषां भावः शकक्‍यते निरचेतुं, न त्वसत्यमावः । पतिते5पि कदा- 
चिद्स्मिन्देहे देह।न्तरसंचारेणात्मधर्मा अनुवतरन्‌। संशयमाज्रेणापि परपक्षः प्रतिषि- 
ध्यते | के किमात्मकं च पुनरिदं चेतन्यं मनन्‍्यते, यस्य मूतेभ्य उत्पत्तिमिच्छतीति. परः 
पर्यनुयोक्तव्यः | नहि भूतचतुश्यव्यतिरेकेण छोकायतिकः किचित्तत्त्वं प्रत्येति । यदचचुभ- 
वन भूतभोतिकांनाम्‌, तत्चेतन्‍्यमिति चेत्‌-तदह्दि विषयत्वात्तेषा न तद्धमंत्वमच्नुवीत, 
स्वात्मनि क्रियाविरोधात्‌ । न ह्ग्निरुष्णः सन्स्वात्मानं दहति। नहि नटः शिक्षितः 
सनन्‍्स्व॒स्कन्धमधिरोश्यति । नहि भूतमोतिकधमंण सता चेतन्येन भूतभोतिकानि विषयी- 
क्रियेरन्‌। नहि रूपादिशिः स्वरूपं पररूपं वा विषयीक्रियते | विषयीक्रियन्ते तु बाह्या- 
ध्यात्मिकानि भूतभोतिकानि चेतन्येन । अतश्व यथेवास्या भूतभोतिकविषयाया उपलब्धे- 
मावो5भ्युपगम्यते, एवं व्यतिरेको<5प्यस्यास्तेभ्यो 5 भ्युपगन्तव्यः । उपलब्धिस्वरूप एव 
मी उपलब्ध होते हैं । परन्तु चेतन्य, स्पृत्ति आदि आत्मधर्म अन्योंसे उपलब्ध नहीं होते । इसप्रकार 
जीवितावस्थामें देहके विद्यमात-होनेपर इन धर्मोका अस्तित्व निश्चित किया जा सकता है। परन्तु 
देहके न होनेपर इनका अमाव निश्चित नहीं किया जा सकता, क्‍योंकि कदाचित्‌ देहके पतित होनेपर 
मी आत्मधमं अन्य देहमें संचारसें अनुवत्त हो सकते हैं। इसप्रकांर केवल संशयस्े भी परपक्षका 
प्रतिषेध किया जाता है। जिस चेतन्यकी भूतों्रे उत्पत्तिकी इच्छा करते हो उस चैतन्यका स्वरूप 
क्या मानते हो ऐसा वादिसे पूछता चाहिए, क्योंकि लोकायतिक चार भतोंसे अतिरिक्त किसी पदाथंको 
नहीं मानते । यदि कहो कि भूत और भोौतिकोंका जो अनुभव है वहो चेतन्य है, तो उन भूत और 
मौतिकोंमें वेतन्यका विषयत्व होनेसे चेतन्‍्य उनका धर्म नहीं हो सकता, क्योंकि अपनेमें क्रियाका 
विरोध है । ज॑ंसे अग्नि उष्ण होती हुई अपनेको नहीं जलाती, नट शिक्षित होता हुआ भी अपने कंधों- 
पर नहीं चढ सकता, बसे भूत और मौतिकोंका धर्म होते हुए चेतन्यसे भूत मौतिक विषय नहीं किये 
जा सकते । जैसे रूप आदिसे ( भूत-भौतिक धमसे ) अपना रूप अथवा अन्यका रूप विषय -नहीं किया 
जाता । परन्तु बाह्य और आध्यात्मिक भूत-मौतिक पदाथे चुतन्यसे विषय किये जाते हैं । इसलिए 
जेसे भत-मौतिक विषवक इस उपलब्धिका अस्तित्व स्वीकार किया जाता है, वेसे ही उनसे इस उप- 
लब्धिका व्य तिरेक मी स्वीकार करना चाहिए। 'हमारे मतमें तो आत्मा उपलब्धि स्वरूप हो है' इस 
प्रकार आत्मा देहसे व्यतिरिक्त है। और एक रूप होनेसे उपलब्धि नित्य है, कारण कि "मैंने यह 
सत्यानन्दी-दीपिका : ्ः 
सुख आदिका ज्ञान, पव॑त आदिमें धूम आदिसे अग्नि आदिका ज्ञान आदि नहीं होगे, इसलिए 
'ज्ञानादुयः देहव्यतिरिक्ताश्रयाः देहसर्वे5प्यसत्त्तात्‌ू, व्यतिरेकेण देहरूपादिवत्‌” ( ज्ञान आदि देहसे 
व्यतिरिक्तके आश्रित हैं, क्योंकि देहके अस्तित्वमें मी उनका अमाव है, व्यतिरेकसे जेसे देहके रूपादि) 
इसप्रकार प्रत्यक्षसे भिन्न अनुमान प्रभाणसे भी आत्मा देहसे परथकू सिद्ध होता है। मरणकालमें 
चेतन्य आदि घमके देहमें उपलब्ध न होनेसे उनका अभाव निश्चित नहीं किया जा सकता, क्योंकि 
तुम्हारे मतमें अनुपलब्धि प्रमाण नहों है और उनके धर्मी आत्माका देहान्तर प्राप्तिसि भी अनुपलम्भ 


'उपपन्न होता है। इसप्रकार संशथमात्रसे भी परपक्षका प्रतिषेध किया जाता है। 'डपरब्धिवत्‌' 
इस सूत्रस्थ पदका व्याख्यान करनेके लिए अब 'किल्रात्मकम्‌' इत्यादि मूमिका रचते हैं । 


# क्या यह चंतन्यं भतोंसे भिन्न तत्त्व है अथवा रूप आदिके समान भूतोंका धर्म है ? प्रथम 
पक्ष तो युक्त नहीं है, क्योंकि तुमने चारों भूतोंसे अतिरिक्त पदा्थ स्वीकार नहों किया है, इसलिए 
तुम्हारे सिद्धान्तकी हानि होगी । द्वितीय पक्षका 'यदनुभवनम्‌ इत्यादिसे निराकरण करते हैं । अनुमव 
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च न आत्मेत्याव्मनो देहव्यतिरिक्तत्वम, नित्यत्वं चोपलब्धेरैकरूप्यात्‌, अहमिद्मद्राक्षमिति 
चावस्थान्तरयोगे 5प्युपलब्धुत्वेन प्रत्यभिज्ञानात्‌ , स्मृत्यायपपत्तेश्व। यत्तक्तम--शरीरे 
भावाच्छरी रधर्म उपलब्धिरिति, तद्बवणितेन प्रकारेण प्रत्युक्तम्‌ | अपि च सत्सु प्रदीपा 
द्षपूपकर णेषृपलब्धिभेवत्यसत्खु न भवति। न चेतावता प्रदीपादिधम एबोपलब्धिभेवति | 
एवं सति देह उपलब्धिभवत्यसति च न भवतीति न देहघर्मा भवितुमहंति, उपकरणत्व- 
मात्रेणापि प्रदीपादिवद्देहोपयोगोपपत्तेः। न चात्यन्तं देहस्योपलूब्धावुपयोगो5पि 
टद्यते, निश्चेष्ठे प्यस्मिन्देहे स्वप्ने नानाविधोपलब्धिद्शनात्‌ | तस्मादनवर्य देहव्यति 
रिक्तस्यात्मनो5स्तित्वम्‌ ॥५४॥ 
( ३१ अक्लाववबद्धाधिकरणम्‌ | खू० ५०-*६ ) 
अड्भावबद्धास्तु न शाखासु हि प्रतिवेदम ।।| ५७॥। 
पदच्छेद--अज्भावबद्धा:, तु, न, शाखासु, हि, प्रतिवेदम्‌ । 
सूत्राथं--(तु) शब्द पृव॑पक्षकी व्यावृत्तिके लिए है, (अद्भावबद्धा:) अद्भाश्रित उद्गीथ आदि 
उपासनाएं ( प्रतिवेदम्‌ ) प्रत्येक वेदभें ( थाखासु ) अपनी-अपनी शझाखामें व्यवस्थित (न). नहीं होनी 
चाहिए; किन्तु सव थ्ाखाओंमें अनुव त्त होनी चाहिए, ( हि ) क्‍योंकि 'उदगीथमुपासीत' इस प्रकार 
उदगीथ आदिकी अविशेष श्रति है । 
# समाप्ता प्रासल्षिकी कथा, संप्रति तु प्रकृतामेवालुवर्तामहे-ओमित्येतदक्षरसुद्‌गीय- 
मुपासीत' (छा० १$।१।१) 'लोकेषु पश्चवि्धं सामोपासीत' (छा० २।२।१) “उक्थमुक्थमिति ने प्रजा 


देखा' इस प्रकार अन्य अवस्थाका सम्बन्ध होनेपर मी उपलब्धुरूपसे प्रत्यभिज्ञान होता है भर 

स्मृति आदिकी उपपत्ति होतो है। जो यह कहा गया कि शरीरमें अस्तित्व होनेसे उपलब्धि शरोरका 
घमं है, वह भी वर्णित प्रकारसे निराकृत हुआ । किच्च प्रदीप आदि उपकरणोंके विद्यमान होनेपर 
उपलब्धि होती है उनके विद्यमान न होनेपर नहीं होती,. इतनेमात्रस्ने उपलब्धि प्रदीपका धर्म नहीं हो 
जाती । इसप्रकार देहके होनेपर उपलब्धि होती हैं उनके न होनेपर नहीं होती, इससे देहका धम 
नहीं हो सकती, क्योंकि उपलब्धके उपकरणमात्रसे भी प्रदीप आंदिके समान देहका उपयोग हो 
सकता है। किन्तु उपलब्धिमें देहका अत्यन्त उपयोग नहीं देखा जाता, कारण कि इस देहके निरचेष्ट 


होनेपर भी स्वप्नमें अनेक प्रकारकी उपलब्धि देखनेमें आती है। इसलिए देहसे अतिरिक्त आत्माका 
अस्तित्व दोष रहित है ॥ ५४ ॥ 


प्रासज्भिक कथा समाप्त हुई । अब हम प्रकृत कथाकी अनुवत्ति करते हैं--“भोमित्येदक्षरम्‌ ० 
( 35 इस अक्षर उद्गीथकी उपासना करनी चाहिए ) 'छोकेषु ०” ( पृथिवी आदि लछोकोंमें पाँच प्रकारके 


सत्यानन्दोी-दौपिका 
तो चेतन्य है और भूत जड़ हैं, ऐसी स्थितिमें चेतन्य जड़-भूतोंका धर्म नहीं हो सकता है। वेद/न्त- 
सिद्धान्तमें उपलब्धि ही आत्मा है। “भात्मा, देहाद्विन्न, उपलब्धिरूपत्वात्‌ उपलब्धिवत्‌” ( आत्मा 
देहसे भिन्न है उपलब्धिरूप होनेसे, उपलब्धिके समान ) इससे आत्मा भी उपलब्धिरूप होनेसे नित्य 
ही है। ञब तक तो पृवपक्षेके मतका अवलम्बन कर कहा गया है | परन्तु आगे अपना अभिमत 
“न चात्यन्तं' इत्यादिसे स्पष्ट करते हैं। 'में मनुष्य हूँ” इत्यादि देह विषयक अभेद ज्ञान भ्रमात्मक है 


अत: वह देहको आत्मा सिद्ध करनेमें समर्थ तहीं । इसलिए उपलब्धिस्वरूप आह्माका देहसे पृथक 
अस्तित्व सिद्ध है ॥ ५४ ॥ 


क# देहके विद्यमान होनेपर चेतन्य है, किन्तु देहके विद्यमान होनेपर जैसे चंतन्यका अमाव 
भी है, वंसे उदगीथ आदिके सज्भावमें उपासना है, किन्तु उद्गीथ आदिके सद्भ/वमें उपासनाके अमावकी 
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बदन्ति तदिदमेवोक्थम”, 'इयमेव प्रथिवी,' अय॑ वाव छोक:” 'एबो5ग्निश्वितः' दइृत्येवमादा य 
उद्गीथादिकर्माज्ञावबद्धाः प्रत्ययाः प्रतिवेदं शाखाभेदेषु विहितास्ते तत्तच्छाखागतेष्वे 
वोदगीथादिष भवेयुरथवा सर्वशाखागतेष्विति विशयः | प्रतिशाखं च स्वरादिभेदादु 
दूगीथादिभेदानुपादायायमुपन्‍्यासः । कि तावत्प्रात्म्‌ * स्वशाखागतेष्वेबोद्गीथादि पु 
विधीयेरन्निति | कुतः ? संनिधानात्‌, उद्गीथमुपासीत' (छा० १।१। ) इति हि सामान्य- 
विहितानां विशेषाकाह्नायां संनिकृष्टनेव स्वशाखागतेन विशेषेणाकाह्नदिनिवृत्तेः। 
तदतिलद्लनेन शाखान्तरविहितविशेषोपादाने कारणं नास्ति। तस्प्रात्प्तिशाखं व्यब- 
स्थेति। एवं प्राप्ते त्रवीति--अज्भावबद्धास्त्विति | तुशब्दः पक्ष व्यावर्तयति । नेते प्रतिवेद' 
स्वशाखास्वेव व्यवतिष्ठेरनूु, अपि तु सर्वशाखास्वनुवतरन्‌। कुतः ? उदगीथादि 
भ्र॒त्यविशेषात्‌। स्वशाखाव्यवस्थायां ह्यदूगीथमुपासीतेति सामान्यश्रनिरविदेषश्रवृत्ता 
सती संनिधानवशेन विशेषे व्यवस्थाप्यमाना पोडिता स्यात्‌। न चेतन्त्याय्यम, संनि 
घानात्तु श्रुतिबंडीयसी । नच सामान्य/श्रयः प्रत्ययो नोपपथ्यते। तस्मात्स्वरादिभेदे 
सत्यप्युद्गीथप्वायविशेषात्सबंशाख/गतेष्वेबोद्‌गी थादिष्विवंज्ञातीयकाः प्रत्ययाः स्युः ५५ 
सामकी उपासना करनी चाहिए ) “डकक्‍्थमुक्थमितति०' ( प्रजा उक्‍्य-उकक्‍्य ऐसा कहती हैं वह उक्‍्थ 
यही वक्ष्यमाण है, जो उक्थ है, वह यही पृथिवी है) 'अयं ब।व छोकः०” (यह लोक है, यह अग्निश्चित्‌ 
है) इत्यादि कर्माज़वे सम्बन्बित उद्गीथ आदि उपासनाएं जो प्रत्येक वेदमें भिन्न-भिन्न शाखाओं में 
विहित हैं, क्या वे तत्‌-तत्‌ शाखागत उद्गीथ आदिमें होनी चाहिए अथवा सवंशाखागत उद्गोथ आदियें 
होनी चाहिए ? ऐसा संशय होता है । प्रत्येक शाखामें स्वर आदि भेदसे उदगोथ आदि भेदोंको लेकर 
यह उपन्यास है । तब क्या प्राप्त होता है ? पूवपक्षी--अपनी चाखागत उद्गीथ आदियमें हो विद्याओंका 
विधान करना चाहिए। किससे ? इससे कि संनिधान है। 'डद॒गीथम्रुपासीत' ( उद्गीथकी उपासना 
करनी चाहिए ) इस प्रकार सामान्यसे विहित विद्याओंकों विशेषकी आकांक्षा होनेपर संनिक्ृष्ट स्व 
शाखागत विशेषसे ही आकाइक्षा आदिकी निवत्ति होती है, अत! उसका अतिक्रमणकर अन्य 
शाखामें विहित विद्ेषके उपादानमें कारण नहीं है, इसलिए प्रत्येक शाखामें व्यवस्था है। सिद्धान्ती -- 
ऐसा प्राप्त होनेपर कहते हैं--“अद्भावबद्धास्तु' | तु' छब्द पुपक्षकी व्यावत्ति करता है। ये उपासनाएँ 
प्रत्येक वेदमें अपनी शाख।में ही व्यवस्थित नहीं होनी चाहिए, किन्तु सव॑ शयाखाओंमें अनुवत्त होनो 
चाहिए, किससे ? उद्गीथ आदि श्रुति अविशेष होने से, अपनी शाखामें व्यवस्था होनेपर “डद्गीथमुपासीत' 
यह सामान्य श्रुनि अविशेषरूपसे प्रवृत्त होती हुई संनिधिके बलसे विद्ेषमें व्यवस्थापित होकर बाधित 
: हो, यह युक्त नहों है, क्योंकि श्रुति संनिधिसे बलवती है। ओर सामान्यके आश्रयसे विद्या उपपन्न नहीं 
होती ऐसा भी नहों है । इससे स्वर आदिके भेद होनेपर मी उद्गीथतव्व आदिके अविशेष होनेसे सब 
शाखागत उदगीथ आदियमें इस प्रकारकी उपासनाएं होनी चाहिए ॥ ५५ ॥ 


सत्यानन्दी-दीपिका 


आद्यद्भाकर 'अद्ञवबद्धा' इत्यादिसे कहते हैं । इस प्रकार प्रासज्भिक कथा समाप्तकर अब प्रकेत उद्गीथ 
आदि उपासनाओंको “ओमित्येतदक्षरम्ुद्गीथम्रुपासीत' इत्यादिसे अनुवत्ति करते हैं। “छोकेषु पदञ्नविध 
सामोपासीत' यथा “पृथिवी हिंकारो5ग्निः प्रस्तावो5न्तरिक्षमुद्गीथं आदित्यः प्रतिहारों द्योर्निधनम' 
( छा० २२१ ) (हिंकार प्ृथिवी है, प्रस्ताव अग्नि है, उद्गीथ अन्तरिक्ष है, प्रतिहार आदित्य है और 
विधन घुलोक है, इस प्रकार हिकार आदि पाँच प्रकारके सामकी पृथिवी आदि दृष्टिसे उपासना करनी 
चाहिए) उकथ नामके दस्त्र-अप्रगीत ऋकमें प्रथिवी दृष्टि करनी चाहिए, इंश्काचित्‌: अग्निमें लोकदृष्टि 
करनी चाहिए, इस प्रकार कर्माड्के आश्रित उपासनाएं हैं। 'डद्गीथम्रुपसीत' इस प्रकार उद्गीथादि 
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मन्त्रादिवद्वाउविरोधः ॥ ५६ ॥ 

पदच्छेद्‌-- मन्त्रादिवत्‌, वा, अविरोध: । 

सूत्राथ--(अविरोधः) एक शाखामें विहित उद्गीय आदिकी अन्य झ्ाखागत उद्गीथ आदियें 
प्राप्ति होनेपर भी विरोध नहीं है, ( मन्त्रादिवत्‌ ) जैसे एक शाखागत-मन्त्र, कम और गुणोंका भी 
अन्य शाखामें उपसंग्रह देखा जाता है । 

६४ अथवा नेवात्र विरोधः द्ाड्धितव्यः--कथमन्यशाखागतेषूद्गीथादिष्वन्यशाखा 
विहिता प्रत्यया भवेयुरिति, मन्त्रादिवद्विरोघोपपत्तेः | तथा हि-मन्त्राणां कमेणां गुणानां 
च शाखान्तरोत्पन्नानामपि शाखान्तर उपसंग्रद्दी दश्यते। येषामपि हि शाखिनां कुटरुरलरी 
त्यदमादानमन्त्रो नाम्नातस्तेषामप्यसौ विनियोगो दृश्यते-- कुक्‍्कुटोइसीत्यइमानमादत्ते कुटरूर- 

सीति वा' इति । येषामपि समिदादयः प्रयाजा नाम्नातास्तेषामपि तेषु गुणविधिरास्नायते-- 


अथवा यहाँ ऐसी विरोधकी छाद्धा नहीं करनी चाहिए कि अन्य द्याखामें विहित उदगीथ आदि 
उपांसनाएं अन्य शाखागत उद्गीय आदियें किस प्रकार होंगी ? क्‍योंकि मन्त्र आदिके समान अवि- 
रोध उपपन्न होता है | जेसे कि एक शाखामें विहित.मन्त्र, कम और गुणोंका अन्य झाखामें अपसंग्रह 
देखा जाता है। जिन शाखावालोंके 'कुटरुरसि' ( काण्व संहिता ) (तू कुबकुट है ) इसप्रकार 
अद्मादान ( पत्थरादान ) मन्त्र पठित नहों है। उनके मी 'कुक्कुटो5सि! ( शु० यजु० माध्यन्दिन ) 
( तु कुबकुट है ) इस मन्त्रका अव्मादानमें विनियोग देखा जाता है अर्थात्‌ इस मन्त्रकों पढकर 
अद्मका ग्रहण करना चाहिए अथवा “कुटरुरसि' इस मन्त्रकों पढ़कर अश्मका ग्रहण करना चाहिए । 
इसप्रकार जिन शाखावालोंके समिध्‌ आदि प्रयाज्ञ पठित नहों है, उनकी शाखाओंमें भी 'ऋतवो वे०' 

सत्यानन्दी-दीपिका 
साधारण श्र तिसे ओर विशेष संनिधिसे संशय होनेपर पूवपक्षी-'स्वशाखागते' इत्यादिसे कहते हैं 
सिद्धान्ती--एवं प्राप्ते ब्रवीति से कहते हैं॥ ५५ ॥ 

# पूर्व सूत्रमें-एक शाखामें विहित उद्गीथ आदि उपासनाओंका अन्य झाखागत अज्भके साथ 
सम्बन्ध होनेमें जो विरोध प्रतीव हुआ था, उसे अद्धभीकारकर उनका सम्बन्ध कहा ग्रया है। अब 
उनका विरोध ही नहीं है, क्योंकि एक शाखामें विहित अज्भोंका श्रन्य श्ाखामें स्थित अद्भोंके साथ 
सम्बन्ध जैसे उपपन्न होता है, वसे ही यह सम्बन्ध उपपन्न है। अब इसे “अथवा' इत्यादिसे कहते 
हैं। अविरोधमें क्रमश: मन्त्र, कम और गुणोंका 'तथा येषामपि' इत्यादिसे उदाहरण देते हैं । 
मन्त्र-यद्यपि यजुर्वेदियोंका 'कुक्कुटो$सि' ऐसा मन्त्र है 'कुटरुरसि' ऐसा मन्त्र नहीं है, तो भी तण्डु 
लपेषणके लिए अश्मादानमें ( पत्थर ग्रहणमें ) दोनों मन्त्रोंका विकल्पसे विनियोग होनेके कारण 
कुटरुरसि' यह मन्त्र भी प्राप्त होता है। शाख/भेदसे इन दोनों मन्‍्त्रोंकी आनुपूर्वी भिन्न भिन्न होने 


पर भी दोनोंके अर्थमें भेद नहीं है। भगवान्‌ माधष्यकारने सूत्रस्थ आदि अदसे कर्म और गुणका 
हण किया है। कमंका उदाहरण--मंत्रायणी झशाखावालोंके 'समिध्रो यजति, तंनूनपातं यजति 


ईंडो यजति, बहियजति, स्वाहाकारं यजति' इसप्रकार याग़के अद्भुभूत समिध्‌ आदि पाँच प्रयाज नहीं 
पढे गये हैं। हेमनत और शिक्षिर इन दोनों ऋतुओंको मिलाकर द्वादशमासमें पाँच ऋतु हैं, इस- 
प्रकार प्रयाज भी पाँच हैं, उनका समानदेदामें गुणविधिसि होम करना चाहिए। इसप्रकार एक 
शाखामें विहित कर्मोका अन्य शाखामें संग्रह देखनेमें आता है। गुणका उदाहरण--“अप्नीषोमोरय 
पश्चुमालभेत' इसप्रकार यजुर्वेदियोंकी श्र्‌तिमें सामान्यरूपसे अग्नीषोमीय पशु कहा गया है, 'अज' 
ऐसा जाति विशेष नहीं । 'छागस्य वपाया मेदसो<नुत्रहि' 'छाग्रो वा मन्त्रवर्णात्‌' ( जे० सू० ६।६ ) 
( मन्त्र वणनसे अज लेना चाहिए ) इस मन्त्रके आधार पर यह जैमिनि सूत्र है। इसप्रकार प्रेषमन्त्र- 
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“ऋतवो बे प्रयाजाः समानत्र होतव्या;” इति। तथा येषामपि “अजो<5रग्नीषोमीयः” इति जातिवि- 
शेषोपदेशो नास्ति तेषामपि तद्विषयो मन्‍्जवर्ण उपलभ्यते-छागस्य वपाया मेदसो्नुब्ृहि' 
इति | तथा वेदान्तरोत्पन्नानामपि “अग्नेवंहोंत्र वेरध्वरम! इत्येबमादिमन्त्राणां वेदान्तरे 
परिग्रहों दुष्ट । तथा बहवुचपठितस्य सूक्तस्य यो जात एव प्रथमो मनस्वान्‌' (ऋण सं० 
२।६।७) इत्यस्थय अध्वयवे सजनीय॑ं शस्यम' इत्यत्र परिश्रहों दष्ठः। तस्माद्यथा55श्रयाणां 
कर्मा ज्ानां सवत्रानुवृत्तिरेवमाश्रितानामपि प्रत्ययानामित्यविरोधः ॥ ५६ ॥ 


( ३० भूमज्यायस्त्वाधिकरणम्‌ | ख्‌ू० ५७ ) 


भूम्नः क्रतुवज्ज्यायस्त्वं तथा हि दशयति ॥ ५७॥ 

पदच्छेद--भूम्नः, क्रतुवत्‌, ज्यायस्त्वमू, तथा, हि, दशयति । 

सूत्राथ-( भूम्तः ) 'प्राचोनशाल ओपमन्यवः इत्यादिमें समस्तोपासनांका ही (ज्यायस्ट्वम्‌) 
प्रधानरूपसे प्रतिपादन है । ( क्रतुबत्‌ ) जैसे दरशपृर्णमास यागमें एक ही साज्भश्रधानका प्रयोग होता 
है। (हि ) क्‍योंकि तस्य ह वा' यह श्र्‌ति भी व्यस्त उपासनाकी निन्‍्दाकर ( तथा ) उसीप्रकार 
समस्त उपासनाकी प्रतिपत्ति ( दर्शयति ) दिखलाती है। 

# 'प्राचीनशाक ओपमन्यवः' (छा० ५१।$।१ ) दृत्यस्यामाल्यायिकायां व्यस्तस्य 
समस्तस्य च वेश्वानरस्योपासन श्रुयते। व्यस्तोप[|सनं तावत्‌-ओपमन्यव कं त्वमात्मा- 
नमुपास्स, इति दिवमेव मगवो राजज्निति होवाचष वे सुतेजा आत्मा वश्वानरो य॑ त्वमात्मानमुपा 


( ऋतु ही प्रयाज हैं, समानदेश-एकस्थानमें हो उनका होम करना चाहिए ) इंसप्रकार उनमें गुणविधि 
कही जाती है। ओर जिन शाखावालोंमें “अजो5ग्तीषोमीयः ( अज अग्नीषोमीय है ) इसप्रकार 
जाति विशेषका उपदेश नहीं है, उन घाखावालोंमें मी 'छागस्य वपाया०” ( छाग्र-बकराकी वपाफे 
मेदके होमार्थ अनुवाक्या कहो ) ऐसा तद्विषयक मन्त्रवर्ण उपलब्ध होता है। तथा अन्य वेदमें उत्पन्न 
हुए “अग्नेवहोंत्रं वेरघ्वरम' ( देवताओंके होत्र और अध्वर कम अग्निसे सम्पन्न होते हैं ) इत्यादि 
मन्त्रोंका भी अन्य वेदमें परिग्रह देखा गया है। इसीप्रकार "यो जात एब०' ( जो उत्पन्न हुआ ही- 
बालक ही गुणोंसे श्रेष्ठ और मनसस्‍्वी हुआ, है जनो | वह इन्द्र है) इस बहवचों-होताओंद्वारा 
पठित यूक्तका “अध्चयवे सजनीय॑ शस्यम' ( अध्वयुंद्वारा किये ग्रये प्रयोगमें सजननोय--'स जनास 
इन्द्र.” [ हे जनो ! वह इन्द्र है | यह सूक्त कहना चाहिए ) इसमें परिग्रह देखा जाता है । इसलिए 


जे आश्रय कर्माज्ोंकी सवंत्र अनुवत्ति है, बसे ही आश्रित उपासनाओंकी भी सवंत्र अनुवत्ति है, अतः 
इसमें कोई विरोध नहीं है ॥ ५६ ॥ 


प्राचीनशाल औपमन्यव.” ( उपमन्युकां पुत्र प्राचीनशाल ) इस आश्यायिकामें व्यस्स और 

समस्तरूपसे वश्वतरकी उपासना श्रुति है। 'औपसन्यव कं०' (हे उपमन्युकुमार ! तुम किस आत्माकी 

उपासना करते हो ? इसप्र कार राजा अश्वपतिके प्रइन करनेपर हे पृज्य राजन ! मैं दुलोककी उपासना 
| सत्यानन्दी-दीपिका 

लिज्से 'अज' जाति विशेषका संग्रह होता है। मन्त्रोंका 'तथ।' इत्यादिसे दूसरा उदाहरण कहते हैं -- 

अग्नेवहोत्रं वेरध्वरम्‌' इसप्रकार साम वेदस्थ मन्त्रोंका यजुर्वेदमें ग्रहण होता है। इसप्रकार जेसे एक 


शाखामें विहित मन्त्र आदिका अन्य झाखामें परिग्रह होता है, वसे ही एक शाखामें विहित उदगोथ 
आदि उपासनाओंका भी अन्य शाखामें ग्रहण होता है | ५६ ॥ 


# इसमें अश्वपति कंफेय और प्राचीनशाल आदि मुनिगणोंका वेश्वानर विषयक विचार है। 
युलोक आदियें से . जो प्रत्येक अवयवकी वश्वानररूपसे उपासना वह व्यस्तोपासना है, और उनके 
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( छा० ७।१२।१ ) इत्यादि, तथा समस्तोपासनमपरि 'तस्थ ह वा एतस्थात्मनो बेश्वानरस्य 
मूर्ेव सुतेजाइचल्लुविश्वरूप: प्राणः प्रथग्वर्व्मा5त्मा संदेहो बहुली बस्तिरेव रयिः प्रथिन्‍्येव पादो' 
(छा० ५।१८।२ ) इत्यादि । तत्न संशयः-किमिहोमयथाप्युपासनं स्याद्व्यस्तस्य सम- 
स्तस्य चोत समस्तस्येवेति ? कि तावत्प्राप्तम्‌ ? प्रत्यवयवं सुतेजः प्रभ्गतिषृपास्स इति 
क्रियापदर्बरवणात्‌, “तस्मात्तव सुतं प्रसुतमासुतं कुले दृश्यते' ( छा० ५।१२।१ ) इत्यादिफल- 
भेदश्रवणाच्य, व्यस्तान्यप्युपासनानि स्युरिति प्रात्म । ततो5भिधीयते-भुम्नः पदा्थोप- 
चयात्मकस्य वेश्वानरोपासनष्य ज्याय रुत्वं प्राधान्यमस्मिन्बाक्ये विवक्षितं भवितुमहंति 
न प्रत्येममवयवोपासनानामपि । क्रतुवत्‌। यथा क्रतषु दर्शपूर्णभासप्रश्नतिषु साम- 
स्व्येन साज्ञप्रधानप्रयोग एवैको विवश्यते, न व्यस्तानामपि प्रयोगः प्रयाजादीनाम । 
नाप्येकदेशाइुयुक्तस्य प्रधानस्य तद्बत्‌। कुत एतद्भूमेव ज्यायानिति ? तथा हि श्रति 
भूम्नो ज्यायरत्वं द्शंयति; एकवाक्यतावगमात्‌ । एक हीद॑ं वाक्य वेश्वानरविद्याविषयं 
पोर्वापर्यालोचनात्पतीयते । तथा हि--प्राचीनशालप्रभ्नतय उद्दालकावसानाः षडऋ- 
षयो वेश्वानरविद्यायां परिनिष्ठामप्रतिपद्यममाना अश्वपति केकेयं राजानमभ्याजम्मुरि 
त्युपक्रस्येककस्यषरुपास्य॑ द्यप्रभ्ुतीनामेकेक॑ श्रावयित्या 'मुर्जा त्वेष आत्मन इति होवाच 
(छा० ७५११२।२) इत्यादिना मूर्धादिभावं तेषां विद्धाति । 'मूर्घा ते व्यपतिष्यश्न्मां नागमिष्य 
करता हूँ, ऐसा उसने उत्तर दिया। राजा--तुम जिस आ/त्माकी उपासना करते हो यह निश्चय ही 
सुतेजा' नामसे प्रसिद्ध वश्वानर आत्मा है ) इत्यादि व्यस्तोपासना है। इसोप्रकार “तस्य ह वा० 
( उस वश्चानर आत्माका मस्तक ही सुतेजा ( द्युलोक ) है, 'चक्ष विश्वरूप-सूय है, प्राण पृथग्वर्त्मा- 
वायु है, देहका मध्य भाग बहुल-आकाश है, बस्ति हो रयि-जल है, पृथिवी ही दोनों पाद हैं ) 
इत्यादि समस्तोपासना भी है । यहाँ संशय होता है कि क्यो वेश्वानर वाक्यमें व्यस्त और समस्त दोनों 


प्रकारकी उपासना होनी चाहिए अथवा समस्त ही, तो क्या प्राप्त होता है ? पृवपक्षी--सुतेजा आदि 
प्रत्येक अवयवमे 'डपास्से' इसश्र॒कार क्रियापदके श्रवणसे ओर “तस्मात्तव०” ( इसीसे तुम्हारे कुलमें 


सुंत ( खण्डित सोमद्रव्य ) प्रसुत और आसुत दिखाई देते हैं ) इत्यादि फल भेदके श्रवणसे व्यस्त 
उपासनाएं होनी चाहिए, ऐंसा प्राप्त होता है । सिद्धान्ती--इसपर कहते हैं---मभूमाका-पदार्थोपचया- 
त्मक समस्त वश्वानर उपासनाका ज्यायस्त्व-प्राधान्यसे इस वाक्यमें विवक्षित होना युक्त है, किन्तु 


प्रत्येक अवयवोपासनाका ज्यायस्त्व विवक्षित नहीं है । क्रतुके समान-जसे दर्शयूणमास आदि क्रतुओंमें 
समस्तरूपसे अद्भोसहित प्रधानका एक ही प्रयोग विवक्षित है, व्यस्त प्रयाज आदिका प्रयोग विवक्षित 


नहीं है, ओर एकदेशरूप अज्भसे युक्त प्रधानका भी प्रयोग विवक्षित नहीं है, वंसे द्वी प्रकृत में भी 
समझना चाहिए। परन्तु ममा ही ज्यायानु है, यह किससे ज्ञात होता है ? इसस्रे कि श्रति ममाका 


ज्यायरत्व दिखलाती है, क्योंकि एकवाक्यता अवगत होती है। यह वश्वानरविद्या विषयक वाक्य 
पौर्वापयं पर्यालोचनसे एक ही प्रतीत होता है । जंसे कि प्राचीनशाल आदि उद्दालक पय॑न्त छ 


ऋषिगण वश्वानर विद्यामें परिनिष्ठाको-न प्राप्त होते हुए राजा अर्वपति कैकेयके पास आये, ऐसा 
उपक्रम कर उसने एक-एक ऋषिको दु आदिमेंसे एक-एक उपास्य सुनाकर 'मर्घा लेष०” ( यह तो 


वश्वानर आत्माका मूर्धा है ) इत्यादिसे श्रुति उन द्यु आदिका मूर्धा आदि रूपसे विधान करती है। और 
'मूर्धा ते०' ( यदि तुम मेरे पास न आते तो तुम्हारा मस्तक गिर जाता ) हत्यादिसे व्यस्तोपासनाका 


सत्यानन्दी-दीपिका 
अवयबीकी उपासना समस्तोपासना है। यहाँ दोनों उपासनाओंमें विधि और फलका श्रवण होनेसे 


ओर एकवाक्यताकी उपपत्ति होनेसे 'तत्र' इत्यादिसे संग्य कहते हैं। पुवंपक्षमें फलभेद और “डपास्पे' 
क्रियापदके श्रवणसे. व्यस्तोपासनाएं हैं । 


अधि० रे३ खु० ५८ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ७9३७ 


( छा० ५।१२।२ ) इत्यादिना चर व्यस्तोपासनमपवदति। # पुनश्च व्यस्तोपासन व्यावर्त्य 
समसस्‍्तोपासनमेवालुवर्त्य स सवपु लोकेपु सवषु भूतेपु सवष्वात्मस्वन्नमत्ति' ( छा० ५।१८।१ ) 
इति भूमाश्रयमेव फर्लं दशयति। यत्त प्रत्येक॑ खुतेजःप्रभतिषु फलभेद्श्रवर्ण तदेव॑ सत्यक्ल- 
फलानि प्रधान एवाभ्युपगतानीति द्रष्टव्यम्‌ । तथोपास्स इत्यपि प्रत्यवयवशाख्यातश्रवर्णं 
पराभिप्रायानुवादाथ न व्यस्तोपासनविधानाथंम । तस्मात्समस्तोपासनपक्ष पव श्रेया- 
निति। केचित्त्वत्न समस्तोपासनपक्षे ज्यायांसं प्रतिष्ठाप्य ज्यायस्त्ववचनादेव किल व्यस्तो 
पासनपक्षमपि सूत्रकारोइनुमन्यत इति कल्पयन्ति। तदयुक्तम, एकवाक्यतावगतो 
सत्यां वाक्यभेद्कव्पनस्यान्याय्यत्वात्‌ , 'मूर्धा ते व्यपतिष्यत्‌' ( छा. ५।१२।२ ) इति चेव- 
माद्निन्दावचनविरोधात्‌ , स्पष्ट चोपसंहारस्थे समस्तोपासनावगमे तदभावस्य पूर्व 
पक्षे वक्तमशक्यत्वात्‌ , सौत्रस्य च ज्यायस्त्ववचनस्य श्रमाणवत्त्वाभिप्रायेणाप्युपपद्य- 
मानत्वात्‌ ॥५७॥ 
( ३३ शाब्दादिभेंदाधिकरणम्‌ | रू० ५८ ) 
नाना शब्दादिभेदात्‌ ॥ ५८ |। 
पदच्छेद--नाना, दब्दादिभेदात्‌ । 


सून्राथं--( नाना ) विद्या. भिन्न-भिन्न है, ( छाब्दादिभेदात्‌ ) क्‍योंकि वेद” “उपासीत 
इत्यादि शब्दोंका भेंद है । 


& पूर्वस्मिन्नधिकरणे सत्यामपि सुतेज:प्रभतीनां फलभेद्श्रतो समस्तोपासन ज्याय 


अपवाद करती है । ओर फिरसे व्यस्तोपासनाकी व्यावृत्ति कर और समस्तोपासनाकी अनुवृत्तिकर 'स 


सवषु०' ( वह समस्त लोकोंमें, समस्त प्राणियोंमें और समस्त श्रात्माओंमें अन्न भक्षण करता है ) 
इसप्रकार भूमाके आश्रित ही फल दिखलाती है। और जो सुतेजा आदी प्रत्येक अद्भमें फलभेदका 


श्रवण है, ऐसा होनेपर भी वह अज्ोंका फल प्रधानमें ही स्वीकार किया है, ऐसा समझना 
जाहिए । और “डपास्से०' यह भी प्रत्येक अवयवमें जो क्रियापदका श्रवण है, वह भी अन्यके अभि- 
प्रायका अनुवाद करनेके लिए है, व्यस्त उपासनाके विधानके लिए नहीं है। इसलिए समस्त 
उपासना पक्ष ही अधिक श्रेष्ठ है। वेदान्त एक देशी कुछ लोग तो इस अधिकरणमें समस्त उपासना 
ज्यायस्त्व पक्ष स्थापनकर ज्यायस्त्व वचनसे ही व्यस्त उपासना पक्ष भी सूत्रकारको अनुमत है, ऐसी 
कल्पना करते हैं। वह युक्त नहीं हैं, क्योंकि एकवाक्यताकी अवगति होनेपर वाक्यभेदकी कल्पना 
उचित नहीं है। कारण कि 'मूर्घा ते०' ( तुम्हारा मस्तक गिर जायगा ) इत्यादि निन्‍दा वचनका 
विरोध भी होता है। और उपसंहारमें समस्त उपासनाका अवगम स्पष्ट होनेपर पृर्व॑पक्ष में उसका अभाव 
नहीं कहा जा सकता और सूत्रमें ज्यायस्त्व वचन प्रमाणवत्त्वके अभिप्रायसे भी उपपद्यमान है ॥५७॥ 
पू्व॑ अधिकरणमें सुतेजा आदिमें फलभेंदकी श्रुतिके विद्यमान होनेपर भी समस्त उपासना 


सत्यानन्दी-दीपिका 
4 मगवान्‌ भाष्यकार बेदान्त एक देशी मतकों दूषित करनेके लिए उसका 'केचित'” इत्यादिसे 


अनुवाद करते हैं। “आत्मनो बेइवानरस्यथ मूर्चेव सुतेजाः” इसप्रकारके वाक्य ओर प्रकरणसे व्यस्त 
उपासनाका समस्त उपासनामें अन्तर्माव है। जेसे प्रयाज आदि अज्भोंका प्रधान दरशपूर्णमासके फलमें 
ही उपसंहार है। यदि प्रयाज आदि अज्भोंका पृथक फल माने तो वे दरशंपूर्णणास यागके अद्भु न होकर 
पृथक कम होंगे और दश आदिसे पृथक वाक्य होंगे। इसप्रकार वाक्यभेद प्रसक्त होगा । परन्तु ऐसा नहीं 
माना गया है। ऐसा प्रकृतमें भी समननना चाहिए। सृत्रमें जो 'ज्यायस्त्व' पद है वह व्यस्त उपासनाक्षोंको 
अप्रामाणिक बोध करानेके लिए है। अतः यह सिद्ध हुआ कि समस्त उपासना ही करनी चाहिए ॥५७॥ 


७३८ प्रह्मसत्र-शा इरभाष्य [ अ० ३ पा० ३ 


इत्युक्तम | अनः प्राप्ता चुद्धिग्न्यान्यपि भिन्नश्नुतीन्युपासमानि समस्योपासिष्यन्त इति। 
अपि च नेव वेदाभेदे विद्याभेदों विज्ञातुं शाक्यते | वेद हि रूपं विद्याया द्रव्यदेवतमिव 
यागस्य | वेद्श्वेर एवेश्वरः श्रतिनानात्वे प्यवगस्यते 'सनोमयः प्राणशरीरः (छा०३॥१४।२) 
'क ब्रह्म खं बहा! ( छा० ४।१० ।५ ) 'सत्यकामः सत्यसंकल्प:” ( छा० ८।१।५ ) इत्येवमादिषु । 
तथा एक एव प्राण:” 'प्राणो वात संवर्ग:! ( छा० ४।३॥।३ ) 'प्राणों वाद ज्येष्ठक्ष! ( छा० ७५॥१।१ ) 
'प्राणो ह पिता प्राणो माता' (छा० ७।१५।१) इत्येच्मादिषु । चेथेकत्वाच्च विद्येकत्वम । श्रति- 
नानात्वमप्यस्मिन्पक्षे गुणान्तरपरत्वान्नानथंकम्‌ | तस्मात्स्वपर शाखाविहितमेकवेद्यव्य- 
पाश्चयं गुणजातमुपसंहर्तव्य विद्याकात्स्न्यायेति | # एवं प्राप्ते प्रतिपाद्यते-नानेति । वेद्या- 
भेदेषप्येचंजातीयका विद्या मिन्ना सवितुमहति, कुतः ? शब्दादिभेदात्‌ । भवति ही शबब्द- 
भेदः-- वेद! 'डपासीत! 'स हतुं कुवीत” ( छा० ३।१४॥६ ) इत्येबशादिः। शब्दभेदरल कम- 
भेदहेतः समधिगत पुग्स्तात्‌ शब्दान्तर कर भेद: कृतानुबन्धत्तात' (जे० सू० २।२।१) इति। 
आदिग्रहणादगुणादयोपपि यथ!संभर्व मेदहेतवो योजग्रितव्या।। ननु थेदेत्यादिषु शब्द 
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श्रष्ठ है, ऐसा कहा गया है। इससे भिन्न श्रतिवाली अन्य उपासनाएं भो ससस्तरूपसे उपासनाए होंगी 
ऐसी बुद्धि प्राप्त होती है। और वेद्यका अभेद होनेपर भी विद्याका भेद नहीं जाना जा सकता, क्योंकि 
जैसे द्रव्य और देवता यागके रूप हैं, वंसे ही वेद्य विद्याका रूप है। “'मनोमय; प्राणशरोरः” ( वह 
ब्रह्न मनोमय ओर प्राणशरीर-लिड्भात्मा शरीरवाला है ) 'क॑बह्म खं ब्रह्म ( सुख ब्रह्म है, आकाश 
ब्रहय है ) सत्यकामः सत्यसंकल्पः ( ईइवर सत्ययाम और सत्यसंकल्प है ) इत्यादिमें और 
इसीप्रकार 'एक एव प्राण:' ( प्राण एक ही ) 'प्राणो वाब०” (प्राण ही संवर्ग है ) 'प्राणो वाव ०' 
( प्राण ज्येष्ठ और श्रेष्ठ है ) (प्राणी ह०' ( प्राण पिता और प्राण माता है ) इत्यादि स्थलोंमें श्रतिका 
भेद होनेपर भी वेद्य एक ही ईदवर अवगत होता है। वेद्यके एक होनेसे विद्या मी एक ही श्रत है । 
श्रतिभिद भी इस पक्षमें अन्य गुणपरक होनेसे अनथंक नहीं है। इसलिए अपनी थाखा और अन्य 
शाखाओंमें विहित एक वेय्के आश्रित गुण समूहका विद्धाकी पृर्णताके लिए उपसंहार करना चाहिए । 

सिद्धान्तो--ऐसा प्राप्त होनेपर प्रतिपादन किया जाता है--'नाना' वेद्यका अभेद होनेपर भी 
इसप्रका रकी विद्याका भेद होना युक्त है, किससे ? शब्द आदिके भेदसे । 'वेद' डपांसीत” स क्रतुं कुर्वीत' 
( वह संकल्प करे ) इत्यादि दब्दभेद है। और दाब्दभेद कम-भेदका निमित्त है, इस प्रकार पूर्व- 
काण्डमें--'शब्दान्तरे कमभेदः कृतानुबन्धत्वात्‌” ( जे० सु० २२।१ ) (भिन्न भिन्न शब्दके होनेपर 
कमका भी भेद होता है, क्योंकि भिन्नरूपसे उनका विषय माना जाता है अर्थात्‌ धात्वथंमें मंद ह्ोदा है) 
इस सृत्रमें अधिगत होता है। आदि पदके ग्रहणसे गुण आदिकी भी यथासंभव भेदके हेतुरूपसे 
योजना होनी चाहिए । परल्तु 'वेद' इत्यादिमें शब्दभद ही प्रतीत होता है ? 'यजति' दुदाति' इत्यादिके 


बा किय सत्यानन्दी-दीपिका 
# दहरविद्या आदि ब्रह्मविषयक समस्त उपासनाएँ वेद्यके एक होनेपर एक हैं अथवा श्रुति 


भेदसे भिन्न हैं, तथा संवर्ग प्राण उपासना एक है अथवा भिन्‍न है ? इसप्रकार संशय होनेपर दृश्टन्त 
संगतिसे 'पूवस्मिन' आदिसे पुव॑पक्ष करते हैं। पुव॑पक्षमें-वेचके एक होनेसे विद्या मी एक है । यदि 
विद्याका भेद हो तो एक श्रुति विहित विद्याका अन्य श्रतिमें कथन व्यथ॑ होगा । परन्तु विद्याके एक 
होनेसे अन्य श्रुतिमें कथन अन्य गुणोंके प्रतिपादनके लिए होनेसे व्यर्थ नहों होगा । इसलिए अपनी 


शाखा अथवां अन्य शाखामें . एक वे आश्रित 'सत्यकामः सत्यसंकढप:” आदि गुण समुदायका 
भी उपसंहार होना चाहिए । 


# जसे "एक नारीकाय' अभिन्न होनेपर भी गुणमेद और भावनाभेदसे भिन्‍न मिल्लखूपसे 


अधि० ३३ खू० ५८ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासद्दित ७३९, 


भेद एवावगस्यते, न यजतीत्यादिवदथमेदः लबषामेवैषां मनोदृत्त्यथ॑त्वाभेदात, अर्थान्त- 
रासंभवाचच । तत्कथं शब्दभेदाद्वि द्याभ्ेद इति ? नेष दोषः, मनोद्त्त्यथंत्वाभेदे5प्यनुब- 
न्धभेदाह यभेदे सति विद्याभेदोपपत्तेः । एकस्यापीश्वरस्योपास्यस्य प्रतिप्रकरणं व्यावृत्ता 
गुणाः शिष्यन्ते । तथेकस्यापि प्राणस्य तत्न तत्नोपास्य स्याभेदे5प्यन्यादग्गुणो 5न्यज्नोपा- 
सितव्यो उन्यारग्गुणश्रान्यत्रेत्येवमनुबन्धभेदाहे यभेदे सति विद्याभेदों विज्ञायते। & न 
चात्रको विद्याविधिरितरे गुणविधय इति शकक्‍यं वक्तम, विनिगमनायां हेत्वभावात्‌, अने 
कत्वाच्च प्रतिप्रकर्ण गुणानां प्रातविद्यानुवादेन विधानानुपपत्तेः। न चास्मिन्पक्षे समा- 
ना सनन्‍्तः सत्यकामादयों गुणा असकृच्छावयितव्याः । प्रतिप्रकरणं चेदंकामेनेदमुपासि- 
तव्यमिदंकामेन चेद्मिति नेराकाहुयावगमान्नेकवाक्यतापत्तिः। न चात्र वेशवानरवि 
द्यायामिव समस्तचोदनापरास्ति यद्वलेन प्रतिप्रकरणवर्तीन्यवयवोपासनानि भूत्वेकवा- 
क्यतामियुः। वेयेकत्वनिमित्ते चर विद्येकत्वे सर्वत्र निरह्जुशे प्रतिज्ञायमाने समस्तगुणो 
पसंहारोषशकयः प्रतिज्ञायेत | तस्मात्सुष्टच्यते--नाना दशब्दादिभेदादिति। स्थिते चेत- 
स्मिननधिकर णे सववेदान्तप्रत्ययमित्यादि द्रष्टन्यम ॥ ५८ ॥ 

समान अथ भेद तो अवगत नहीं होता । क्योंकि वेद, उपासोत्तः इन समी छाब्दोंक मनोव॒ृत्तिरूप एक 
ही अथ है और अन्य ( ज्ञान ) अथंका असम्मव है, वो शब्दभेदसे विद्याभिद किस प्रकार होगा 
यह दोष नहीं है, क्योंकि मनोवृत्तिऱप अर्थका अभेद होनेपर मी अनुबन्धके भेदसे वेद्यका भेद होने 
पर विद्याभेदकी उपपत्ति होती है। उपासत्य ईश्वरके एक होनेपर भी उसके गुण प्रत्येक प्रकरणमें 
व्यावृत्त ( भिन्न भिन्न ) कहे जाते हैं। उसीप्रकार एक ही प्राण तत्‌ तत्‌ स्थलमें उपास्यरूपसे अभिन्न 
होनेपर भी एक प्रकारके गुणोंसे युक्त एक स्थरूमें उपसनोीय है और अन्य प्रकारके ग्रुणोंसे युक्त 
अन्य स्थलमें उपासनीय है, इसप्रकार अनुबन्ध भेदसे वेच्क्रा भेद होनेपर विद्याका भेंद ज्ञात होता है । 
और यहाँ एक विद्या विधि है और अन्य गुणविधियाँ हैं, ऐसा नहीं कहा जा सकता, क्योंकि इस- 
प्रकारकी व्यवस्थामें कोई हेतु नहीं है । प्रत्येक प्रकरणमें गुणोंके अनेक होनेसे प्राप्त विद्यके अनुवादसे 
गुणोंक विधानको उपपत्ति नहीं है। इस पक्षमें समान होते हुए सत्यकाम आदि गुणोंका अनेक 
वार श्रवण नहीं होना चाहिए । प्रत्येक प्रकरणमें इस फलकी. कामनावालेत इस उपास्यको उपासना 
करनी चाहिए और इस फलऊकी कामनावालेसे इसकी । इसप्रकार इन उपासनाओंमें नेराकांफेय 
अवगत होनेसे एक वाक्यता नहीं हो सकती । जैसे वदवानरविद्यामें अन्य समस्त उपासना विधि 
है, वेसे यहाँ प्रकरृत ग्राण्डियय आदि उप्रासनाओंमें अन्य समस्त उपासना विधि नहीं है, जिसके 
बलसे प्रत्येक प्रकरणवर्ती अवयव उपासनाएँ होकर एकवाक्यताको प्राप्त करें । वेच्के एकत्व निम्तिसे 
विद्याके एक होनेपर सवंत्र सब विद्याओंमें यदि विना अंकुशके प्रतिज्ञा की जाय तो समस्त गुणोंका 
उपसंहार जो अशक्य है उसकी प्रतिज्ञा हो जायगी । इसलिए 'नानाशब्दादिभेदात्‌” इसप्रकार सुत्रकार 
ने ठीक ही कहा है। इस अधिकरणके स्थित होनेपर 'सवबेदान्तप्रस्ययम्‌' इत्यादि अधिकरण 
देखना चाहिए ॥| ५८ ॥| सत्यानन्दी-दीपिका 


प्राप्त होती है, बसे 'सत्यकामः सत्यसंकलपः' आदि गृुणमेदसे और भावनाके अधीन उपासना होनेसे 
उपास्यके एक होनेपर मो उपासना भिन्न शिक्न है । 


९& यह जो कहा गया है कि श्रतिका भेद अन्य गुणोंके तिधानके लिए है। इसका समाधान 
न चात्रको' इत्यादिसे कहते हैं । किचद्च फलफे भेदसे 'बेद, डपासोत' इत्यादि विधिफके भेदसे और सब 
गुणोंका ध्यान न हो सदनेके कारण विद्या भिन्न भिन्न है। जसे दहरका ध्यान करनेवालोंका सब 
लोकोंमें ययेश ग्रमन है और वेद्वानर उपासक सब्त्र अन्न भक्षक होते हैं, इसप्रकार फलका भेंद है । 


७३० ब्रह्मसूत्र-शाइूरभाष्य [ अ० दे पा० ३ 


( २४ विकल्पाधिकरणम । खू० ५९ ) 
विकल्पो5विशिष्टफलत्वात्‌ ॥ ५९ | 

पदच्छेद--विकल्पः, अविशिष्टफलत्वात्‌ । 

सूच्रा्थं--( विकल्पः ) सगुण विद्याओंका विकल्प ही युक्त है, ( अविशिष्टफलत्वातु ) क्योंकि 
वेद्य वस्तुका साक्षात्काररूप समान फल है । 

# स्थिते विद्याभेदे विचायते--किमासामिच्छया समुच्चयो विकल्‍पो वा स्यात्‌, 
अथवा विकरप एव नियमेनेति ? तत्न स्थितत्वात्तावद्धिद्याभेद्स्य न समुच्चयनियमे 
किचित्कारणमस्ति । नज्लु भिन्नानामप्यग्निहोत्रद्शपूणमासादीनां समुच्चय नियमो दृद्य- 
ते। नेष दोष:। नित्यताश्रतिष्टि तत्र कारणं नेवं विद्यानां काचिन्नित्यताश्रतिरस्ति । 
तस्मान्न समुच्चयनियमः । नापि विकल्पनियमः । विद्यान्तराधिकृतस्य विद्यान्तराप्रति 
षेचात्‌ | पारिशेष्याद्याथाकास्यमापयते । नन्‍्वविशिष्टफलत्वादासां विकल्‍पो नन्‍्याय्यः | 
तथाहि---“मनोमयः प्राणशरीरः: (छा० ३।१४।२) ब्रह्म खे ब्रह्मा (छा० ४।१०।७५) 'सत्यकाम: 
सत्यसंकल्प:'(छा ०८१।५) इत्येवमायास्तुल्यवदी वर प्रापतिफला ल श्ष्यन्ते। नेष दोष:, समान- 
फलेष्वपि स्वर्गादिसाधनेषु कमंसु याथाकाम्यद्शनात्‌ | तस्माद्याथाकाम्यप्राप्तावुच्यते- 

विकल्प एवासां भवितुमहति,न समुच्चयः। कस्मात्‌ ? अविशिशष्टफलत्वात्‌ | अवशिएं ह्यासां 


इसप्रकार विद्याभेदके सिद्ध होनेपर यह विचार किया जाता है कि कथा इन- विद्याओंका 
उपासककी इच्छासे समुच्चय है अथवा विकल्प है वा नियमसे विकल्प ही है। पृव॑पक्षी--उसमें 
विद्याभेदके सिद्ध होनेसे समुच्चयके नियममें कोई कारण नहीं है । परन्तु अग्निहोत्र, दशंपूणंभास आदि 
इन भिन्नोंका भी समुच्चयनियम देखा जाता है ? यह दोष नहीं है, क्योंकि अग्निहोत्र आदि नित्यत्व 
श्रुति उनके समुच्चय नियममें कारण है, किन्तु विद्याओंमें ऐसो कोई नित्यत्वश्रुति नहीं है, इसलिए 
उनमें समुच्चयका नियम नहीं है, ओर इसीप्रकार विकल्पका नियम भी नहों है, क्योंकि एक विद्यार्मे 
अधिकृतका अन्य विद्यामें प्रतिषेध नहीं है। परिशेषसे स्वेच्छा पक्ष प्राप्त होता है। परन्तु इन 
विद्याओंका समान फल ह्ोनेसे विकल्प उचित है । क्योंकि “मनोमयः प्राणशरीरः:' “क ब्रह्म खं ब्रह्म! 
'सत्यकामः सत्यसंकल्पः इत्यादि श्रुति समानरूपसे ईइवर प्राप्तिह्प फलवाली देखी जाती है। यह 
दोष नहीं है, क्योंकि समान फलवाले स्वर्ग आदिके साधनभूत कर्मोमें मी यथाकाम्य देखनेमें आता है । 

सिद्धान्ती-इसलिए यथाकाम्य पक्षके प्राप्त होनेपर कहते हैं-इन उपासनाओंका विकल्प ही होना 
घाहिए, समुच्चय नहीं, किससे ? इससे कि अविशिष्ट फल है। इन उपासनाओंका उपास्य विषयक साक्षात्कार 
करना ही समान ( एक फल ) है। एक ही उपासनासे उपास्य ईश्वर आदि विषयक साक्षात्कार होनेपर 

सत्यानन्दी-दीपिका 


इसलिए शब्द आदि भेदसे विद्या नाना है। विद्यानानात्व अधिकरण पादके आरम्ममें ही संगत है, 
यहाँ तो प्रासद्भधिक है ॥ ५८ ॥ 


# इस अधिकरणमें विद्याओंके अनुष्ठानका प्रकार निरूपण किया जाता है। अहंग्रह, तटस्थ 
ओर बअज्भाश्नित भेदसे उपासनाएं तीन प्रकारकी हैं। उनमेंसे अहंग्रहोपासनाका यहाँ विचार किया 
जाता है। बहंग्रहोपासना ( उपास्यस्वरूपका स्वामिन्नल्पस्ते चिन्तन ) में इच्छानुसार और विकल्प 
दोनोंका विद्या नानात्वके साथ साम्य होनेसे “किम! इत्यादिसे संशय कहते हैं। पृव॑पक्षमें स्वेच्छासे 
छनुष्ठान है, ऐसा अनियम है और सिद्धान्तमें विकल्पसे अनुष्ठान है, ऐसा नियम है । 

# जैसे पुरोडाशखूप एक फल होनेसे त्रीहि और यवका विकल्प है, वंसे ही इन विद्याओंमें 
विकल्प युक्त है। ईव्वरके साक्षाह्कारके अनन्तर फलभेद होनेपर भी इन अहंग्रहोपासनाओंका 


अधि० रे५ खू० ५० ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासद्दित ७७१ 


फलपुपास्यविषयसाक्षात्करणम्‌ | पकेन चोपासनेन साक्षात्क्ृते उपास्ये विषय ईइबरादो 
द्वितीयमनर्थंथम्‌ । अपि चासंभव एव साक्षात्करणस्यथ समुच्चयपक्षे, चित्तविश्षेपहेतु- 
त्वात्‌। साक्ष(त्करणसाध्यं च विद्याफर् दशयन्ति श्रुतथ+-यस्य स्यादद्धा न विचिकित्सा- 
स्ति” ( छा० ३११४।४ ) इति, 'देवो भूत्वा देवानप्येति' ( बृह० ४।१।२ ) सदा तद्भावमावितः' 
( म० गी० ८।६ ) दृत्येवमाद्या:। तस्मादविशिष्टफलानां विद्यानामन्यतमामादाय तत्परः 
स्याद्यावदुपास्यविषयसाक्षात्करणेन तत्फलू प्रात्तमिति ॥ ५९ ॥ 
( ३५ कास्याधिकरणम्‌ । रू्‌ू० <० ) 
काम्पास्तु यथाकामं समुच्चीयेरन्न वा पू्वेहेस्वभावात्‌ ॥। ६० ॥ 

पदच्छेद--काम्याः, तु, यथाकामम्‌, समुच्चीयेरनत्र, न, वा, पू्वहेश्वमावात्‌ । 

सूत्रार्थ - (काम्पास्तु) काम्यविद्याओंका तो (यथाकामम्‌) यथेच्छ (समुच्चीयेरपक्षवा) समुच्चय 
करे अथवा न करे, ( पूवहेत्वाभावात्‌ ) क्योंकि समान फलहूप विकल्पके प्रयोजक हेतुका अभाव है । 

% अविशिष्फलत्वात्‌' इत्यस्य प्रत्युदाहरणम्‌। यासु पुनः काम्यासु विद्यासु 'स य एत- 
में वायुं दिशां वत्सं वेद न पुत्ररोदं रोदिति' ( छा०३।१७।२ ) 'स यो नाम ब्रह्मेत्युपास्ते यावज्ञाम्नो 
गत तन्नास्य यथाक्रामचारो मवति” (छा० 5।१।५ ) इति चेवमायासु क्रियावद्द्टेनात्मना- 
त्मीयं फल साधयन्तीषु साक्षात्करणापेक्षा न[स्ति । ता यथाकाम समुच्चीयेरज्न वा समु- 
उदीयेरन्‌, पूर्वहेत्वभावात्‌। पूर्वस्थाविशिष्टफलत्वादित्यस्य विकल्पहेतोरभावात्‌ ॥ ६० ॥ 
अन्य उपासनाएँ प्रयोजन रहित हैं। समुच्चय पक्षमें तो साक्षात्कारका असंमव ही है, क्योंकि समुच्चथ 
चित्त-विक्षेपका हेतु है। और “यस्थ स्या|दुद्धा०' (मैं मरकर इसीको प्राप्त होऊंगा, ऐसा जिसका निश्चय 
है, इस विषयमें कोई सन्देह नहीं है, उसे ईश्वरमावकी प्राप्ति होती है ) और 'देवो भूतव्वा०' ( वह इस 
लोकमें देव होकर घ्रीर पातानन्तर देवोंको प्राप्त होता है) इत्यादि श्रुतियाँ ओर “सदा तद्भावभावितः०' 
( सदा उसके भावसे मावित होकर उस उसको प्राप्त होता है ) इत्यादि स्मृतियाँ मी साक्षात्कार द्वारा 
साध्य विद्या फल दिखलाती हैं। इससे समान फलवालो उन विद्याओंमेंसे एककों लेकर तत्पर हो 
जब तक उपास्य विषयक साक्षात्का रसे उसका फल प्राप्त हो ॥ ५९ ॥ 

समान फल होनेसे” इस पुर्वोक्त हेतुका यह प्रत्युदाहरण है। परन्तु 'स य एतमेव० (वह जो 
कोई पुत्रका दीघ॑ जीवन चाहनेवाला इस प्रकार इस वायुकों गोरूपसे कल्पित दिशाओंके वत्सरूपसे 
जानता है पुत्र निमित्तसे रोदन नहीं करता-पृत्र मरण जन्य रोदन नहीं करता ) 'स यो नाम बह्०! 
( वह जो कोई “नाम ब्रह्म है' ऐसी उपासना करता है उसकी जहाँ ठक नाम्की गति होती है वहाँ तक 
यथेच्छ गति हो जातो है ) इत्यादि जिन काम्य विद्याओंमें क्रिया-कमंके समान अहृष्लूपसे अपना तत्‌- 
तत्‌ फल सिद्ध करती हुई साक्षात्कारकी अपेक्षा नहीं है। वे यथेच्छ समुच्चित होनी चाहिए अथवा 
समुच्चित नहीं होनी चाहिए, क्योंकि यहाँ पुव हेतुका अमाव है। “अविशिष्ट फल होनेसे' इस पूर्व 
विकल्पके हेतुका अमाव है ॥ ६० ॥ 

सत्यानन्दी-दी पिका 


साक्षारक्राररप फल समान है। किख्व सब उपासनाओंका एक साथ होना असंमव है । अतः यहाँ 
विकल्प ही युक्त है ॥ ५९ ॥ 


&8 गत अधिकरणमें अहंगप्रहोपासनाका विचार किया गया है। अब इस अधिकरणमें तटस्थ- 
प्रतीकोपासना “मनो ब्रह्मेत्युपासीत' आदिके विषयमें विचार किया जाता है। पूर्व अधिकरणमें जैसे 
अहंग्रहोपासनाएँ विकल्प अनुष्ठेय कही गई हैं, वस्े ही प्रतोकोपासनाएँ भी विकल्पसे ही अनुष्ठेय 
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( ३६ यथाश्रयभावाधिकरणम । स्‌ू० ६१-६६ ) 


अड्भं पु यथाश्रयभावः ॥ ६१॥ 

पदच्छेदू--अद्भे षु, यथाश्र यमाव: । 

सूत्राथं--( अज्भेषु ) कर्माज्ोद्गीय आदि आश्रित उपांसनाओंमें (यथाश्रयमाव:) समुच्चयसे 
अनुष्ठानका नियम है, जैसे क्रतुओंमें आश्रित बद्धोंके अनुष्ठानका नियम है । 

# कर्माज्ञेष्दूगीयादिषु ये आश्रिताः प्रत्यया वेद्त्रयविहिताः कि ते समुचीयेर- 
न्किवा यथाकामं स्युरिति संशये यथाश्रयभाव इत्याह। यथवेषामाश्रयाः स्तोतच्ादय 
संभूय भवन्‍त्येवं प्रत्यया अपि आश्रयतन्त्रत्वात्पत्ययानाम्‌ ॥ ६९ ॥ 

शिष्ट थ ॥ ६२ ॥ 

पदच्छेद--शिष्टेश, च । 

सूत्राथं-विधान होनेसे मी अद्भके समान समुच्चय है । 

& यथा वाश्रयाः स्तोत्रादयस्त्रिषु शिष्यन्त एवमाश्रिता अपि प्रत्ययाः । नोपदेश- 
कतो5पि कश्चिद्विशेषो पज्ञानां तदाश्रयाणां च॒ प्रत्ययानामित्यथ्थ! ॥ ६२ ॥ 


समाहारात्‌ ॥ ६३ ॥। 
सूतज्ञाथ-अन्य वेदोक्त प्रणवका अन्यत्र समाहार होनेसे मी अद्भाश्रित उपासनाओंका समुच्चय है । 
% होतृषद्नाझ्वापि दुरुदगीत (थ) मनुसमाहरति (छा० १।५।०) इति च प्रणवोद्‌गी थे कत्व- 
विज्ञानमाहात्म्यादुद्गाता स्वकम ण्युत्पन्नं क्षतं होत्रात्कमणः प्रतिसमादधातीति ब्र॒बन्चे 


कमके अड्भुमत उद्गीथ आदिके आश्रित तोनों वेदोंमें विहित जो उपासनाएं हैं, क्या उसका 
समुच्चय होना चाहिए अथवा यथेच्छ अनुष्ठान होना चाहिए ? ऐसा संशय होनेपर 'यथाश्रथ्यमावः 
ऐसा कहते हैं । जैसे इन उपासनाओंके आश्रयभृत स्तोत्र आदि समुच्चयसे होते हैं, वसे उपासनोएं भी 
समृच्चयसे होती हैं, क्योंकि उपासनाएँ आश्रयके अधीन हैं ॥। ६१ ॥ 

जेसे स्तोत्र आदि आश्रय तीनों वेदोंमें कहे जाते हैं, वच्चे आश्रित उपासनाएं भी कहो जाती हैं। 
अज्धभों और उनके आश्रित उपासनाओं में उपदेश्कृत कोई विशेष नहों है, ऐसा अथ्थ है ॥| ६२ ॥ 

होतृषदुनादेवापि०' ( स्व॒र, व्यञ्जन आदिके प्रमादसे दुष्ट किये गये उद्गीयको भी उद्गाता 
सम्यवक्ृत होताके शंसनसे निर्दोष करता है ) यह श्रुति वाक्य प्रणव और उद्गीथके एकत्व विज्ञानके 
माहात्म्यसे उद्गाता अपने कममें उत्पन्न हुए दोषका होत्र कमसे प्रतिसमाधान ( निर्दोष ) करता है, 
द सत्यानन्दी-दीपिका 
होनी चाहिए, क्योंकि उनमें मी उपासनत्व समान है, इस प्रकार दृष्ान्त संगतिसे यह पृवपक्ष करते हैं । 
“यथा कामाचारः' 'पुत्र॒का अमेरण' इत्यादि प्रत्येक प्रतीकोपासनाका भिन्न-मिन्न फल है, इसलिए यहां 
विकल्पका नियम नहों है ॥ ६० ॥ 

# पृव अधिकरणमें जैसे प्रतोकोपासनाओंका स्वतन्त्र होनेसे यथेच्छ अनुष्ठान कहा गया है, 
बसे यहाँ अद्भाश्रित उपासनाओंका नहीं है, क्योंकि वे अज्भोंके अधीन हैं । इस प्रकार प्रत्युदाहरण 
संगतिसे---“अज्ज षु! इत्यादिसे पृबपक्ष करते हैं॥ ६१ ॥ 

*# क्रतुक अदज्भ और उनके आश्रित उपासनाएं तीनों वेदोंमें समान. मावसे विहित हैं, अतः 
अज्भोंके समान उपासनाओंका भी समुच्चयसे अनुष्ठान है। परन्तु गोदोहनफे अनुष्ठानका नियम नहीं है, 
वयोंकि वह तो चमसके स्थानमें विहित है ॥॥ ६२ ॥। 

क# समाहरणं-समताकरणं-दोषका संधान करना समाहार है। इस समाह/र लिड्भधसे भी उपा- 
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दान्तरोदितस्य प्रत्ययस्य वेदान्तरोदितपदार्थसंबन्ध सामान्यत्सवंवेदोदितप्रत्ययोपसं हार 
सूचयतीति लिड्भदर्शनम्‌ ॥ ६३ ॥ 
गुणसाधारण्यश्रुतेश्व ॥ ६४॥ 

पदच्छेद--गुणसाधारण्यश्र ते, च । 

सूत्राथ--- तिनेयं त्रयी विद्या वरतंते” इत्यादि उद्गीथ उपासनामें गुणभूत ओंकार तीनों वबदोंमें 
साधारणरूपसे सुना जाता है । 

६8 विद्यागुणं च॒ विद्याश्रयं सन्‍तमोकारं वेद्त्रयसाधारणं श्रावयति--तेनेयं त्रयी 
विद्या बतते ओमित्याश्रावयत्योमिति शंसत्योमित्युदूगायति' ( छा० १।१।९ ) इच्चि च। ततश्रा- 
श्रयसाचारण्यादाध्रितसाधारण्यमिति लिज्दशनमेव । अथवा-गुणसाधारण्यश्रतेद्चेति। 
यदीमे कर्मंगुणा उद्गीथादयः सब सर्वप्रयोगसाधारणा न॒स्पयुन स्यात्ततस्तदाश्रयाणां 
प्रत्ययानां सहभावः। ते तूद्गीथादयः सर्वाइग्राहिणा प्रयोगवचनेन स्व सर्वप्रयोग 
साधारणाः श्राव्यन्ते । ततश्वाश्रयसहभावात्प्र्ययसहभाव इति ॥ ६७ ॥ 

न वा तत्सहमभावाश्रुतेः ॥ ६५॥ 
पद्च्छेदू--न, वा, तत्सहभावाश्रुतें) । 

सूत्रथ--( न वा ) अद्भाश्रित उपासनाओंका समुच्चय नहीं है, ( तत्सहभावाश्रुतें; ) क्योंकि 
'ग्रहं गृहीत्वा' इसप्रकार ज॑से अद्भोंके सहमावकी श्रुति है, वंसे अज्भाश्चित उपासनाओंके सहभावकी 
श्रति नहीं है । 


ऐसा कहता हुआ अन्य. वेदमें कथित--उपासनाका अन्य बेदमें उक्त पदार्थके साथ समान सम्बन्ध 
होनेसे सव वेदोक्त उपासनाका उपसंहार सुचित करता है, ऐसा लिज्भुदशंन है ॥ ६३ ॥ 
...'तेनेय न्नग्नी०” ( उस कअक्षरसे ही यह ऋग्वेद आदिरूप त्रयीविद्या प्रवृत्त होती है। ३४ 
ऐसा कहकर ही अध्वयु श्रवण करता है '5»' ऐसा कहकर ही होता शंसन करता है तथा 'उ& 
ऐसा कहकर ही उद्‌गाता उद्गान करता है ) यह श्रुति विद्याके गुण-विद्याके आश्रयभूत 3» कारको 
तोनों वेदोंमें साधारण-समानरूपसे श्रवण कराती है | उससे आश्रय '3»' कारके साधारण होनेसे उसके 
आश्रित उपासनाएँ भी साधारण हैं, यह लिज़ूदशन हो है। अथवा 'गुणसाधारण्यश्रुतेःः यदि उद्गीथ 
आदि ये सब कमंगुण सब प्रयोगोंमें साधारण-समान न होते, तो उनके आश्रित उपासनाओंक सर्वत्र 
सहमाव न होता । परन्तु वे सब उद्गीथ आदि सर्वाज्धग्राही प्रयोगवचनसे सब प्रयोगोंमें समानरूपसे 
श्रवण कराये जाते हैं। उससे आश्रयके सहमांवसे आश्रित उपासनाओंका सहमाव है ॥ ६४ ॥। 
सत्यानन्दी-दीपिका 

सनाओंका समुच्चय प्रतीत होता है। जेसे 'जो ऋग्वेदियोंका प्रणव है वह सामवेदियोंका उद्गीथ है' 
( छा० १।५।५ ) इस प्रकार छान्दोग्यमें प्रणव और उद्गीथकी एक ध्यान विधि है। उसका 'होतृषद- 
नात्‌' इत्यादि फलाथवाद है । सामवेदस्थ उदगीथ ध्यानका ऋ:वेदोक्त प्रणवफे साथ सम्बन्ध देखा 
जाता है वही सब॑ वेदविहित उपासनाओंके समुच्चयमें लिज्भ है। इस प्रकार दोनों वेदोंमें प्रणव 
ओर उद्गीथके ऐक्य ज्ञानसे सववेदस्थ उपासनाओंका सर्वत्र समुच्चय होना चाहिए ॥ ६३ ॥ 

# उपास्य ओंकारके साधारण होनेसे उसके आश्रित उपासनाओंका समुच्चयसे अनुष्ठान प्रतीत 
होता है | इसमें “गुण” इत्यादिसे अन्य हेतु कहते हैं। अन्वयमुखसे उक्त ,अर्थंका “अथवा” इत्यादिसे 
व्यतिरेकमुखसे व्याख्यान करते हैं। इसप्रकार अन्वय-व्यतिरेकसे आश्रयके समुच्चयसे आश्रित उपा- 
सनाओंका भी समुच्चय है ॥। ६४ ॥ द 
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88 न वेति पक्षव्यावतनमम। न यथाश्रयभाव आश्िितानामुपासनानां भवितुमहति। 
कुतः ? तत्सहभावाश्रुतेः। यथाहि त्रिवेद्विद्दितानामड्ानां स्‍्तोतआ्रदीनां सहभावः श्रूयते- 
ग्रह वा ग्रहीत्वा चमस॑ वोजन्नीय स्तोन्नमुपाकरोति स्तोतन्रमनुशंसति प्रस्तोतः साम गाय होतरेतयज्ञ' 
इत्यादिना। नेवमुपासनानां सहभावश्रुतिर॒स्ति। ननु प्रयोगवचन एपां सहभाव॑ प्रापयेत्‌ । 
नेतिः त्रमः, पुरुषाथंत्वादुपासनानाम्‌। प्रयोगवचनो हि क्रत्वर्थानामुद्गीथादीनां सह- 
भाव॑ प्रापयेत्‌ू । उद्गीथाद्रुपासनानि क्रत्वर्धाश्रयाण्यपि गोदोहनादिवत्पुरुषार्था नी त्यवो- 
चाम प्रथरध्यप्रतिबन्ध फलम' ( ब्रह्मसूत्र ३३।४२ ) इत्यत्र । अयमेव चोपदेशाश्रयो विशे- 
पो९ड़ानां तदालम्बतानां चोपासनानां यदेकेषां क्रत्वथत्वमेकेषां पुरुषाथत्वमिति । परं 
च लिड्दयमकारणमुपासनसहमभादवस्य श्रुतिन्यायाभावात्‌। न प्रतिप्रयोगमाश्रयका: 
त्सन्यापर्सहारादाश्रितानामपि तथात्व॑ विज्ञातुं शक्यम्‌ | अतत्प्रयुक्तत्वादुपासनानाम । 
आश्रयतस्त्राण्यपि ह्यपासनानि काममाश्रयाभावें मा भूवन्न त्वाश्रयसहभावेन सहभाव- 

नियममहंन्ति, तत्सहभावाश्रुतेरेव । तस्माद्यथाकाममेवोीपासनान्यनुष्टीयेरन ॥ ६५॥ 





'न वा! ये शब्द पृव॑पक्षकी व्यावृत्ति करते हैं। आश्रित उपासनाओंका आश्रयमावके अनुसार 
समुच्चय नहीं हो सकता, किससे ? उनके सहमावकी श्रुति न होनेसे । जझे तीनों वेदोंमें विहित स्तोत्र 
आ्रादि अज़ोंका सहमाव 'ग्रहं ग्रहीत्वा० ([ ग्रह पात्रको ग्रहण कर अथवा चमस पात्रको सोमरससे 
भरकर वह स्तोत्रका आरम्म करता है, स्तोत्रका अनुशंसन करता है, हे प्रस्तोता | तुम सामका गायन 
करो, है होता | तुम इसका याग करो ) इत्यादि श्रुति कहती है, वसे उपासनाओंके सहमावकी श्रुति 
नहीं है । परन्तु प्रयोग वचन-विधि हौ इनका सहमाव प्राप्त कराएगा, नहों, ऐसा हम कहते हैं-- 
क्योंकि उपासनाएँ पुरुषाथ हैं । प्रयोग विधि क्रत्वर्थे उद्गीथ आदिका सहमाव प्राप्त कराव, परन्तु 
क्रतु अथं आश्रय उद्गीथ आदि उपासनाएं गोदोहन आदिके समान पुरुषाथ हैं, ऐसा “प्रथर्ध्यप्रतिबन्धः 
फलम' इस सूत्रमें हम कह चुके हैं। अज्भु भर उनके आश्वित उपासनाओंमें उपदेशके आश्रयपर 
यही विशेष है कि इनमें एक क्रत्वथं हैं और दूसरे पुरुषा्थ हैं। और दूसरे दो लिज़ उपासनाओंके 
सहमभावमें कारण नहीं है, क्योंकि श्रुति और न्‍्यायका अमाव है। और प्रत्येक प्रयोगमें सम्पूर्ण आश्रयों- 
का उपसंहार होनेसे आश्रितोंका मी वसा ही उपसंहार हो ऐसा नहों जाना जा सकता, क्‍योंकि 
उपासनाएं उनसे प्रयुक्त नहों हैं। आश्रयके अधीन होती हुई भी उपासनाएं आश्रयके अभावमें भले 
ही न हों, परन्तु आश्रयोंके सहमाव होनेपर सहमावका नियम नहों हो सकता, कारण कि उनके सहमाव 
की श्रुति नहों है। इसलिए अपनो इच्छाके अनुसार ही उपासनाओंका अनुप्ठान करना चाहिए ॥६५॥ : 


सत्यानन्दी दीपिका 


* उपासनाओंका फल भिन्न भिन्न होनेसे उनके समुच्चय अनुष्ठानमें कोई प्रमाण नहों है, इस 
बातको सिद्धान्ती “न वा! इत्यादिसे कहते हैं। 'विमतोपास्तयः क्रतो न समुचित्याजुष्ठेया:, भिन्न 
फलत्वात्‌ गोदोहनवत्‌” ( उक्त उपासनाएँ क्रतुमें समुच्चयसे अनुष्ठेय नहों है, क्योंकि मिन्न फलवाली 
हैं, जंसे गोदोहन ) 'वीयं कामनावाला गोदोहनपात्रसे जलांनयन करे यहाँ 'चमसके स्थानमें विशेष 
फलके लिए गोदोहनपात्रका ग्रहण किया जाता है। जंसे यहाँ गोदोहन पात्रका भिन्न फल है, अतः 
वह क्रतुमें ससुच्चयसे अनुष्ठेय नहीं है, वंसे उपासनाओंके विषयमें मी समझना चाहिए। 'शिष्टेश्व 
( ब्रह्मसूत्र ३३।६२ ) इसमें उक्त अथंका “अयमेव” हृत्यादिसे निराकरण करते हैं। और “सम्ाहारात' 
( ब्रह्मसूत्र ३३२।६३ ) गुणसाधारण्यश्र॒तेश्व' ( ब्रह्मसूत्र २२।६४ ) इन सूत्रोंमें उक्त दो लिज्र अन्य 
प्रमाणसे प्राप्त अ्थके द्योतक हैं। अथंवादवाक्यमें स्थित होनेके कारण स्वयं साधक नहीं हैं, इसप्रकार 
'परञ्चञ' इत्यादिसे कहते हें। गुणसाधारण्यश्रुतेश्व” इससू त्रकी दूसरी व्याख्या “न च! इत्यादिसे दृषित 
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दशनाच ॥ ६६॥ 
पदच्छेद--दर्नात्‌, च । 
सूत्राथं-- एवं विद्ध व ब्रह्मा! इत्यादि श्रुति अद्भाश्रित उपासनाओंका असहमाव दिखलाती है। 
# दब्बायति च श्रुतिरसहभात्र प्रत्ययानाम्‌- एवंविद्ध बे ब्रह्मा यज्ञ यजमान सर्वाश्ररवि- 
जो5मिरक्ष ति' ( छा० ४।१७।१० ) इति। सवप्रत्ययोपसंहारे हि सव सवधिद इति न 
विज्ञानवता ब्रह्मणा परिपाल्‍्यत्वमितरेषां संकीत्यत। तस्माद्यथथाकामसुपासनानां समु- 
ब्ययो विकल्‍पो वेति ॥६६।॥ 


इति श्रीमच्छड्डरमगवर्यूज्य पादकृतो श्रीमच्छारीरकमीमांसामाष्ये तृतीयाध्यायस्य तृतीयः पादः ॥३॥ 
९ 
व॒तीयाध्याये चतुर्थ: पादः 
[ क्षत्न निुणविद्याया अन्तरद्ञ बहिरजड़्साधनविचारः ] 
( इस पादमें निर्गुणविद्याके अन्तरड्भ ओर बहिरड्भ साधनोंका विचार है ) 
( १ पुरुषार्थाधिकरणम्‌ | खू० १-१७ ) 
पुरुषार्थोतः शब्दादिति बादरायणः ॥ १॥ 

पदच्छेद--पुरुषा्थ:, अतः, शब्दात्‌, इति, बादरायणः । 

सूत्राथ--( बादरायणः ) बादरायण आचायेका मत है कि ( अतः ) इसी औपनिषद्‌ आत्म- 
ज्ञानसे ( पुरुषाथ) ) मोक्षरूप पुरुषार्थ सिद्ध होता है, ( शब्दात्‌ ) क्योंकि “तरति झोकमात्मवित्‌” इस 
प्रकारकी श्रुति है । क्र 

88 अथेदानीमोपनिषदमात्मज्ञानं किमधिकारिद्वारेण कमण्येवानुप्रविशत्याहोस्थि- 
_स्स्वतन्त्रमेव पुरुषाथंसाधनं भवतीति मीमांसमानः सिद्धान्तेनेव तावदुपक्रमते-पुरुषार्थों- 

'एवंविद्ध बै ब्रह्मा०” ( ऐसा जाननेवाला ब्रह्मा यज्ञ, यजमान और अन्य समस्त ऋत्विजोंकी 
मी सब ओरसे रक्षा करता है ) यह श्रुति उपासनाओंका असहमाव दिखलाती है। क्योंकि सब 
उपासनाओंका उपसंहार-समुच्चय होनेपर सब ( ऋत्विज आदि ) के सवज्ञ होनेके कारण विज्ञानवाले 
ब्रह्मासे अन्य परिपालय हैं, ऐसा न कहा जाता । इसलिए [ उपासकके लिए ] उपासनाओंका इच्छा- 
नुसार समुच्चय अथवा विकल्प है, यह सिद्ध होता है ॥६६॥ 
स्वामी सत्यानन्द सरस्वतो कृत शाइरमाष्य-माषानुवादके तृतीयाध्यायका तृतीय पाद समाप्त ॥३॥ 

इसके अनन्तर ओऔपनिषद्‌ आत्मज्ञान अधिकारी पुरुष द्वारा क्‍या कममें हो अनुप्रवेंश करता 
है अथवा स्वतन्त्र ही पुरुषाथंका साधन है ? अब ऐसा विचार करते हुए सूत्रकार प्रथम सिद्धान्तसे ही 

सत्यानन्दी-दीपिका 
करते हैं। इसलिए पुरुषको अपने इच्छानुसार ही उपासनाओंका अनुष्ठान करना चाहिए ॥ ६५ ॥ 

# तीनों वेदोंके ज्ञाता ब्रह्मसे ऋत्विज आदिकी रक्षा होती है, इससे सब उपासनाओंका सह- 
माव नहीं है । ऐसा 'दशनाच' इत्यादिसे कहते हैं। ऋग्वेद आदि विहित श्द्भोंका लोप होनेपर व्या- 
हृति, होम, प्रायश्चित्त आदिको जानना ही ब्रह्माका 'एवंवित्त्व' है ॥६६९॥ 
स्वामी सत्यानन्द्र सरस्वती कृत 'सत्यानन्दी-दीपिका' के तृतीयाध्यायका तृतीय पाद समाप्त ॥३॥ 

# पृवपादमें पर और अपरविद्याके गुणोंका उपसंहार कहंकर स्वरूपका निश्चय किया गया है । 
अब इस पादमें कर्मानपेक्ष उन विद्याओंमें पुरुषाथ' हेतुत्व निरूपण करनेके लिए उसके यज्ञादि बहि- 
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5त इति। अस्माद्वेदान्तविहितादात्मज्ञानात्स्वतन्त्रात्पुरुषार्थ' सिद्धग्तीति बादरायण 
आचार्यों मन्यते | कुत एतदवगम्यते ? शब्दादित्याह । तथा हि---/तरति शोकमात्मवित्‌! 
(छा० ७।१।३), 'सयो ह बे तत्परमं ब्रह्म वेद बह्मयाव भवति' (मु० ३२९), “ब्रह्मविदाप्नोति 
परम (ते० २।१।१), आचायवान्पुरुषो वेद तस्य तावदेव चिरं यावज्न विमोक्ष्येड्थ संपत्स्ये' ( छा० 
६।१४।२) इति, “य आत्मा5्पहृतपाप्सा! ( छा० 4।७॥$ ) इत्युपक्रम्य 'सर्वाश्न॒ लोकानाप्नोति 
सर्वाश्र कामान्यस्तमात्मान प्रनुविद्य विजानाति! ( छा० ८4।७।१ ) हृतिं, आत्मा वा भरे द्रष्ठव्यः' 
(बृह० ४।५।६) इत्युपक्रस्य 'एतावदरे खल्वम्ग॒तत्वम्‌! ( बृह ४।५।१५ ) इत्येबंजातीयका श्रुतिः 
केवलाया विद्याय/ पुरुषार्थहे तुत्व॑ श्राववति ॥१॥ 


अथात्र प्रत्यवतिष्ठते-- 
शेपत्वात्पुरुषाथवादों यथाःन्येष्विति जैमिनिः | २॥ 


पदच्छेद--शेषत्वात्‌ , पुरुषाथंवादः, यथा, अन्येषु, इति, जैमिनिः । 

सत्रार्थ--( शेषत्वात्‌ ) कतृंरूपसे आएमा कमंका अद्भ है, अतः उसका ज्ञान मी ब्रीहि प्रोक्षण 
आदिके समान क्मके अज्भुमत आत्माद्वारा क्रतुका अद्ध है। ( यथा ) जंसे ( अन्येषु ) अन्य द्रव्य 
संस्कार कर्मोमें अपाप आदि फल श्रुति अथवाद है, वंसे ( पुरुषाथवाद! ) शानसे पुरुषाथ श्रुति भी 
अथंवाद है, ( जेमिनि: ) यह आचार्य जेमिनिका मत है । 


*# कतृंत्वेनात्मसः कमंशेषत्वात्तद्विज्ञानमपि बीहिप्रोक्षणादिवद्धिषयद्धारेण कर्म- 


_चुरुषार्थो5त:' इस प्रकारसे उपक्रम करते हैं। बादरायण आचाय॑ ऐसा मानते हैं कि इस वेदान्त 
विहित स्वतन्त्र आत्मज्ञानसे पुरुषाथ सिद्ध होता है। यह कैसे अवगत हो ? श्रतिस्रे, ऐसा कहते हैं । 
जैसे कि 'तरति शोकमात्मवित्‌” (आत्मवेत्ता शोकका अतिक्रमण करता है) स यो ह ब०? ( जो कोई 
उस परजत्रह्मको जान लेता है वह ब्रह्म ही हो जाता है ) ब्रह्मविदाप्नोति परम ( ब्रह्मज्ञानी परब्रह्मको 
प्राप्त होता है) “आचायवान्‌०” ( आचायंवान्‌ पुरुष ही सत॒को जानता है, उसके लिए मोक्ष होनेमें 
उतना ही विलम्ब है जब तक वह देह बंधनसे मुक्त नहीं होता । उसके परचात्‌ तो वह सत्सम्पन्न-ब्रह्मको 
प्राप्त हो जाता है ) 'य आत्मापहतपाप्मा” ( जो आत्मा पप शून्य है ) ऐसा उपक्रम कर 'स सर्वाश्व०' 
( जो उस आत्माको शास्त्र ओर गुरुक उपदेशानुसार अन्वेषणकर जान लेता है, वह सम्पूर्ण छोकों 
ओर समस्त कामनाओंको प्राप्त कर लेता है ) आत्मा वा० (हे मैत्रेयी ! आत्माका दर्शन करना 
धाहिए) ऐसा श्ारम्मकर 'एतावदरे०' ( भरे मैत्रेयी ! इतना ही अमृतत्त्वका उपदेश है ) इसप्रकारको 
श्रुतियाँ केवल विद्या ( आत्मज्ञान ) को पुरुषाथहेतुत्व श्रवण कराती हैं ॥ १ ॥ 
अब उक्त सिद्धान्तपर पुवपक्षी शच्धा करते हैं--- 
सत्यानन्दी-दीपिका 

रज् और शम आदि क्न्तरद्भ साधनोंका निरूपण किया जाता है। इस प्रकार एक विद्याविषयत्वसंगतिसे 
यह चतुथपाद आरम्म किया जाता है। गत पादके श्वन्तिम अधिकरणमें कमके अद्भ भूत विद्याका विचार 
किया गया है। अब उसके प्रसंगसे ब्रह्मशान कमंका अज्भ है, ऐसी आश'ध कर उसका समाधान करते हैं। 
इसप्रकार प्रसंगसंगंतिसे इस अधिकरणको कहते हैं। पृवपक्षमें ज्ञान और कमका अज्भाड़िमावसे समुच्चय 
है, सिद्धान्तमें केवल ब्रह्मात्मेक्यज्ञानसे मोक्ष है। 'य आत्मापहतपाप्मा' इसप्रकार प्रजापतिसे उपदिष्ट ब्रह्म- 
विद्यामें सगुणविद्याके फलरूप समस्त लोक आदिकी प्राधिका कथन इसलिए किया गया है कि मोक्षानन्दनमें 
इन सबसे प्राप्त होनेवाले आतनन्दका अन्तर्भाव है। इसलिए किसी प्रकारकी धद्भधाका अवसर नहीं है ॥१॥ 


अधि० १ खू० २ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासटद्िित ७७७ 


संबन्ध्येवेत्यतस्तस्मिन्न वगतप्रयोजने आत्मज्ञाने या फलश्रुतिः साइथंवाद इति जेमिनि- 
राचार्यों मन्यते, यथा5न्येषु द्वव्यसंस्कारकर्मसु 'यस्य पणमयी जुहूमंवति नस पाप: छोक: 
श्णोति । यदडक्ते चक्षुरेष भ्रातृव्यस्य बृडाक्ते । यतव्प्रथाजानुयाजा इज्यन्ते वर्म वा एतयज्ञस्य क्रियते 
वर्म यजमानस्थ आतृव्याभिभूत्ये! इस्येबंजातीयका फलश्रुतिरथवादः, तद्धत्‌। कथ्थ॑ पुनरस्या- 
नारभ्योधीतस्यात्मज्ञानस्य प्रकरणादीनामन्यतमेनापि हेतुना विना क्रतुप्रवेश आदाइूच- 
ते ? कठंद्वारेण वाक्यात्तद्विज्ञानस्य क्रतुसंबन्ध इति चेत्‌-न, वाक्याद्विनियोगानुपभत्ते: । 
ऑज््यभिचारिणा हि केनचिद्द्वारेणानार भ्याधीतानामपि वाक्यनिमित्तः क्रतुसंबन्धो5व- 
कव्पते । कर्ता तु व्यभिचारि द्वारम्‌, लोकिकवेदिककमंसाधारण्यात्‌ । तस्मान्न तद्द्वा- 
रेणात्मज्ञानस्य क्रतुसंबन्धलिद्धिरिति-न, व्यतिरेकविज्ञानस्य वेद्किभ्यः कर्म भ्यो5न्य- 
आलुपयोगात्‌ । नहि देहव्यतिरिक्तात्मज्ञानं लोकिकेषु कम सूपयुज्यते, सर्वथा दृश्ार्थ प्रव॒- 
स्‍्युपपत्ते:। वेदिकेषु तु देहपातोत्तरकालफलेषु देहव्यतिरिक्तात्मज्ञानमन्तरेण प्रवृत्तिनों- 
पपद्यत इत्युपयुज्यते व्यतिरेकविज्ञानम्‌ । के नन्‍्वपहतपाप्मत्वादिविशेषणादसंसार्यात्म- 

कतुं रूपस्े आत्मा कमका अद्भ है, अतः उसका ज्ञान मी ब्रीहि प्रोक्षण आदिके समान विषय- 
आत्माद्वारा कम सम्बन्धी ही है, इससे उस करमंका प्रयोजन अवगत होनेपर आत्मज्ञानमें जो फल 
श्रुति है वह अथवाद है, ऐता जेमिनि आच।य मानते हैं। जेसे अन्य द्वव्य संस्कार कर्मोमें 'यस्य पण्ण- 
मयी०” ( जिसका प्‌रणंबयी जुहू होता है वह पाप वचनका श्रवण नहीं करता वह जो अपने नेनत्रोंमें 
अग”्जन लगाता है, उससे झत्र॒के नेत्रोंका नाश करता है, जो प्रयाज ओर अनुयाज किये जाते हैं, वे 
यज्ञके कवच किये जाते हैं, शत्रके अमिमवके लिए वे यजमानके कवच होते हैं ) इस प्रकारकी फल- 
श्रुति अथंवाद है, वंसे ही आत्मज्ञानमें फल श्रुति अथवाद है। परन्तु यज्ञके प्रकरणमें अनधीत बात्म- 
ज्ञानके प्रकरण आदिमें से किसी एक हेतुके विना भी क्रतु प्रवेशकी आशडूत किस प्रकार की जाती है ? 
यदि कहो कि कर्ताद्वारा वाक्यसे उसके विज्ञानका क्रतुके साथ सम्बन्ध है, तो यह ठीक नहीं है, क्योंकि 
वाक्यसे विनियोग नहीं हो सकता। किसी एक अव्यभिचारी-नित्यसम्बद्ध क्रतुके द्वारसे अप्रकरणमें 
पठितोंका भी वाक्य निर्ित्तक क्रतु सम्बन्ध हो सकता है। परन्तु कर्ता तो छौकिक और वंदिक कर्मोमें 


साधारण होनेसे व्यभिचारों द्वार है, इसलिए उसके द्वारा आत्मज्ञानका क्रतुके साथ सम्बन्ध सिद्ध नहीं 
होता । यह ठीक नहों है, क्योंकि देह अतिरिक्त आत्मा हैँ इस ज्ञानका बंदिक कर्मसि अन्यत्र उपयोग 


नहों है । देहसे अतिरिक्त आत्मज्ञानका लोकिक कमोंमें उपयोग नहीं होता, क्योंकि सवंथा देहसे व्यति- 

रिक्त आत्मज्ञान हो चाहे न हो तो मी प्रत्यक्ष प्रयोजनवाले कम्मोमें प्रवृत्ति हो सकती है। परन्तु देह- 

पातके अनन्तर फलदेनेवाले वंदिक कमोंमें देह व्यतिरिक्त आत्मज्ञानके विना प्रवृत्ति उपपन्न नहीं होती । 
सत्यानन्दी-दीपिका 

# सूत्र्में अथवाद पदकी आवृत्ति करनी चाहिए अर्थात्‌ ज्ञानसे पुरुषाथंवाद अथंवाद है। 

'ब्रह्मविदूबह्मय व सवति' इत्यादि मोक्ष त्रतिपादक श्रुतियाँ अथंवादमात्र हैं। और कमंरूप अज्भीके फलका 


ज्ञान होनेसे अज्भभूत आत्माका प्रयोजन भी ज्ञात है, अतः आत्माके आश्रय उसके संस्कारभूत ज्ञानमें 
फलश्रुति अथंवाद है । जैशे 'पर्णमयी' ( पलाथ ) यह द्रव्य है, यजमानका अञ्जन संस्कार है और 
प्रयाज आदि कम हैं, इनमें क्रमथ्यः फलश्रुति अथंबाद है। जेस्े प्रोक्षण आदिपे संस्कृत श्रीहि आदि 
कमंके अज्भ हैं, वंसे उपनिषद्‌ प्रतिपादित आ्मज्ञानसे संस्कृत कर्ता मैं पारललौ किक फलोपलभोगके योग्य 
है, ऐसा विद्वानु, श्रद्धावान्‌ क्रमुका अड् है, अतः कर्ताद्वारा आत्मज्ञान मी कमका अज्भ है। सिं०--- 
आत्मा वा अरे द्ृष्टव्य:' इत्यादि वाक्यमात्रसे आत्मज्ञानका क्रतुके साथ सम्बन्ध अनुपपन्न है, क्योंकि 
यस्य प्‌र्णमयी' इस वाक्यके पर्णमथीक्षका जुहुद्वारा क्रमुकु साथ जो सम्बन्ध कहा गया है, वह 


७8४८ ब्रह्मसूत्र-शाड् रभाष्य [ आ० ३ पा० ४ 


विषयमोपनिषदं दर्शानं न प्रवृतत्यड़ं स्यात्‌, न, प्रियादिसंसूचितस्य संसारिण एवात्मनो 
द्रश्व्यत्वेनोपदेशात्‌ । अपदृतपाप्मत्वादि विशेषण तु स्त॒त्यथ भविष्यति। नल तत्न तत्र 
प्रसाधितमेतद्धिकमसंसारि ब्रह्म जगत्कारणं तदेव च संसारिण आत्मनः पारमाथिक॑ 
स्वरूपमुपनिषत्सूपद्श्यित इति। सत्यं प्रसाधितम्‌, तस्येव तु स्थूणानिखननवत्फलद्धा- 
रेणाक्षेपसमाधाने क्रियेते दाल्याय ॥ २ ॥ 


आचारदशनात्‌॥ ३ ॥ 


सूत्रा्थ--जनको ह वेदेहो' इसप्रकार जनक आदि ब्रह्मज्ञानियोंका विद्याके साथ कमका 
आचरण देखा जाता है, अतः आत्मज्ञान कमंका अद्भ है 


जनको ह वदेहो बहुदक्षिणेन यश्ञेनेजे' ( ब्ृ० ३।१।॥ ), “यदक्ष्यमाणो वे भगवन्तो5हमस्मि 
( छा० ५।३१।५ ) इत्येवमादीनि त्रह्मविदामप्यन्यपरेषु वाक्येषु कमंसंबन्धदशनानि भव 
न्ति | तथोद्दालकादीनामपि पुत्रानुशासनादिदशंनादगोह॑स्थ्यसंबन्धो 5वगम्थते । केव- 
लःब्ेज्ञ्ञानात्पुरुषा थसिद्धिः स्यात्किमर्थभनेकायाससमन्वितानि कर्माणि ते कुयुः ? 'अक 
'चेन्मघु विन्देत किमथ पव॑त ब्जेत्‌' इति न्‍यायात्‌ ॥ ३ ॥ 


छतेः ॥ ४ ॥ 


सूत्राथ---यदेव विद्यया करोति' इत्यादि तृतीया- श्रुतिसे विद्यामें कर्माज्भत्व श्रवण होनेसे ज्ञान 
कर्माज़ प्रतीत होता है । 


यदेब विद्यया करोति श्रद्धयोपनिषदा तदेव वीयवत्तरं भवति! ( छा० 9।५।१० )इतिच 


इसलिए मरणानन्तर फल देनेवाले वंदिक कर्मोमें देह व्यतिरिक्त आत्मा है, इस ज्ञानकां उपयोग है । 
परन्तु अपहतपाप्सत्व” आदि विशेषणोंसे असंसारी आत्मविषयक औपनिषद्‌ ज्ञान वेदिक कममें 
प्रवत्तिका अज्भ नहीं होगा । ऐसा नहीं, क्योंकि प्रिय आदिसे संसूचित संसारी आत्माका ही द्रष्टव्यरूपसे 
उपदेश है । अपहतपाप्मतह्व आदि विशेषण तो स्तुतिके लिए होगा । परन्तु जीवसे भिन्न असंसारी 
ब्रह्द जगत॒का कारण है और वही संसारी आत््माका पारमा्थिक स्वरूप है, ऐसा उपनिषदोंमें उपदेश 
किया जाता है यह तत्‌ तत्‌ स्थलमें मली-माँति सिद्ध किया गया है। हाँ, ठोक मली-माँति सिद्ध किया 


ग़या है। किन्तु स्थगानिखननक्े समान फलद्वारा उसकी ही दृढताके लिए आक्षेप और समाधान 
किये जाते हैं ॥ २ ॥ 


जनको ह बेदेहो०” ( विदेह देश अधिपति राजा जनकने बड़ी दक्षिणावाले यज्ञद्वारा यजन 
किया ) “यक्ष्यमाणो बै०” ( हे पृज्य ऋषि वन्द ! मैं मी यज्ञ करनेवाला हूँ ) इत्यादि विद्या विधि- 
परक वाक्योंमें भी ब्रह्मवेत्ताओंके कम सम्बन्ध दर्शन होते हैं। उसीउ्रकार उद्यालक आदिका भी पुत्र 
उपदेश आदि ददनसे गाहंस्थ्य सम्बन्ध अवगत होठा है। यदि केवल ज्ञानसे ही पुरुषा्थंकी सिद्धि 
हो तो वे. विद्वान अनेक प्रकारके आयास युक्त कम क्यों करें, क्योंकि “अक्क चेन्मघु ०? (यदि समीपमें-घरके 
कोने अथवा शक्रावकके छोटे पोदेमें मधु मिले तो मधु अभिलाषी पव॑तमें क्यों जाय ) ऐसा न्याय है ॥३॥ 
'यदेव विद्यया०” ( जो कम विद्या, श्रद्धा और योगसे युक्त होकर किया जाता है वही कम 
सत्यानन्दी-दीपिका 
अव्यभिचारी है। परन्तु यहाँ तो कर्ता सब कर्मोमें साधारण होनेश्वे व्यभिचारी है, इसलिए व्यभिचारी 


कर्ताद्वारा आतमज्ञानमें क्रतु सम्बन्ध सिद्ध नहीं हो सकतां। पृव॑पक्षी “न, व्यतिरेकविज्ञानस्य 
इत्यादिसे कहते. हैं । 


# वेदान्तमतमें जो स्वरूपज्ञान है वह क्रतव्थ है अथवा पुरुषार्थ है, इसप्रकार विचारसे ही 
क्रत्वथत्व हृढ हो सकता है, अतः कर्ता आंत्माद्ारा आत्मज्ञान क्रतुका अज्भ है ॥ २ ॥ 


अधि० १ ख्‌ु० ५-९-७ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ७७९, 


कर्मशेषत्वश्रवणाद्वियाया न केवलायाः पुरुषाथ्थहेतुत्वम्‌ ॥ ४ ॥ 
समन्वारम्मणात्‌ ॥ ५ ॥ 

सूत्रार्थ--तं विद्याकमंणी” इत्यादिसे विद्या और कमंका समुच्चय देखा जाता है, इसमझ्ै भी 
विद्या कमंका अद्भ है । 

'तं॑ विद्याकमंणी समनन्‍्वारभेते! ( बृह० ४।४।२ ) इति च विद्याकमंणोः फलारम्भे सह- 
कारित्वद्शनान्न र५(तन्त्रयं विद्यायाः ॥ ५ ॥ 

तद॒तो बविधानात्‌ ॥ ६॥ 

पदच्छेदू--त&त+, विधानात्‌ । 

सुत्नाथ --( तद्गतः ) “भाचायंकुलाद्वेदमधीत्य” इत्यादि श्रुतिसे समस्त वेदार्थ जाननेवालेके 
लिए ( विधानात्‌ ) कर्ंका विधान किया जाता है, इससे भी विद्या कमंका अद्भ है । 

आचाय कुलाहदमधीत्य  यथाविधानं गुरोः कर्मातिशेषेणामिसमाबृत्य कुटुम्बे झुचो देशे 
स्वाध्यायमघीयान:” ( छा० ८५३ ) इति चेबंजातीयका श्रुतिः समस्तवेदार्थंविज्ञानवतः 
कर्माधिकारं दृशंयति । तस्मादपि न विज्ञानस्य स्वातन्ज्येण फलहेतुत्वम्‌ । नन्वत्नाधीत्ये- 
त्यध्ययनमात्र चेद्स्य श्रूयते, नार्थविशानम्‌। नेष दोषः, दृष्टाथ॑त्वाद्देदाध्ययनमर्थावबो- 
घपयन्तमिति स्थितम्‌ ॥ ९ ॥ 

नियमाच ॥ ७॥ 

पदच्छेदू--नियमात्‌, च । 

सूत्राथ--और “कुव॑न्नेवेह” इत्यादि श्रुतिसि जीवन पयंन्त कर्माचरणका नियम होनेसे भी 
ज्ञान कमंका अज्भ है । 

'कुव॑त्नेत्रेह कर्माणि ज्ञिजीविषेच्छत, समाः | एवं त्वयि नान्‍्यथेतो5स्ति.न कम लिप्यते नरें! 
( ईशा० २ ) इति, तथा 'एतद्दे जरामय सन्न॑ यदपिहोत्र॑ जरया वा होवास्मान्मुच्यते झूत्युनावा' 
इत्येबंआतीयकान्नियमादपि कर्मशेषत्वमेव विद्याया इति ॥ ७ ॥ 


वीयंबत्तर होता है अर्थात्‌ अ्विद्वानसे किये गये कमंसे अधिक फलवाला होता है ) इसप्रकार कमके 
अद्भ॒पसे विद्याका श्रवण होनेसे केवल-कर्मरहित विद्या मोक्षका हेतु नहीं है ॥ ४ ॥ 

(त॑ विद्याकमंणी ०” ( मरणानन्तर परलोकमें जानेवालेके पीछे पीछे फलोत्पादनके लिए विद्या 
ओर कम जाते हैं ) इसप्रकार विद्या और कममें फलके आरम्ममें सहकारित्व देखनेसे ज्ञात होता है 
कि विद्या स्वतन्त्र नहों है ॥ ५ ॥ 

आचायकुछाद्वेदम घीत्य ०' ( नियमानुसार गुरुके कतंव्य कर्मोको समाप्त कर वेदका अध्ययन 
कर आचायंकुलसे समावतंनकर कुटम्बमें स्थित हो पवित्र स्थानमें स्वाध्याय करता हुआ ) इसप्रकारकी 
श्रूति समस्त वेदार्थ जाननेवालेका कममें अधिकार दिखलाती है। इससे भी आह्मज्ञान स्वतन्त्ररूपसे 
फलका हेतु नहों है । परन्तु यहाँ श्रुतिमें “अधीत्य” ( अध्ययनकर ) इसप्रकार वेदका अध्ययन मात्र 
सुना जाता दवै अं विज्ञान नहीं। यह दोष नहीं है, वेदाध्ययनके दृष्टाथे होनेसे वेदका अध्ययन बथे- 
ज्ञान पय॑न्त है, ऐसा सिद्ध है ॥ ६ ॥ 

'कुव॑न्नेवेह ०' ( इस लछोकमें कम करते हुए ही सो वर्ष जीनेकी इच्छा करे। इसप्रकार मनु- 
प्यववका अभिमान रखनेवाले तेरे लिए इसके सिवा ओर कोई माग नहीं है, जिससे तुझे अशुभ 
कमंका लेप न हो ) इसीप्रकारं 'एतद्ठे ०” ( जो अग्निहोत्र है वही जरा और मरणपयंन्त सत्र है। इस 
अग्निहोत्रसे पुरुष ज़रा अथवा मृक्युसे मुक्त होता है) इसप्रकारके नियमसे भी विद्या कमंका अड्भ है ।७। 


७५० प्रद्यसूत-शाइ रभाष्य | अ० हे पा० ४ 
एव प्राप्ते प्रतिविधत्ते-- 


अधिकोपदेशात्तु बादरायणस्थैदं तदशेनात्‌ ॥ ८॥ 


पद्च्छेद--अधिकोपदेशात्‌, तु, बादरायणस्य, एवम्‌, तहरशंनात्‌ । 

सत्राथं--" तु ) सूत्रस्थ तु शब्द पुृवरपक्षकी व्यावृत्ति करता है। यह जो कहा गया है कि 
तत्वज्ञान कमका अद्ध है, वह युक्त नहों है, ( अधिकोपदेशात्‌ ) क्योंकि संसारो जीवसे अन्य चिन्म्रात्र 
भोक्तृत्व आदि रहित ब्रह्मका उपदेश है, इसलिए तत्त्वज्ञानकी फल श्रुति अथंवाद नहीं है, ( एवम्‌ ) 
इसप्रकार ( बादरायणस्य ) बादरायण आचायका मत है, ( तहशनात्‌ ) कारण कि “यः सवज्ञ 
सववित्‌' इक्यादि श्रुतिमें उस संसारी जीवात्मासे अन्य ईश्वर परमात्माका दर्शन होता है । 

तुशब्दात्पक्षो विपरिचर्तते। यदुक्तम्‌-शेषत्वात्पुरुषाथवाद:” (बह्मसूत्र ३४४२) इति, 
तन्नोपप्यते, कस्मात्‌ ? अधिकोपदेशात्‌ | यदि सं लाय वात्मा शारीरः कर्ता भोक्ता च शरीर- 
मात्रव्यतिरेकेण वेदान्तेषृपद्ष्टिः स्यात्ततो वर्णितेन प्रकारेण फलश्रतेरथंवादत्वं॑ स्यात्‌। 
अधिकस्तावच्छारीरादाव्मनो एसंसारीशइवरः कठुत्वादिसंसारिधमंरहितो 5पहतपाप्मत्वा- 
दिविशेषणः परमात्मा वेदय्त्वेनोपद्श्यते वेदान्तेषु । नच तद्विज्ञानं कर्मणां प्रवतंक भवति, 
प्रत्युत कर्माण्युच्छिनत्तीति वक््यति 'डपमदे च' ( ब्रह्मसूत्र ३४।१६ ) इत्यत्र । तस्मात्‌ पुरु 
पा्थों5तः शब्दात्‌' (बह्मसूत्र ३४१) इति यन्मतं भगवतो बाद्रायणस्य तत्तथेव तिष्ठति, 
शेषत्वप्रभ्नतिमिहेत्वाभासेश्चालयितुं शकयतें । तथा हि-तमधिकं शारीरादी श्वरमात्मानं 
दर्शायन्ति श्रुतथः-यः सर्वज्ञः सवंबित' (सुण्ड० ११९) “मीषास्माद्गातः पवते” ( तै० २।८।॥१ ) 
“पहद्भयं वच्चसुचतम्‌' (कठ० ६।२) 'एतस्य वा अक्षरस्य प्रशासने गार्गि' (बृह० ३।८।९) “तदेक्षत बहु 
स्थां प्रजायेयेति तत्तेजोड$सजत' (छा०६।२॥३) इत्येवमाद्याः। # यत्त प्रियादिसंसचितस्य संसा- 
रिण एवात्मनो वेद्वतवया 5नुकषणम्‌-आत्मनस्तु का माय सव प्रियं सवति । आत्मा वा जरे द्वष्ठव्य 


इसप्रकार छः सृत्रोंसे पुबपक्ष प्राप्त होनेपर उसका निराकरण करते हैं-- 

'तु! शब्दसे पू्वपक्षकी व्यावृत्ति होती है । 'शेषत्वात्पुरुषाथ वादुः' ऐसा जो कहा गया है, वह 
उपपन्न नहीं होता, क्योंकि अधिकका उपदेश है। यदि संसारी जीवात्मा ही शारीर कर्ता, मोक्ता 
धरीरमात्रसे अतिरिक्त वेदान्तोंमें उपदिष्ट होता तो वर्णित प्रकारसे फल श्र॒ति अथंवाद होती । किन्तु 
शारीर-जीवात्मासे अधिक-अतिरिक्त असंसारी, ईश्वर कतृत्व आदि जीवात्माके धर्मोसे रहित अपहत- 
पाप्मत्व आदि विदशेषणोंसे युक्त परमात्मा वेद्यबूपस्े उपनिषदोंमें उपदिष्ट है। और उसका ज्ञान कर्मों 
का प्रवरतंक नहीं होता, प्रत्युत कर्मोका उच्छेद करता है, ऐसा आगे “डपमर्द च' इस सूत्रमें कहेंगे। 
इससे “पुरुषार्थोउतःशब्दात”ः यह जो भगवान बादरायणका मत है वह वसे ही अवस्थित है, शेषत्व 
आदि हेत्वामासोंपे वह विचलित नहों किया जा सकता । क्योंकि “थः सवज्ञ सववित' “मोषा<5स्मा 
द्वातः०' ( इसके मयसे वायु चलता है, इसीके मयसे सूर्य उदय होता है ) 'महद्धयम०' ( वह ब्रह्म 
महान्‌ मयरूप उठाए हुए वज्ञके समान है ) 'एतस्थ वा०” (हे गार्गी ! इस श्रक्षरके प्रशासनमें सूर्य 
ओर चन्द्रमा अवधुत होकर स्थित हैं ) 'तदेक्षत०” ( उस सद्रूप ब्रह्मने ईक्षण किया “मैं बहुत हो जाऊ 
अनेक प्रकारसे उत्पन्न होऊं। इसप्रकार ईक्षणकर उसने तेज उत्पन्न किया ) इत्यादि श्रुतियाँ उत्त 
ईदवर परमात्माको जीवात्मासे भिन्न दिखलाती हैं। ओर “आत्मनस्तु कामाय' (आत्मा-अपने ही प्रयो- 

सत्यानन्दी-दीपिका 
# पुवंपक्षीने जो यह कहा है कि ब्रह्मज्ञान फल शनन्‍्य होनेसे कमंका अद्भ है, वह मी निराक्त 
हुआ समझना चाहिए, क्‍योंकि ब्रह्मज्ञान स्वतन्त्रख्पास्े मोक्षका हेतु है। और “आत्मनस्तु कामाय' 
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( बृह० २।४।५ ) “थः प्राणेन प्राणिति स त आत्मा सर्वान्तर; (बृह० ३।४। ')'य एषो3क्षिणि पुरुषो 
दृश्यते' ( छा० 4।७।४ ) इत्युपक्रम्थ (एवं त्वेव ते भूयो$नुव्याख्यास्यामि ( छा० ८।९।३ ) इति 
चैवमादि, तद्पि 'अस्य महतो भूतस्य निःइवसितमेतद्यदग्वेदः (बृह० २।४।१०) यो5शनायापिपासे 
शोक मोह जरां झत्युमत्येति! (बृह० ३॥५।१) 'परं ज्योतिरुपसंपद्य स्वेन रूपेणाभिनिष्पद्यते स उत्तमः 
पुरुष:' (छा० ८।१२।३) इत्येबमादिभिर्वाक्यशेषेः सत्यामेवाधिकोपदिदिक्षायामत्यन्ताभेदा- 
भिप्रायमित्यविरोधः । पारमेइवरमेव हि शारीरस्य पारमाथिक स्वरूपम्‌, उपाधिकृतं तु 
शारीरत्वम , “तत््मसि! (छा० ६।८।७) “नान्यदतो5स्ति द्रष्ट' (बृह० ३।८।११) इत्यादि- 
श्रुतिभ्यः। सब चेतह्विस्तरेणास्मापिः पुरस्तात्तत्र तत्र वणितम्‌॥ ८॥ 


तुल्यं तु दशेनम्‌ ॥ ९॥ 

पदच्छेद्‌ू--तुल्यम्‌, तु, दशनम्‌ । 

सत्ना्थं--त त्त्वज्ञान कमंका अज्भ नहीं है, क्योंकि इसमें मी 'एतद्ध सम वे०” इत्यादि श्रुतिसे 
( तुल्यम्‌ ) समान ही ( दरनम्‌ ) आचारदशशन है। (तु ) शब्द कर्माज् लिझज्भदशंतका प्राबल्य 
सूचित करता द्वै । 

४४ यत्तक्तम--आचार दर्शानात्कमंशेषो विद्येति, अन्न ब्रमः--तुल्यमाचार द्शनम- 
कमरोषत्वेषपि विद्यायाः। तथा दि श्रुतिभंवति-एतद्ध सम दे तद्विद्वांस आहुऋषयः कावपेया 
किमर्था वयमध्येष्यामद्दे किमर्था वर्य यक्ष्यामद्दे । एतद्धू सम व तत्पूव विद्वांसो5पिहोत्रे न जुहवाब्नक्रिरे' 


जनके लिए सब प्रिय होते हैं, हे मैत्रेयी | आत्माका द्शन करना चाहिए ) “यः प्राणेन' ( मुख- 
नासिका संचारी प्राणसे जो चेष्टा करता है वह तेरा आत्मा सर्वान्तर है ) 'य एषो5क्षिणि (यह जो 
पुरुष नेत्रोंसे दिखाई देता है, यह आत्मा है ) इस प्रकार उपक्रम 'एतं त्वेव! ( मैं तुम्हारे प्रति उस 
आत्माका पुनः व्याख्यान करूँगा ) हत्यादि श्रुतिमें श्रिय आदिसे संसूचित संसारो आत्माका ही वेद 
रूपसे जो अनुकषंण है, वह भी “अस्य महतो (हे मैत्रेयी | यह जो ऋग्वेद है वह इस महदभूतका 
निःदवास है ) 'यो+शनायापिपासे' ( याश्ववल्क्य-जो बुभुक्षा, पिपासा, शोक, मोह, जरा ओर मृत्युसे 
परे है ) 'परं ज्योतिरुपसंपद्य! ( इस शरीरसे समुत्यानकर परं ज्योतिको प्राप्त हो अपने स्वरूपमें 
स्थित हो जाता है वह उत्तम पुरुष है ) इत्यादि वाक्यशेषोंस अधिक उपदेशकी इच्छा होनेपर ही 
अत्यन्त अभेदके अभिप्रायसे है, अतः विरोध नहीं है, क्योंकि परमेश्वरका स्वरूप हो जीवाह्माका पा रमा- 
थिक स्वरूप है, शारीरत्व तो उपाधिकृत है, कारण कि 'तत््वमसि” 'नान्यद्तो$स्ति द्वष्ट' (उससे अन्य 
द्रष्टा नहीं है) इत्यादि श्रुतियाँ हैं । इन सबका तत्‌ तत्‌ स्थलमें विस्तारसे हम वर्णन कर चुके हैं ॥ ८ ॥ 
जो यह कहा गया है कि “भआचारद्शनात” आचारदशनसे ज्ञान कमंका अद्भ है। इसपर 
हम कहते हैं--विद्याके अकमशोषत्वमें भी आचारदशन समान है, क्‍योंकि 'एतद्ध स्म०” ( यह जानकर 
कवषके पुत्र ऋषियोंने कहा कि हम अध्ययन किस लिए करेंगे, हम किसलिए यज्ञ करेंगे, नि:सन्देह 
इस वाक्‌ और प्राणके परस्पर होमात्मक अग्निहोत्रको जाननेवाले प्राचीन उपासकोंने अग्निहोत्र होम 
सत्यानन्दी-दीपिका 
इत्यादि श्रूतिमें प्रिय आदि संसारी धर्मोसे छोक प्रसिद्ध कर्ता मोक्ता जीवात्माका जो अनुकषंण है वह 
केवल अभेद प्रतिपादनके अभिप्रायसे है, कारण कि उसका ही “आत्मा वा भरे द्वश्व्य' इत्यादि 
श्र तिसे उपदेश है ॥ ८ ॥ 
& जेसे जनक आदि ब्रह्मवेत्ताओंका कर्माचरण दर्शन है, वंसे याज्ञवल्क्य, शुकदेव आदि 
ब्रह्मशानियोंका अकर्माचरण दशत है । इससे कम॑ दशनात्मक लिज्ज लोकसंग्रहके लिए होनेगै अन्यथा 


्णश्‌ ब्रह्मसुत्न-शाडू रभाष्य [ अ० दे पा० ७ 


:एतं वे तमास्मानं बिदित्वा ब्राह्मणाः पुत्र षणायाश्र विक्तेपणायाश्र छोकैषणायाश्र व्युत्थायाथ भिक्षा- 
चर्य चरन्ति! ( बृह० ३॥५॥१ ) इत्येबंजातीयका। याज्षवल्क्यादीनामपि ब्रह्मविदामकर्म- 
निशु॒त्य दृश्यते--'एतावद्रे खल्वम्गरतत्वमिति होक्त्वा याज्षवल्क्य; प्रवत्राज॑ ( बृह० ४।७५।१७ ) 
इत्यादिश्वति भ्यः । अपि च 'यक्ष्यमाणो व मग़वन्तो5हमस्मि' ( छा० ५।११।५ ) इत्येतलिह्ल- 
दर्शानं वेश्वानरविद्याविषयम्‌। संभवति च सोपाधिकायां ब्रह्मविद्यायां कमंसाहित्य- 
दर्शनम | नत्वज्नापि कर्मा ज्रत्वम्रस्ति, प्रकरणाद्यमावात्‌ ॥ ९ ॥ 


यत्पुनरुक्तम--तच्छू तेः ' ( ब्रह्मसूच्न ३४४।४ ) इति, अच् ब्रूम:-- 
असावेत्रिकी | १०॥ 


सूत्राथ--यदेव विद्यया करोति' यह श्र्‌ति स्वंविद्या विषयक नहीं है, किन्तु केवल उद्गीथ- 
विद्या विषयक है । 


यदेव विद्यया करोति' (छा० १।१।१०) इत्येषा श्रुति सर्वविद्याविषया, प्रक्ृतविद्याभि- 
संबन्धात्‌। प्रक्रता चोद्गीथविद्या- भोमित्येतदक्ष रप्रुदूगीथमुपासीत ' (छा० १।१।१ ) इत्यत्र।॥१०॥ 


विभाग! शतवत्‌ ॥ ११॥ 
पदच्छेद--विभागग, शतवेत्‌ । 
सून्नाथं--( विभाग। ) 'त॑ विद्याकमंणी” इस श्रतिमें प्रतिपादित विद्या अन्य पुरुषका और 


कम अन्य पुरुषका अनुगमन करते हैं, इसप्रकार विभाग है। ( शतवत्‌ ) जसे इन दो मनुष्योंको सौ 
मुद्रा दिये जाये, ऐसा कहनेपर पचास-पचास मुद्रा बाँट दिये जाते हैं । 


& यदप्युक्तम--तं विद्याकमंणी समन्वारभेते' (बृह० ४४२) इत्येतत्समन्वारस्भवच- 
नमस्वातन्त्ये विद्याया लिक्षमि ति, तत्प्रत्युच्यते। विभागो5त्र द्रष्टव्यो विद्याइन्यं पुरुषमन्वा 
नहीं किया था ) 'एतं व०' ( इस आत्माको मैं ही परब्रह्म परमात्मा हैँ, ऐसा जानकर ब्राह्मण पुत्रे- 
षणा, वित्तंषणा और लोकंषणासर अलग हटकर भसिक्षाचर्यासे विचरते हैं ) इसप्रकारकी श्रति है। 
'एतावद्रे०” ( अरी म॑त्रेयी ! निश्चय जान इतना ही अमृतत्व है, ऐसा कहकर याज्ञवल्क्यने संन्यास 
ग्रहण किया ) इत्यादि श्र तियोंसे ब्रह्मज्ञानी याज्ञवल्क्य आदि मी अकमंनिष्ठ देखे जाते हैं। और 
यक्ष्यमाणो ०' ( है पूज्य ऋषियों ! मैं भी यज्ञ करनेवाला हैं ) यह लिज्भुदर्शन वेश्वानर विद्याविषयक 


है। सोपाधिक-सगुणब्रद्या विद्यामें तो कम साहित्यदशन संभव है। परन्तु यहाँ तो विद्यामें कर्माज्त्व 
नहीं है, क्योंकि प्रकरण आदिका अमाव है ॥ ९॥ 


तच्छू तेः” इस सूत्रमें जो पुृवपक्षीसे कहा गया है, उसपर हम कहते हैं--- 

“यदेव विद्यया करोति' ( पुरुष विद्यासे युक्त होकर जो कर्म करता है ) यह श्र्‌ति स्ंविद्या- 
विषयक नहीं है, क्योंकि उसका प्रकृत विद्याके साथ सम्बन्ध है। 'ओमिस्येदक्षर०” ( 5 इस अक्षर 
टद्गीथकी उपासना करनी चाहिए ) यहाँ उद्गीथ विद्या प्रकृत है॥ १० ॥ 

और “तं विद्याकमणी०” ( विद्या ओर कर्म परलोकमें जानेवालेका अनुगमन करते हैं ) य 
सहानुगमन वचन विद्याकी अस्वतन्त्रतामें लिज्र है, ऐसा जो कहा गया है, उसका निराकरण किया 

सत्यानन्दी-दीपिका 
सिद्ध है। हमको 'तुल्यं तु दशनम्‌' इससे कहते हैं। जो कमंठ है वह ब्रह्मवित्‌ नहीं है, ऐसा माष्य- 
कार “अपि च' इत्यादिसे कहते हैं। वस्तुतः वश्वानरविद्या मी कमंका अज्भ नहीं है, क्योंकि उसकी 
स्वतन्त्र फलश्रुति है, ओर उसमें कर्माज्त्व प्रतिपादक प्रकरण आदि नहीं है ॥। ९ ॥ 

# ति विद्याकमंणी' श्रुति प्रतिपादित यह सहानुगमन वचन मुमुक्षुको भी विषय करता है, ऐसा 


अधि० ३ स्ू० १५] भाषालनुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ५३. 


रभते, कर्मान्यमिति | शतवत्‌ । यथा शतमाभ्यां दीयतामित्युक्ते विभज्य दीयते पश्चा- 
शदेकस्मे पश्चाशदपर स्मे, तद्॒त्‌। न चेंदं समन्वारमस्भवचन मुमुक्षुविषयम्‌ , इति नु 
कामय पान: (बृह० ४॥४।६) इति संसारिविषयत्वोपसंहारात्‌ू, अथाकामयम:नः (बृह० ४।४।६) 
इति च मुमक्षोः पृथगुपक्रमात्‌। तत्र संलारिविषये विद्या विहिता प्रतिषिद्धा च परि- 
गृह्म ते, विशेषाभावात्‌ | कर्मापि विहित॑ प्रतिषिद्धं च, यथाप्राप्तानुवादित्वात्‌ । एवं सत्य- 
विभागेनापीदं समन्वारम्म वच्चनमवकब्पते ॥ ११ ॥ 

यच्चेतत्‌-- तद्वतो विधानात' ( ब्ह्मसूत्र ३४०॥६ ) इति, अत उत्तर पठति-- 

अच्ययनमात्रवंत) ॥ १२॥। 

सूत्राथ-- आचायकुलाद्वेदमधीत्य” इस वाक्यमें केवल वेद अध्ययन करनेवालेके लिएं 
विधान किया जाता है, ओपनिषद्‌ आत्मज्ञानवालेके लिए नहीं । 

'आचायकुलाहेदमधीत्य' ( छू० 4।१५।१ ) दत्यत्राष्ययनमात्रस्थ श्रवणादध्ययनमात्र- 
'बत एवं कमविधिरित्यध्यवस्यामः | नंन्वेवं सत्यविद्यत्वादनधिकारः कमंसु प्रसज्येत, 
नेष दोषः, न वयमध्ययनप्रभवं कर्मावबोधनमचधिकारकारणं वंरयामः, कि तहिं ! औप- 
निषदमात्मज्ञानं स्वातन्त्येणेव प्रयोजनवत्प्रतीयमानं न कर्माधिकारकारणतां प्रतिपय्यते 


इत्येतावत्प्रतिपादयामेः | यथा च न क्रत्वन्तरक्षानं क्रत्वन्तराधिकारेणापेक्ष्यत एवमेतदपि 
द्रष्टव्यमिति ॥ १२ ॥ 


यदप्युक्तम--नियमाच्च' ( बंह्मसूत्र ३४७ ) इति, अन्नाभिधोयते-- 

जाता है। विद्या अन्य पुरुषका अनुगमन करती है और कम अन्य पुरुषका, इसप्रकार यहाँ विभाग 
समझना चाहिए | शतके समान । जैसे इन दोनोंकों सौ मुद्रा दीजिए, ऐसा कहनेपर विभाग कर पचास 
मुद्रा एकको ओर पचास मुद्रा अन्यको दिये जाते हैं, वेसे ही प्रकृतमें समझना चाहिए। और यह 
सहानुगमन वचन मुमुक्षुविषयक नहीं है, क्‍योंकि 'इति नु कामयमान:' (इसप्रकार कामना करने 
वाला पुरुष ऐसा करता है अर्थात्‌ संसारमें कम करनेको आता है ) इसप्रकार संसारिविषयत्वका 
उपसंहार है, और 'अथाकरामयमानं:' (अब जो कामना न करनेवाला पुरुष है, वह ब्रह्माको प्राप्त 
होता है ) इसप्रंकार मुमुक्षुका पृथक उपक्रम है.। उस संसारिविषयक वाक्यमें उद्गीथ आदि विषयक 
विहित विद्या ओर नम्नस्त्रीदर्शनरूप प्रतिषिद्ध विद्याका ग्रहण किया जाता है, क्‍योंकि विद्याविशेषका 
अभाव है । उसीप्रकार कम भी विहित और प्रतिषिद्ध हैं, क्योंकि वह वाक्य यथाप्राप्तका अनवादक है । 


च्छ 


ऐसा होनेपर यह सहानुगमन वचन अविभागसे भी उपपन्न हो सकता हैं॥ ११ ॥ द 
और “तद्दतो विधानात्‌” इस सूत्रसे पृवंपक्षीने जो कहा है, उसका उत्तर कहते हैं-- 
'आचायकुलाद०” ( आचाये कुलसे वेदका अध्ययन करके ) इस श्रृतिमें अध्ययवमात्रका 

श्रवण होनेसे केवल वेद अध्ययन करनेवालेके लिए हो कम विधि है, ऐसा हम निरचय करते हैं । 

परन्तु ऐसा होनेपर विद्याहीन ( वेदाथ ज्ञान्शून्य ) होनेसि उसका कर्मोमें अनधिंकार प्रसक्त होगा ? 
यह दोष नहीं है, हम वेदाध्ययनसे उत्पन्न होनेवांले कर्मोमें अधिकारके कारणभूत कर्मावबोधका 
वारण नहीं करते, किन्तु ओपनिषद्‌ आत्मज्ञान स्वतन्त्ररूपस् प्रयोजनवाला प्रतीत होता हुआ कमोमें 
अधिका रका रणत्वको प्राप्त नहीं हे होता, इतनामात्र हम प्रतिपादन करते हैं। जैसे एक क्रतुका ज्ञान 
अन्य क्रतुके अधिका रके द्वारा अपेक्षित नहीं है, ऐसे यह भी समझना चाहिए ॥ १२॥ 
द सत्यानन्दी-दीपिका क्‍ 
मानकर विद्या मुमुक्षुकों अमृतरूपसे और कर्म अंन्यकों परलोक फलोपभोगार्थ अनुगमन करते हैं । 


इसप्रकार सुत्रकारने विमाग किया है। वस्तुतः यह सहानुगमन वचन मुमुक्षु विधयक नहीं है, इसको 
“नच' इत्यादिसे कहते हैं ॥ ११ ॥ रा द 
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नाविशेषात्‌ ॥ १३॥ 
पद्च्छेदू--न, अविशेषात्‌ । 
आथ--( न ) 'कुवन्नेवेह कर्माणि' इत्यादि श्रुति तत्त्वज्ञानी विषयक नहीं है, (अविशेषात) 

क्योंकि “विद्वान! विशेषका अभाव है । 

कुवन्नेवेह कर्माणि जिजीविषेत्‌” ( ईशा० २ ) इत्येवमादिषु नियमश्रवणेषु न विदुष 
इति विशेषो5स्ति, अविशेषेण नियमविधानात्‌ ॥१३॥ बे 

स्तुतयेब्नुमतिवा ॥ १४ ॥ 

पदच्छेद--स्तुतये, अनुमतिः, वा 

सूत्नार्थ--( वा ) अथवा (अनुमतिः) तत्त्वज्ञानीके लिए जो अनुमति-कर्मानुज्ञा है, (स्तुतये) 
वह कैवल स्तुतिके लिए है 

# 'कुबन्नेवेह कर्माणि' (ईशा० २) दृत्यत्रापरो विशेष आख्यायते। यद्यप्यत्र प्रकरण- 
सामर्थ्याद्विद्वानेव कुर्वन्निति संबध्येत, तथापि विद्यास्तुतये कर्मानुजश्ञानमेतद्द्रशब्यम । 
“न कम छिप्यते नरे! (ईशा० २) इति हि वक्ष्यति। एतदुक्त भवति-यावज्ञीवं कर्म कुवेत्यपि 
विदुषि पुरुष न कम लेपाय भवति, विद्यासामर्थ्यादिति तदेवं विद्या स्तूयते ॥१४॥ 

कामकारेण चैके ॥ १५॥ 

पदच्छेदू--कामकारेण, च, एके । 

सूत्राथ--( थे ) और ( एके ) 'एतद्ध सम व०! इत्यादि श्रुतिसे ज्ञात होता है कि कुछ 
विद्वानोंने मी ( कामकारेण ) रवेच्छासे कमंके साधनभूत प्रजा आदिका त्याग किया है ॥ 

# अपि चेके विद्वांसः प्रत्यक्षीकृतविद्याफलाः सनन्‍्तस्तद्वष्टम्भात्फलान्तरसाधनेषु 
प्रजादिषु प्रयोजनाभाव॑ परामुशन्ति। कामकारेणेति श्रतिभंवति वाज़सनेयिनाम्‌ 'एतद्ध सम 
व तत्पूव विद्वांसः प्रजां न कामयन्ते कि प्रजया करिष्यामो येषां नो$यमाव्मा5यं छोकः( बृह० ४।७।२२) 


और “नियमाश्च' इस सृत्रस जो पृवपक्षीसे कहा गया है, उसपर कहा जाता है । 


कुवन्न वेह ०” (इस लोकमें अग्निहोत्र आदि कम करता हुआ सो वष जीनेकी इच्छा करे) इत्यादि 
नियमोंके श्रवणमें विद्वान॒क़ लिए है ऐसा विद्येष नहीं है, क्योंकि अविशेष खपसे नियमका विधान है ॥१३॥ 


कुवननेवेह कर्माणि०' इस श्रतिमें अन्य विशेष कहा जाता है । यद्यपि यहाँ प्रकरणकी सामथ्यंसे 
विद्वानु ही “करता हुआ” इस प्रकार सम्बन्धित किया जाय, तो भी यह कर्मानुज्ञा विद्यास्तुतिके लिए 


समझनी चाहिए, क्योंकि आगे “न कम लिप्यते नरे ऐसा ही श्रुति कहेगी। तात्पयं यह है--जीवन 


पयन्त कम करते हुए भी तत्त्ववित्‌ पुरुषमें विद्याकी सामथ्यंसे कम लेप ( फलबन्धन ) के लिए नहीं 
होता । इससे इस प्रकार विद्याकी स्तुति की जाती है ॥। १४ ॥ 


और विद्याके फलका साक्षात्कार करनेवाले कुछ एक विद्वान लोग विद्याका अवलम्बनकर 


अन्य फलके साधन प्रजा आदियें प्रयोजनाभावका परामश करते हैं अर्थात्‌ प्रयोजनाभाव देखते हैं 
क्योंकि 'एतद्ध सम ब०? ( पृव॑वर्ती विद्वान सन्‍्तान तथा कम॑ आदिकी इच्छा नहीं करते थे, वे सोचते 


कि हम इस प्रजासे क्या करेंगे अर्थात्‌ इनसे क्‍या प्रयोजन है, जिन हमको यह श्रात्मलोक अमीष्ट है ) 
सत्यानन्दी-दीपि का 


हक 'कुवन्नेवेह कर्माणि! यह नियम श्रुति केवल अविद्वान॒के लिए है, ऐसा कहा गया है। अब 
इस श्रुतिको विद्वद्‌ विषयक मानकर उसका 'स्तुतये' इस सूत्रसे परिहार करते हैं॥ १४ ॥ 


# सवेच्छासे अग्निहोत्र आदि करमके साधनभूत प्रजा आदिके त्याग रूप लिड्भसे भी विद्या स्वतन्त् 
फलवाली होनेसे कर्माज्भ नहीं है, ऐसा 'कामकारेण चेके” इस सृत्रसे कहते हैं। आत्मविद्याका अनुभव 
सिद्ध अनावृत्त आत्मस्वरूप मोक्ष फल है। यह कमंफलके समान कालांन्तरमावी, सातिशय और 
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इति । अनुभवारूढमेव च विद्याफल न क्रियाफलवत्कालान्तरभावीत्यसकदवोचाम । 
अतो5पि न विद्यायाः कमंशेषत्वं नापि तद्विषयाया: फलश्रुतेरयथार्थत्वं शक्यमाश्रयितुम्‌ ॥ 
उपमदं च ॥ १६॥ 
पदच्छेदू--उपमद्दंम्‌, च । 
सूत्राथ--और “यत्र वा अस्य” इत्यादिसे ज्ञात होता है कि तत्त्वज्ञान कर्मानुष्ठानके हेतु भूत 
क्षविद्याकृत क्रियां, कारक, फल विभागका उपमर्दन करता है । 
अपि च कर्माधिकारहेतोः क्रियाकारकफललक्षणस्य समस्तस्य प्रपश्चस्याविद्याक- 
तस्य विद्यासामर्थ्यात्स्वरूपोपमर्द मा मनन्ति-यत्र त्वस्य सवमास्मेवाभूत्तत्केन क॑ परयेत्तत्केन क 
जिप्रेत' ( बृह० :।४।१४ ) इत्यादिना। वेदान्तोद्तात्मशानपूर्विकां तु कर्माघिकारसिद्धि 
प्रत्याशासानस्य कर्माधिकारोचडिछत्तिरेव प्रसज्येत । तस्मादपि स्वातन्त््यं विद्यायाः ॥१६॥ 
ऊध्येरेतःसु च शब्दे हि॥ १७॥ 
पदच्छेद--ऊरध्वरेत:सु, च, धब्दे, हि । 
सूत्नाथं--च) और (ऊध्वरेत:सु) संन्यासाश्रममें ही ब्रह्मविद्याका श्रवण है, इससे मो विद्या 
कर्माड्ू नहीं है, (हि) क्योंकि (शब्दे) 'त्रयो धर्मस्कन्धां:” इत्यादि श्र्‌ तिमें संनन्‍्यासाश्रम प्रतिपादित है । 
$ ऊध्वेरेतःसु चाश्रमेषु विद्या श्रयते। न च तत्रकर्मा ह्ृत्वं विद्याया उपपयते, कर्भा- 
भावात्‌ | न ह्ग्निहोत्रादीनि वेद्कानि कर्माणि तेषां सन्ति। स्यादेतत-ऊध्व॑रेतस आश्रमा 
न श्रयन्ते वेद इति तदपि नास्ति । तेषपि हि वेदिकेषु दब्देष्ववगस्यन्ते--त्रयो घमंस्कन्धा 
(छा० २।२३।१), ये चेमे३रण्ये श्रद्धा तप इत्युपासते! (छा० ७५॥१०।१), 'तपःश्रद्धे ये छपवसन्त्यरण्ये 
(झुण्ड० १।२।११), एतमंव प्रव्राजिनो लोंकमिच्छन्त: प्रद्जन्ति' ( बृह० ४।४।२२ ), ब्रह्मचर्यादेव 





ऐसी अपनी इच्छासे त्याग करनेकी वाजसनेयी शाखावालोंकी श्र्‌ति है। विद्या फल तो अनुभव सिद्ध 
ही है, कमंफलके समान कालान्तर-जन्मान्तर भावी नहीं है, ऐसा हम अनेक वार कह चुके हैं । इससे 
मी विद्या कमंशेष नहीं है और विद्या-विषयक फल श्र्‌ति अयथा् है, ऐसा भी आश्रयण नहीं किया 


जा सकता ॥ १५॥ 
और कर्माधिकारके हेतु क्रिया, कारक और फलरूप अविद्याकृत समस्त प्रप्चकी विद्याकी 


सामथ्येसे स्वरूप निवरत्ति 'यन्न त्वस्य०” ( जिस विद्यावस्थामें इस ब्रह्मवेत्ताके लिए सब आत्मा ही 
हो गया उस अवस्थामें किस करणसे किस विषयकों देखे और किस करणथे किस विषयको सूंघे ) 
इत्यादि श्रुतिसे कहते हैं । वेदान्तसे उत्पन्न आंत्मज्ञानसे जो पृ है ऐसे कर्माधिकार सिद्धिकी प्रव्याद्या 
रखनेवालेको तो कर्माधिकारका उच्छेद ही प्रसक्त होगा । इससे भो विद्या स्वतन्त्र है॥ १६ ॥ 

और अध्वेरेत: संन्यासाश्रमोंमें विद्युका श्रवण है। वहाँ विद्यामें कर्माज्भ शव उपपन्न नहीं होता, 
क्योंकि उक्त आश्रमोंमें कमंका अभाव है--अग्निहोत्र आदि वेदिक कम उन कआाश्रमोंमें नहीं है । ऐसा 
हो । परन्तु अध्वरेत) आश्रम वेंदमें नहीं सुने जाते, यह मी नहीं है, क्योंकि वे भी “त्रयो धर्मेस्कन्धा: 

सत्यानन्दी-दी पिका 

अनित्य नहीं है। और 'तरति शोकमास्मवित्‌” इत्यादि विद्याफल श्रुति भी अथवाद नहीं है, किन्तु 


यथाथ है॥ १५ ॥ 
विद्याकी स्वतन्त्रतामें 'ऊध्चरेतःसु' इत्यादिसे अन्य हेतु कहते हैं । 'कमंतत्त्वज्ञान नाज्भाज्निभूते 


मिन्नाधिकारिस्थितत्वात्‌ राजसूयबृंहस्पतिसववत्‌” ( कर्म ओर तत्त्वज्ञान अद्भाजिभूत नहीं हैं, क्‍योंकि 
भिन्न-भिन्न अधिकारी स्थित हैं, जेसे राजसूयथ और बृहस्पतिसव ) इसलिए कर्म विधिप्ते रहित संन्यासा- 
श्रममें हो विद्याका श्रवण होनेसे ब्रह्मज्ञान कमंका अंद्भध नहीं है । अब संन्यासाश्रमके अभावको झा द्वाको 
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प्रत्॒जेत' (जा० ४) इत्येवमादिषु । प्रतिपन्नाप्रतिपन्नगाह॑स्थ्यानामपाकृतानपाकृतणंत्रयाणां 
चोध्व॑रे तरत्वं भ्रुतिस्व्रतिप्रसिद्धमू । तस्मादपि स्वातन्त्यं विद्यायाः ॥ १७ ॥ 
(२ परामर्शाधिकरणम्‌। खू० १८-२० ) 
परामशें जैमिनिरचोदना चापवदति हि ॥ १८ ॥ 
पदच्छेद--परामशंम्‌, जैमिनि:, अचोदना, व्‌ अपवदरति, हिं। 

सूतार्थ-- ब्रह्मसंस्थोउपृतत्वमेति' इत्यादि शास्त्र ( परामशंम ) अन्ध परम्परान्यायसे प्राप्त 
संन्‍्यासाश्रमका अनुवादक है, (जमिनि: ) ऐसा आचाय॑ ज॑मिनिका मत है, (हि ) क्योंकि ( अचोदना ) 
इस वाक्यमें विधायक लिज्भ आदि नही है, (च ) और ( अपवदति ) 'वीरहा' इत्यादि शास्त्र भी 
संन्यासाश्रमका प्रतिषेध करता है । 

६8 'त्रयो घर्मस्कन्धा' ( छा० २।२४।१ ) इत्यादयों ये शाब्दा ऊध्वरेतसामाश्रमाणां 
सद्भावायोदाहताः न ते तत्यतिपादनाय प्रश्नवन्ति | यतः परामशंमेषु दाब्देष्वाश्रमान्तराणां 
जेमिनिराचार्यों मन्‍यते, न विधिम । कुतः ? नहात्र लिकृदीनामन्यतमश्थोदनाशब्दो5स्ति। 
अर्थान्तरपरत्व॑ चेथु प्रत्येकमुपलभ्यते | त्रयो घमंस्कन्धा इत्यत्र तावयजशो5ध्ययन दान- 
मिति प्रथमस्तप णव द्वितीयो वह्मचार्याचायंकुलवासी तृतीयो<5त्यन्तमात्मानमाचायकुले- 
इवसादयन्सब एते पुण्यछोका भवन्तीति परामशंपूर्वकमाश्रमाणामनात्यन्तिकफलत्व॑ 
( धमंके तीन स्कन्ध-प्रविभाग हैं ) 'ये चेमे०” ( वे जो कि ज्ञान युक्त वानप्रस्थ और संनन्‍्यासी भबरण्यमें 
श्रद्धा ओर तप इनकी उपासना करते हैं ) “तप श्रद्धे ० ( जो विद्वान लोग अरण्यमें तप: और श्रद्धाका 
सेवन करते हैं ) 'एतमेव०” ( इसी आत्मलोकको चाहते हुए संन्‍्यासी सब कर्मोका संन्यास करते हैं ) 
ब्रह्म चर्या देव० ' ( ब्रह्मचयंत्ते हो संन्यास ग्रहण करे ) इत्यादि वेदिक शब्दोंमें अवगत होते हैं। प्राप्त 
गाहंस्थ्य अश्राप्त गाहंस्थ्य, अपाकृत तीन ऋण और अनपाक्ृत तीन ऋण वालोंका अध्वरेतस्त्व श्रुति 
ओर स्मृतिमें प्रसिद्ध है । इससे भी विद्या स्वतन्त्र है ! ॥ १७ ॥ 

_“त्रयो घरमंस्कधा:” ( धमंके तीन स्कन्‍्ध-प्रविभाग हैं ) इत्यादि श्रुतियाँ थो संन्यासाअ्रमोंके 
सड्भरावके लिए उदाहत हैं, वे उनके प्रतिपदन करनेमें समथ नहीं है, क्‍योंकि जेमिनि आधा इन 
सत्यानन्दी-दीपिका 
“्रयो घमंस्कन्धा:' इत्यादिसे निवृत्त करते हैं। 'तीन कम प्रधान आश्रम हैं और चोथा ब्रह्मसंस्थ- 
संन्यासाश्रम है! “ब्रह्मचयंण ऋषिभ्यों यज्ञेव देवेभ्यः प्रजया पितृभ्य एप वा अनृण. ( ब्रह्मचयं युक्त 
वेदाष्ययनसे ऋषिऋण, यज्ञ आदिसे देवऋण ओर प्रजा द्वारा पितृऋणसे मुक्त होकर यह ऋण रहित 
होता है ) ब्रह्मचर्याश्रम, गृहस्थाश्रम ओर वानप्रस्थाश्रम इनके लिए श्रौत और स्मात॑ कर्मोछ्ा विधान 
है ओर केवल ब्रह्म प्राप्तिके लिए गृहीत संन्यासके लिए कमंका विधान नहीं दै । परन्तु “ऋणानि 
त्रीण्यपाकृत्य मनो सोक्षे निवेश्येत्‌ । अनापकृत्य सोक्ष तु सेवमानो त्रजत्यघं:॥' (तोनों ऋणोंका अपा- 
करणकर मनको मोक्षमें प्रविष्ठ करे। ऋणोंका अपाकरण किये विना मोक्षका सेवन करनेवाल। 
अधोगतिको प्राप्त होता है ) इस प्रकरकी मनुस्मृति है। इसका अभिप्राय यह है--कि गृहस्थाश्रम्में 
रहकर तीनों ऋणोंगे मुक्त हो संन्यास ग्रहण करे ? “यदि वेतरथा ब्रह्मचयदिव प्रश्जेत गृहाद्वा- 
वनाद्दा' यद॒हरेव विरजेत्तद्हरेव प्रश्नजेत्‌' (जाबा० ३।४) इत्यादि श्र्‌ ति है । श्रृति और स्मृतिमें विरोध 
हो तो स्वनन्त्र प्रमाणभूत श्र्‌ ति बलवती होती है । ओर “ट्वितीयमा श्रममिच्छेत्तमावसेद्‌' (द्वितीय आश्रम- 
की इच्छा करे ओर उसमें रहे) यह स्मृति है। इस प्रकार श्रुतिमें और स्मृतिमें संन्यासश्रम प्रसिद्ध है । 

इसलिए ब्रह्मुविद्या संन्यासाश्रम निष्ठ होनेसे स्वतन्त्र है।। १७ ॥ 

& पृर्व॑ अधिकरणमें 'त्रयो धमस्कन्धा:' इत्यादि श्रुति जो यति आश्रमके सड्भावमें प्रमाणरूपसे 
कही गई है, उसका असंभव है, इसप्रकार आक्षेप संपरतिसे. 'परभ््श जैमिनि:' इत्यादिसे पृव॑पक्ष 
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संकीर्व्यौत्यन्तिकफलतया ब्रह्मसंस्थता स्तूयते--बद्यासंस्थो5रतत्वमेति' ( छा० २।२३।१ ) 
इति। नन्ु परामश 5प्याश्रमा गम्यन्त एव। सत्य॑ गम्यन्ते, स्सृत्याचाराभ्यां तु तेषां 
प्रसिद्धिन प्रत्यक्षश्रतेः । अतश्न प्रत्यक्षश्रतिविरोधे सत्यनादरणीय[(स्ते भ्रविष्यन्ति, अनधि- 
कृतविषया वा। ननु गाहंस्थ्यमपि सहेवोध्वेरेतोमिः परामष्ठं यज्ञो5व्ययनं दानमिति 
प्रथम इति | सत्यमेवम, तथापि तु गृहस्थं प्रत्येवाग्निहोत्रादीनां कर्मणां विधानाच्छृति- 
प्रसिद्धमेव हि तद्स्तित्वम्‌ । तस्मात्स्तुत्यथं एवायं परामर्शों न चोदनाथें: । अपि चाप- 
वदति हि प्रत्यक्षा श्रतिराध्रमान्तरस्‌ू-- वीरहा वा. एप देवानां योअपश्िमुद्दासयते', आचरर्याय 
ग्रियं घनमाहत्य प्रजातन्तुं मा व्यवच्छेत्सी ” (तै० १।११।१), नापुत्रस्य लोको5स्तीति तत्सवं पशवों 
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विदुः' इत्येचमादा | तथा ये चेमे३रण्ये श्रद्धा तप इत्युपासते' ( छा० ५॥१०।१ ) “तपःश्रद्धे ये 
श्रतियोंमें अन्य अआश्रमोंका परामर्श मानते हैं, विधि नहों, किससे ? इससे कि लिडः आदियेंसे एक भी 
विधिशब्द यहाँ नहीं है। और इनमें प्रत्येक अन्य अथपरक उपलब्ध होता है। “त्रयो धमस्कन्धा 
यहाँ तो “यज्ञो5ध्ययनं दानमिति' ( यज्ञ, वेदाष्ययन और दान यह प्रथम धमस्कन्ध है, तप द्वितीय धर्म 
स्कन्ध और आचायेकुलमें वास करनेवाला, जीवनपयन्त नियमपु्वक आचायंकुलमें देहको क्षीण 
करनेवाला नेष्ठिक ब्रह्मचारी, यह तृतीय धर्म स्कन्ध है, ये सब ठीनों आश्रमी यथोक्त धमंधै पुण्यलोक 
वाले होते हैं ) इसप्रकार आश्रमोंका परामशंपुवंक व्यभिचरित फल कहकर “ह्यसंस्थो5म्तत्व॒मेति 
( ब्रह्ममें सम्यक प्रकारधे स्थित चतुर्थाभ्रमी संव्यासी अमृतत्वकों प्रान्ष होता है ) इसप्रकार अव्यभि- 
चरित फलत्वसे ब्रह्मसंस्थताकी स्तुतिकी जातो है। परन्तु परामशममें मी आश्रम अवगत होते ही हैं । 
ठीक, अवगत होते हैं, परन्तु उनकी स्मृति और आचारसे तो प्रसिद्धि है, ध्त्यक्ष श्रुतिसे प्रसिद्धि नहीं है, 
अत: प्रत्यक्ष श्र्‌तिके विरोध होनपर वे अनादरणोय होंगे अथवा अनधिकारी विषयक होंगे अर्थात्‌ अग्नि- 
होत्र आदि कर्मोमें अनाधिकारी लृजे लंगड़े होंगे। परन्तु 'यज्ञोअध्ययनं दानमिति प्रथम: इसप्रकार 
गाहंस्थ्यका भी संन्यासियोंके साथ परामश किय गया है । ऐसा ठीक है, तो मी गृहस्थाश्रमके प्रति तो 
अग्निहोत्र आदि कर्मोका विधान होनेसे उसका अस्तित्व श्रुति प्रसिद्ध ही है। इसलिए यह परामश रतुत्य- 
थेक ही है विध्यर्थंक नहीं है। और 'वीरहा वा एष०' (जो अग्निका उद्घासन (बुझाना) करता है वह 
. देवोंका वीरहा-पुत्रधाती होता है) 'आचार्याय०' ( आचायको अभीष्ट धन लाकर [ उसकी कआज्ञासे 


स्‍त्री परिग्रह कर | सनन्‍्तान परम्पराका उच्छेद न करे ) “नापुञ्नस्य०' ( क्षपुत्रवालेको लोकप्राप्त नहीं 
होता, ऐसा सब पशु भी जानते हैं ) इत्यादि प्रत्यक्ष श्रति आश्रमान्तरका प्रतिषेव करती है । इसी 
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करत हैं। ऊध्वरेत: शब्दसे यहाँ संन्‍न्यासाश्रम समझता चाहिए। मभाष्यमें “आश्रमान्तराणां' यह 
बहुबचत अवान्तर भेदके अभिप्रायसे है, इसलिए काण्वायन स्मृतिसि अर्थतः अनुवृत्ति करते हैं-- 
गायत्र, ब्राह्म, प्रजापश्य ओर बृहनु भेदपे ब्रह्मचारी चार अ्रकारके हैं। उपनयनानन्तर तीनरात्रि तक 
लव॒णका मक्षण न कर गायत्रीका अध्ययन करनेवाला ग्रायत्र, वेदाध्ययन तक ब्रह्मचयंत्रती ब्राह्म, 
ऋतुकालमें स्वस्त्री अनुगामी परस्त्रीविमुख रहनेवाला अथवा संवत्सरपयंन्त वेदब्रती वटुक प्राजापत्य 
ओर मरणपयन्‍्त गुरुकुलवासी नष्ठिक ब्रह्मचारी बृहन्‌ कहा जाता है। वार्ताक, यायावर, दालीन 
.. और घोरसंन्यासिक भेदसे गृहस्थ भी चार प्रकारका है। कृषि, ग्रोरक्षा ब्ादि वंध्यवृत्तिसे निर्वाहो 
' तथा नित्य आदि क्रियापरक वार्त्ताकवृत्ति, जो सदा आयाचितवृरत्ति हो याजन, अध्यापन ओर भ्रतिग्रहसे 
 विमख वह यायावर, षटकर्मोमें रत याजनादि वृत्ति सचयी धालीन और उद्धृत पवित्र जलसे कम- 
*करता प्रतिदिन उच्छवृत्ति हिसादिरहित ग्रामवासी घोरसंन्यासिक कहा जाता है । बेंखानस, ओदुम्बर, 
'बालखिल्य और फेनप भेदसे वानग्रस्थ चार प्रकारका है । ग्रामके बाहर बिना जोते ओषधियोंसे अग्नि- 


ं 
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ह्यपवसन्त्यरण्ये! (मुण्ड० १।२।११) इति थे देवयानोपदेशो नाश्रमान्तरोपदेशः । संदिस्ध॑ 
चाश्नमान्तरामिधानम-- तप एवं द्वितीयः” (छा० २।२।३।१) इत्येवमादिषु। तथा “एतमेव 
प्रत्ाजिनो लोकमिच्छन्दः प्रवजन्ति! (बुह० ४।४।२२) इति लोऋसंस्तवो5यं न पारिवाज्यविधिः। 
नजु ब्रह्मचयदिय प्रथजेदिति विस्पष्टमिदं प्रत्यक्ष पारिव्राज्यविधानं जाबालानाम्‌ । सत्य- 
मेवमेतत्‌ , अनपेक्ष्य त्वेतां श्रुतिमयं विचार इति द्रश्टव्यम्‌ ॥ १८ ॥ 
अनुष्ठेयं बादरायणः साम्यश्रुतेः ॥ १९॥ 
पदच्छेद---अनुष्ठेयमू, बादरायणः, साम्यश्रुते: । 
सूत्राथ --( बादरायणः ) बादरायणका मत है कि ( अनुष्ठेवम्‌ ) संन्यासाश्रम अनुष्ठेय है, 


( साम्यश्रुते: ) क्योंकि “त्रयो धर्मस्कन्धा:” इसप्रकार गृहस्थाश्रमके साथ संन्‍्यास/श्रमकी भी समान 
परामश श्रुति है। 


के अनुष्ठे यमाश्रमान्तरं बदरायण आचायों मन्यते, वेदे श्रवणात्‌ । अग्निहोत्रादीनां 
चावश्यानुष्ठे यत्वासद्धिरोधादनधिक्तालुछ्ठे यमाश्न मान्तरमिति हीमां मति मिराकरोति, 
गाहंस्थ्यवदेवाध्रमान्तरमप्यनिच्छता प्रतिपत्तव्यमिति मन्यमानः। कुतः ? साम्यश्रुतेः । 
समा हि गाह स्थ्येनाश्रमान्तरस्य परामशंश्रुतिदंश्यते-त्रयो धमस्कन्धा:ः (छा० २।२३॥१ ) 
इत्याद्या। यथेष्ट श्रुव्यन्तरविहितमेव गाहंस्थ्यं परास्ष्टमेवमाश्रमान्तरमपीति प्रतिपत्त- 
व्यम्‌ू। यथा च शाख्रान्तरप्राप्तयोरेव निवीतप्राचीनावीतयो! परामर्श उपवीतविधिपरे 
प्रकार 'ये चेमे3रण्ये ०” ( जो ये अरण्यमें श्रद्धा और तपकी उपासना करते हैं ) 'तपः श्रद्धू०' (जो तप 
ओर श्रद्धाका अरण्यमें रहकर सेवन करते हैं, ) यह देवयान मार्गका उपदेश है, आशभ्रमान्तरका “ 
उपदेश नहों है । और 'तप एव द्वितीय: ( तप ही द्वितीय धम है ) इत्यादि श्रुतियोंमें अन्य दाश्रमों 
का कथन संदिग्ध है। उसीप्रकार 'एतमेव०' ( उसी आत्मलोकके अभिलाषी परित्राजक सब कर्मोका 
त्याग करते हैं ) यह आत्मलोककी स्तुति है पारित्राज्य विधि नहीं है। परन्तु ब्ह्मचयदिव' ( ब्रह्मचय॑ 
से द्वी संन्यास ग्रहण करे ) इसप्रकार ज्ञाबालोंमें यह स्पष्टरूपसे प्रत्यक्ष परिव्राज्यका विधान है। यह 
ठीक है। परन्तु इस अतिकी अपेक्षा किये विना यह विचार है, ऐसा समझना चाहिए ॥ १८ ॥ 
सिद्धान्ती--बादरायण आचायेका मत है अन्य आश्रम अनुष्ठेय है, क्योंकि उसका बेदमें 
श्रवण है। अभ्निहोत्र आदिके अवश्य अनुष्ठेय होनेसे उसके विरोधसे अन्य आश्रमकी इच्छा मे 


क्रनेवालोंको भी स्वीकार करना चाहिए, ऐसा माननेवाले आचाये बादरायण निराकरण करते हैं। 
किससे ? इससे कि साम्यश्रुति है। गाहंस्थ्यके साथ अन्य आश्रयकोी भो “त्रयों धर्मस्कन्धा:' इत्यादि . 
समान परामशं श्षति देखी जाती है। जैसे यहाँ अन्य श्रुति विहित द्वी ग्राहस्थ्यंका परामश किया 
गया है, वंसे ही अन्य श्रुतिमें विहित अन्य आश्रमका भी परामश किया गया है, ऐसा समझना 
चाहिए। जय अन्य शास्त्रसे ही प्राप्त निवीत और प्राचीनावीतका उपवीतविधि परक' वाक्योंमें परा- 
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होत्र करनेवाला वेखानस, प्रातः उठकर जिस दिद्याको देखे उसी दिशाके ओदुम्बर, बेर, निवार ओर 
सामासे कायं चलानेवाला औदम्बर, आठ मासतक उपाजं॑नकर चातुर्मासमें मोजन करे, कातिकपूर्णिमा्य 
संगृहीत पुष्प फलादिका त्यागी जठा वल्कलधारी बांलखिल्य ओर गिरे फल पत्र आदि खाकर ववचिद्वार्न . 
कर और कमंपरायण वह फेनप कहा जाता है। कुटीचक, बहुदक, हंस और परमहंस भेदसे परिन 
व्र।जक चार प्रकारके हैं। उनमें स्वपुत्रके घरमें भिक्षा करते त्रिदण्डघारी वह कुटीचक, शोक, 4 
कमण्डलु, पवित्र, पादुका, आसन, शिखा, यज्ञोपवीत, कौपीन, कषायवस्त्रघारी, तीथथोमें भ्रमण 
करनेवाले, भिक्षावत्तिस रहकर आत्माभिलाषी त्रिदण्डी बहुदक है, शिक्षा त्यागकर यज्ञोपवीतफाओ| ;॒ 
हाथमें झोलो कऋृण्डलु, ग्र/ममें एक रातवासी कृच्छु चान्द्रायण बआ्ादि ब्रती एक दण्डधारी हंस ई ह 
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अधि० २ खू० २० ] भाषाजुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासद्दित ५९, 


वाक्‍्ये । तस्मात्तल्यमजुष्ठे यत्वं गाहस्थ्येनाश्रमान्तरस्य। तथा 'एतसेव प्रत्नाजिनो छोकमिच्छन्त 


प्रवजन्ति' (बृह०४।४।२२) इत्यस्य वेदानुवचनादि भिः समभिव्याहारः । “ये चेमे5रण्ये श्रद्धा तप 
इत्युपासते! ( छा० ५।१०।१ ) दृत्यस्य च पश्चाग्निविद्यया। यक्तक्तम-- तप एवं द्वितोय 


( छा० २।२३।१ ) इत्यादिष्वाश्रमान्तराभिधानं संदिग्धमिति, नेष दोषः, निश्चयकारणख- 
द्वावात्‌ । 'त्रयो धमस्कन्धा:” ( छा० २।२३॥१ ) इति हि धम्मस्कन्धत्रित्वं प्रतिज्ञातम्‌। नच 
यज्ञादयों भूयांसो धर्मा उत्पत्तिमिन्नाः सनन्‍्तो5न्यत्राश्रमसंबग्धात्त्रित्वेइन्तर्भावयितुं 
शक्यन्ते । तत्र यज्ञादिलिज्ञो गहाञ्रम एको धर्मस्कन्धो निर्देष्टों अह्मचारीति च स्पष्ट 
आश्रमनिद्शस्तप इत्यपि को5न्यस्तपःप्रधानादाश्रमाद्धमंस्कन्धो ५ भ्युपगम्येत ? 'ये चेमे5- 
रण्ये' ( छा० ५।१०।१ ) इति चारण्यलिज्ञाच्छुह्7अतपो भ्यामा श्रम गृही तिः । तस्मात्परामशं- 
5प्यनुष्टेयमाश्रमान्तरम्‌ ॥ १९ ॥ 


विधिवांँ धारणबत्‌ ॥ २०॥ 
पदच्छेदू--विधिः, वा, धारणवत्‌ । 
सूत्नाथं--( वा ) अथवा ( विधि! ) अन्य आश्रमक्की विधि माननों चाहिए, ( धारणवत्‌ ) 


जसे “अधस्तात्‌ समिधम्‌' इत्यादि श्रतिमें समिध धारणकी विधि है । 

मश होता है । इसलिए अन्य आश्रमका ग्राहंस्थ्यफे साथ अनुष्ठेथन्व समान है । उसीप्रकार 'एतमेव० 

( इस आत्मलोककी इच्छा करनेवाले संन्यासो सब कुछ श्यागकर चले जाते हैं ) इसका वेदके अनु 

वचन आदिके साथ सहोच्चारण है। “ये चेमे3रण्ये०” (ये जो कि वनमें श्रद्धा और तप इनकी उपा- 
सना करते हैं ) इसका पचाग्निविद्याके साथ सहोच्चारण है । ओर यह जो कहा गया है कि 'तप एवं | 


द्वितीयः” इत्यादिमें अन्य आश्रमका विधान संदिग्ध है। यह दोष नहीं है, क्योंकि निश्चय कारणका 
सद्भाव है। “त्रयो धमस्कनधाः' इसप्रकार धमस्कन्ध तीन हैं, ऐसी प्रतिज्ञा की गई है। बहुत-से यज्ञ 


आदि धर्म उत्पत्तिविधि [ यजेत इत्यादि | से भिन्न होते हुए आश्रम सम्बन्धसे अन्यत्र त्रित्वमें 
अन्तर्भाव नहीं किये जा सकते । उनमें यज्ञादि-लिज्भक गृहस्थाश्रम यह एक घमस्कन्ध निर्दिष्ट है। 


ह्ाचारी' इसप्रकार स्पष्ट आश्रमका निर्देश है, 'तपः” यह भी तप प्रधान आश्रमस्ते कौन-सा दूसरा 


धमस्कन्ध स्वीकार किया जाता है । “ये चेमे5रण्ये' इसमें अरण्यलिड्भसे-श्रद्धा और तपसे आश्रमका 
ज्ञान होता है । इसलिए परामशमें भी अन्य आश्रम अनुष्ठेय है ॥ १९॥ 

सत्यानन्दी दीपिका 
एक द्रण्डघारी मुण्डित यज्ञोपवीत रहित सब कमंत्यागी आत्मनिष्ठ परमहंस कहा जाता है। परन्तु ऊपर 


वर्णित पृवपक्षमें संस्यासका अमाव होनेसे ज्ञानमें स्वतन्त्र मोक्षछझ्षफल की असिद्धि है और सिद्धान्तमें 
संन्यासाश्रमके सिद्ध होनेपर ज्ञानमें फलकी सिद्धि है।। १८ ॥ 


# जैसे अन्य श्रतिमें विहित गाहंस्थ्यका “त्रयो धर्मस्कन्धा;” यहाँ परामश ( अनुवाद ) किया 


गया है, वसे ही यहाँ अन्य श्र तिसे विहिस अन्य आश्रमोंका भी परामश है। अनुवाद अन्यत्र विहित- 
का होता है। जे “निवीतं अनुष्याणां प्राचीनावीतं पितणामुपवीतं देवानाम” ( निवीत मनुष्योंका 


प्राचीनावीत पितरोंका और उपवीत देवोंको होता है ) इत्यादि वाक्यमें दवकममें उपवीतका विधान 
है ओर उसकी स्तुतिके लिए इन दोका अनुवाद है, क्योंकि. मनुष्य सम्बन्धी क्रियामें निवीत-अधे 


देहका वस्त्रसे बन्धन प्राप्त है और पितृ-सम्बन्धी क्रियामें प्राचीनावीत भी अन्य विधिसे प्राप्त है। इस 
प्रकार त्रयो धमस्कन्बाः यह वाक्य भले “यज्ञो5ध्ययनं दागमिति' इसप्रकार अन्य अथे परक हो, परन्तु 


इस वाक्यमें परामशसे अन्य आश्रमोंकी प्रतीतिका वारण नहीं किया जा सकता है । “एतमेव प्रन्नाजिनो 
लोकमिच्छन्त: प्रत्नजन्ति' इत्यादि साक्षात्‌ श्र्‌ति पारित्राज्य आआश्रमका विधान करती है। वेदानुवचन 


आदि विधेयोंके साथ सहोच्चारण होनेसे पारित्राज्यमें मी विधेयता है। “थे चेमे०' इत्यादि श्र्‌ तिसे 
वानप्रस्थका विधान है, क्योंकि पचारितविद्यारूप विधेयके साथ कथन होनेग्े वानप्रस्थ भी विधेय है। 


७६० ब्रह्मसूत्र शाइरभाष्य [ आ० ३ पा० ४ 


# विधिर्वाध्यमाश्रमान्तरस्य, न परामदमात्रम | ननु विधित्वाभ्युपगम एकवा- 
क्यताप्रतीतिरुपरुध्येत, प्रतीयते चात्रेकवाक्यता-पुण्यकीकफलास्त्रयों धर्मस्कन्धा ब्रह्म 
संस्थता त्वम्ृतत्वफलेति। सत्यमेतत्‌, सतीमपि त्वेकवाक्यताप्रतीति परित्यज्य विधि 
रेवाभ्युपगन्तव्यः, अपूवत्वात्‌, विध्यन्तरस्यादशनात्‌, विस्पष्टाच्चाश्रमान्तरभ्रत्ययाद्गुण- 
वादकल्पनयकवाक्यत्वयोजनानुपपत्ते! । धारणवत्‌ । यथा-अधस्तात्समिधं धारयजन्ननुद्ववेदु- 
परि हि देवेभ्यो धारयति' इत्यत्र सत्यामप्यथोधारणेनेकवाक्यताप्रतीतों विधीयत एवोपरि 
चारणम्‌, अपूवत्वात्‌। तथा चोक्तं शोषलक्षणे-'शिधिस्तु घारणे5प्‌वत्वात्‌' इति, तद्गद्हिएप्या 
श्रमपरामदइश्रुतिविधिरेवेति कव्प्यते ॥ यदापि परामशं एवायपाश्रमान्तराणाम, तदापि 
ब्रह्मसंस्थता तावत्संस्तवस।मर्थ्याद्वर॒यं विधेया5म्युपगन्तव्या । सा च कि चतुर्ष्वाश्न- 
मेषु यस्य कस्यचिदाहोस्वित्परित्राजकस्येवेति विवेक्तव्यम्‌। यदि च ब्ह्मचर्यान्तेष्वाश्र- 


अथवा यह अन्य आश्रमकी विधि है केवल अनुवाद नहीं है । परन्तु विधित्व स्वीकार करनेपर 


एकवाक्यताकी प्रतीतिका बाध होगा और यहाँ तीन धमस्कन्ध पुण्यलोक फलवाले हैं और ब्रह्म- 
संस्थता अमृतत्व फलवाली है, इसश्रकार यहाँ एकवाक्यता प्रतीत होती है । यह ठीक है। सिद्धान्ती-. 


परन्तु यहाँ एकवाक्यताकी प्रतीति होनेपर मी उसकृा परित्यागकर अपुव होनेसे विधि ही स्वीकार 
करनी चाहिए, क्योंकि हनकी अन्य विधि नहीं देखी जाती । कारण कि अन्य आश्रमोंका स्पष्ट ज्ञान 
होनेसे गुणवाद कल्पनासे एकवाक्यताकी योजना नहीं हो सकती । धारणके समान । ज॑ंसे “अधस्तात्स- 
मिधम' ( ल॒वामें रखी हुई हृविष्यके नीचे समिधाको धारणकर अनुद्रवण करे--आहवीयाग्निके 
संमीप जाय, क्योंकि उन देवताओंके लिए हविपूर्ण जुहके ऊपर समिधाका धारण करता है ) इसमें 
नीचे धारणके साथ एकवाक्यता प्रतीत होनेपर मी अपू्व होनेसे ऊपर धारणक्रा विधान किया जाता 


है अर्थात्‌ ऊपर घारणकी विधि मानी जाती है। जंसे कि “विह्िस्तु धारणेउपूवत्वात्‌' ( देविक 
ह॒विष्यमें जुह-ल वाके ऊपर समिधाका धारण अपू्व होनेसे विधि दै ) इसप्रकार शेषकक्षणम क 


गया है । वसे ही यहाँ मी आश्रमकी परामश श्रुति विधि ही है ऐसी कल्पनाकी जाती है । यद्यपि यह 
अन्य आश्रमोंका परामश ही है, तो भी ब्रह्मसंस्थता स्तुतिकी सामथ्यंसे विधेयरूपसे स्वीकार करनी 


चाहिए । ओर वह स्तुति क्या चार आशक्रमोंमें चाहे जिस किसी क्षाश्रमकी है अथवा परितन्राजककी ही 
है ? इसका विवेचन करना चाहिए । यदि ब्रह्मचारी पय॑न्‍्त अनुवाद किए जानेवाले आश्रमोंमें परितन्राजक 


क्‍ सत्यानन्दी-दीपिका 
इसलिए श्र तिमें त्रित्वकी अन्यथा अनुपर्पत्ति होनेसे स्कन्धद्यब्दो आश्रमप्रक मानना चाहिए। और 


स्वगंकामो यजेत' दद्यात्‌” “अध्येतव्यम्‌' इत्यांदि उत्पत्ति विधिसे मिन्न बहुत-से यज्ञ आदि धर्म हैं 
उनका आश्रम सम्बन्धके विना 'त्रयो भ्रमस्कन्धा: इसमें तीन संख्यामें अन्तर्माव नहीं हो सकता । 


इसलिए इनमें यज्ञादि लिज्रवाला गृहस्थाश्रम एक धमस्कन्ध है । 'ब्रह्मचारीति द्वितीय: “तपः” इससे 


तप प्रधान तृतीय वानप्रस्थ आश्वमका ग्रहण है । इसप्रकार “त्रह्मसंस्थो>म्ग्तत्वमेति' यहाँ परिशेषसे 
ब्रद्यासंस्थ' से संनन्‍्यासका ही ग्रहण होता है । पृवपक्षीने अन्य आश्रमके प्रतिषेधमें जो 'बीरहा वा 


एथ' यह श्रति प्रमाण दिया है, वह मी गृहस्थाश्रम युक्त पुरुषके लिए है अर्थात्‌ जो गुंंहस्थ अज्ञान 
अथवा प्रमाद आदिसे यज्ञीय अग्निको बुझा देता है वह देवोंका पुत्रचाती होता है, यह अभिष्राय है । 


इस श्रुतिसे अविरोध ओर परामश होनेसे ( संनन्‍्यासाश्रम ) का अनुष्ठान करना चाहिए॥ १९ ॥ 

' # त्रयो धमस्कन्धाः' यह श्रुति अन्य आश्रमोंकी अनुवादक कही गई है विधि नहीं है। अब 
इसे अन्य आशभ्रमोंमें विधि कहते हैं अनुवादक नहीं है, क्योंकि इसमें लाघव है। पू्पक्षी--यदि 
ब्रयो धमस्कन्धा: इसको अन्याश्रमोंकं। विधि माने तो 'त्रयो०' और “ब्रह्मसंस्थो०” इन दोनोंकी एक 
वाक्यताका बाध होगा, अंत) इसको चारों आश्रमोंकी विधि मानना. अयुक्त है। सिद्धान्ती- अन्य 


अधि० २ खू० १० ) भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासद्दित ७६१ 


मेषु परामुद्यमानेषु परिवाजको5पि पराम्ष्टस्ततश्रतुर्णामप्याश्रमाणां पराम एत्वाविशेषा- 
दनाभ्रमित्वानुपपत्तेश्व यः कश्चिचतुर्ष्वाश्रमेषु ब्रह्मसंस्थो भविष्यति। अथ न पराम् एस्ततः 
परिशिष्यमाणः परिधांडेव बरह्मसंस्थ इति सेत्स्यति। तत्न तपःशब्देन वेखानसभाहिणा परा- 
स॒ष्ठः परिव्राडपीति केचित्‌.। तदयुक्तम्‌, नहि सत्यां गतो वानप्रस्थविशेषणेन परिधाजको 
ग्रहणमहोति, यथा5त्र ब्रह्मचारिग्रहमेघिनावसाधारणेनेव स्वेन स्वेन विशेषणेन विशेषि- 
तावेवं भिशक्षुवेखानसावपीति युक्तम्‌ । तपश्चासाधारणों धर्मों वानप्रस्थानाम, कायक्लेश 

प्रधानत्वात्‌, तपःशब्दस्य तत्र रूढेः। भिक्षोस्तु धर्म इन्द्रियसंयमादिलक्षणो नव तपःशब्दे 

नाभिलप्यते। चतुश्लेन च प्रखिद्धा आश्रमास्तित्वेन परासूइयन्त इत्यन्याय्यम्‌। अपि च भेद- 
व्यपदेशो 5तञ भवति-त्रय एवे पुण्यलोकमाज एकोउम्तृतत्वसाक' इति। पृथकत्वे चेष सेदव्यपदे- 
शोवकल्पते | न छोव॑ भवति देवदत्तयशदत्तो मन्दप्रश्वान्यतरस्त्वनयोमंदहाप्रज्ञ दति । भवति 
त्वेव॑ देवद्तयज्भदत्तों मन्द्प्रशो, विष्णुमित्रस्तु महाप्रश्ष इति । तस्मात्पू्व भय आश्रमिणः 
पुण्यलीकभाजः, परिशिष्यमाणः परिवाडेवास्तत्वभाक्‌ू। # कथ्थं पुनतन्नह्मसंस्थशब्दो 
योगात्प्रवतमानः सवत्र संभवन्परिव्रजक पवावतिष्ठेत ? रुब्यभ्युपगमे चाश्रममात्राद्‌ 

मुतत्वप्रापते ज्ञुनानथंक्यप्रसहृ दृति । अन्नोच्यते-ब्रह्मसंस्थ इति हि त्रह्मणि परिसमाप्तिर- 
ननन्‍्यव्यापा रतारूप॑ं तन्निष्ठत्वमभिधीयते। तच्च त्रयाणाम/श्रमाणा न संभवति, स्वाश्रमविहि- 


मी परामृष्ट हो तो चारों आश्रमोंका मी समानझूपसे परामश हो जानेसे ओर अनाश्रमित्व [ अनाश्रमी 


न तिष्ठेत्‌ |] की अनुपपत्ति होनेसे चारों आश्रमोंमें जो कोई ब्रह्मसंस्थ होगा । और यदि परिव्राजकका 
परामश न हो तो अवशिष्ट प्ररिन्नाजक ही ब्रह्मसंस्थ है, ऐसा सिद्ध होगा । उनमें वखानसग्राही तप+ 


दब्दसे परित्राजकका मो परामश होता है, ऐसा कुछ लोग कहते हैं। वह युक्त नहीं है, क्योंकि गतिके 
होनेपर वानप्रस्थके विशेषंणसे (तपःशब्दसे) परिव्रतजज्ञकका ग्रहण नहीं हो सकता । जैसे यहाँ ब्रह्मचारी 


ओर गृहस्थोी अपने-अपने आसाधारण विशेषणसे विशेषित होते हैं, वसे मिक्षु और वानप्रस्थ भी 
विशेषित हों, यह युक्त है। तपः वानप्रस्थोंका असाधारण धर्म है, क्योंकि उनमें कायक्लेश प्रधान हैं । 
तपः शब्द कायकलेश आदियें रूढ है । परन्तु परिव्नाजकका इन्द्रिय संयम आदि रूप घमं तपश शब्दसे नहीं 
कहा जाता । और चारखूपसे प्रसिद्ध आश्रमोंका तीनड्पसे अनुवाद अयुक्त है। और “थयन्न एते० 


( जहाँ ये तीन पुण्यलोकके भागी हैं ओर एक अमृतत्वका भागी है) इस प्रकार यहाँ भेदका व्यपदेश 
भी है और ( वानप्रस्थ ओर परिव्नाजक ) प्रथक होनेपर यह भेद व्यपदेश भी उपपन्न होता है। 


देवदत्त और यजशदत्त मन्दबुद्धि हैं किन्तु इन दोनोंमें से एक महाप्राज्ञ है,. ऐसा कमी नहीं होता । 
परन्तु ऐसा तो होता है .कि देवदत्त ओर यज्ञदत्त मन्दबुद्धि हैं पर विष्णुमित्र महाश्राश्ञ है। इसलिए 


पूवंके तीन आश्रमी पुण्यलोकके मांगी होते हैं और परिशिष्यमाण परिव्रांजक ही अमृतत्वका भागी 
होता है । १०--किन्‍्तु योगसे प्रवृत्त होता हुआ ब्रह्मसंस्थ शब्द सब आश्रमोंमें सम्मव होता हुआ फिर 
परिक्नाजकमें ही क्यों अवस्थित हो ? और छूढ़िके स्वोकार होनेपर केवल आश्रममात्रसे अमृतत्वकी 
प्राप्ति द्वोनेसे ज्ञानमें अनथंक प्रसज्भू होगा ? सि०-इसप्र कहते हैं-'ब्रह्मसंस्थ:' इस शब्दसे ब्रह्ममें परि 
सत्यानन्दी-दी 
आश्रमोंकी किसी अन्य विधिसे पृव सिद्धि न होनेसे उनका अनुवाद भी सम्मव नहीं है । '“ब्रह्मसंस्थो० 
इस वाक्यको स्तुति परक माननेसे लक्षणा दोष है, इसलिए एकवाक्यता प्रतीतिका त्यागकर अन्य 
आश्रमोंकी प्रथम किसी अन्य विधिसे सिद्धि न होनेके कारण उनकी विधि मानना युक्त है। जैसे 


घारणदत्‌' यजमानकी मृत्यु होनेपर आहितार्निमें अग्निहोत्र होमकर उस अग्निसे उसका.दाह संस्कार 
किया जाता है, अतः उसे प्रंताग्निहोत्र कहते हैं। उसमें जुहमें हविको मरकर हवनके लिए जब 


आहवनीय अग्निके पास ले जाय, तब उस हविको “अधसंतात्समिधम्‌ , इससे विहित अधोधारणका 


७६०२ श्रद्मसज्ञ-शाइू रसाष्य [ अ० मे पा० ४ 


तकर्मानलुष्टाने प्रत्यवायश्रवणात्‌, परिवाजकस्य तु सर्वकर्मंसंन्यासात्प्रत्यवायों न संभव- 
त्यननुष्ठाननिमित्तः | शमदमादिस्तु तदीयो घम्मो ब्रह्मसंस्थताया डउपोह्लको न विरोधी। 
ब्रह्मनिष्त्वमेव हि तसस्‍्य शमदमाद्यपदूंहितं स्वाश्रमविहितं कम, यज्ञादीनि चेतरेषां, तद्‌- 
व्यतिक्रमे च तस्य प्रत्यवायः । तथा ज्व न्यास इति ब्रह्मा बह्मा हि परः परो हि ब्रह्मा । तानि वा 
एतान्यवराणि तपांसि न्यास शवात्यरेचयत्‌” ( नारा० ), 'वेदान्तविज्ञानसुनिश्रितार्था: संन्यासयोगा- 
यतयः शुद्धसत्त्या:' ( म्ुण्ड० ३३२।६, नारा० १२।३, केवल्य० ३ ) इृत्ययाः श्रुतयः । स्मृतयश्य- 
ततबुद्धयस्तदात्मानस्तज्निष्ठास्तत्परायणा:” ( गी० ५१७ ) इत्याया ब्रह्मसंस्थस्थ कर्माभावं दर्श- 
यन्ति। तस्मात्परिब्राजकस्याश्रममात्रादस तत्वप्राप्तेेज्ञनानथंक्यप्रसज्ञ इत्येषोषपि दोषो 
नावतरति। तदेव॑ परामश 5पीतरेषामाश्रमाणां पा रिवाज्यं तावद्त्रह्मसंस्थतालक्षणं लभ्ये 

तेव | अनपेक्ष्येव जाब।लश्रतिमाश्रमान्तरविधायिनीमयमाचायण विचारःप्रवर्तित+ । विद्यत 
एव त्वाश्रमान्तरविधिश्रतिःप्रत्यक्षा-त्रह्मचय परिसमाप्य गृद्दी मवेदगृही भूत्वा वनी भवेद्वनो 
भृत्वा प्रतजेत्‌। यदि वेतरथा ब्रह्मचयादिव प्रत्रजेदग्रृहाद्वा वनाह्वा' ( जाबा० ४ ) इृति। न चेय॑ 
श्रतिरनधिक्रतविषया दाकक्‍या वक्‍तुम, अविशेषश्रवणात्‌ | पूथग्विधानानच्वानधिकृतानाम्‌ 
अथ पुनरेव ब्ती वा5त्रती वा स्नातको वा5स्नातको वोस्सब्नाग्निरनग्निको वा' (जाबा० ४)दत्यादिना । 





समाप्ति-अनन्य व्यापारतारूप ब्रह्मनिष्ठत्व कहा है। वह तीनों आश्रमोंमें नहों हो सकता, क्योंकि 
अपने आश्रम विहित कर्मानुष्ठान न होनेपर प्रत्यवायका श्रवण है। परन्तु परिव्राजकर्में सब कर्मोका 
संन्यास होनेसे कर्माननुष्ठान निमित्तक प्रत्यवाय-पापका संभव नहीं है। शम, दम आदि तो उस परि 
ब्राजकका धम है वह ब्रह्मसंस्थताका पोषक है विरोधी नहों है, क्योंकि शाम, दम आदिसे सुदृढ ब्रह्म- 


निष्ठत्व ही उसका स्वाश्रम-विहित कम है और यज्ञ आदि अन्य आश्रमोंके कम हैं । स्वाश्रम विहित 
कुमके उल्लड्भधन होनेपर उसको प्रत्यवाय होता है, क्‍योंकि 'न्यास इति०' (यह संन्यास ब्रह्मा है, क्योंकि 


ब्रह्मा ही श्रुति स्मृतिमें श्रेष्ठ है, इसलिए ब्रह्मा-संन्यास ही श्रेष्ठ है, ये जो तप हैं वे अल्प हैं, संन्यास ही 
इन सबसे अधिक श्रष्ठ है) “वेदान्तविज्ञान०' ( जिन्होंने वेदान्त जनित विज्ञान ज्ेय क्षथंका अच्छो 
तरह निश्चय कर लिया है वे संन्यासयोगस्रे यत्त करनेवाले समस्त शुद्ध चित्त पुरुष ब्रह्मलोकमें देह 


त्याग करते समय परम अमर भावको प्राप्त हो सब ओरसे मुक्त हो जाते हैं ) इत्यादि श्रुतियाँ ओर 
तदूबुद्धयः०” (तद्गप "मैं ब्रह्म है! बुद्धावाले, तद्र० मनवाले, तत्‌ निष्ठावाले और तत्‌ परायण पुरुष परम 


गतिको प्राप्त होते हैं) इत्यादि स्मृतियाँ ब्रह्मसंस्थमें कमंका अमाव दिखंलाती हैं । इसस्रे परिव्राजकंको 


शाश्रममात्रसे मोक्षकी प्राप्ति होनेसे ज्ञानमें अनथ प्रसज्भ है यह दोष भी अवतरित नहीं होता, अपितु 
इस प्रकार अन्य अश्रमोंका परामर्श होनेपर ब्रह्मसंस्थतारूप पारित्र।ज्य प्राप्त हो होना चाहिए । अन्य 


आश्रमका विधान करनेवालो जाबाल श्र तिकी अपेक्षा किये विना ही आचाय॑ जमिनिने यह विचार 
प्रवृत्त किया है। “ब्रह्मचर्य परिसमाप्य ० ( ब्रह्मंचय मली-माँति समाप्त कर गृहस्थाश्रमी हो 


गृहस्थ होकर वानप्रस्थ हो, वानप्रस्थ होकर परित्राजक हो, अथवा इसके विपरीत ब्रह्म चयसे, ग्रृहस्थसे 


सत्यानन्दी-दीपिका 
स्तावक मानकर “ऊपरि हि! इस वाक्यकी एकवाक्यता हो सकती है, तो भी दवह्ोममें जुहू दण्डके 


ऊपर समिधाके धारणमें ही अपूव होनेसे विधि है। इसप्रकार जमिनि आचायने वाक्यभेद तृंतीया- 


घ्यायमें कहा है । इसप्रकार यहाँ भी चारों आश्रमोंकी विधि है। अब तीन आश्रमोंका अनुआादकर 
पारिव्राज्य विधिमें “यदापि' इत्यादिसे अन्य पक्ष कहा जाता है । 


# क्या यह 'वह्ायल॑स्थः' शब्द यौगिक है कि रूढि ? इसको 'कथम्‌ आदिसे कहते हैं॥ यद्यपि 


अह्यसंस्थः' शब्द संन्यासाश्रममें रूढ़ नहीं है, तो भी योग्रिक अथंसे. उसी अ्थंकी उपस्थिति करता है, 
क्योंकि अन्य आश्रमोंमें योगिक अथेका संभव नहीं है ॥॥ २० ॥ 


अधि० ३ सू० २१ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासद्दित ७दरे 


ब्रह्मश्ानपरिपाका ड्रत्वाउ्च्र पारिवाज्यस्य नानधिकृतविषयत्वम्‌। तच्च दर्शायति-'अथ परि- 
त्राइविचणवासा मुण्डो5परिग्रहः शुचिरद्रोही मैक्षाणो ब्रह्मभूयाय भ्रवति! (जाबा० ५) इति । तस्मा- 
त्सिद्धा ऊष्वरेतसाप्षाञ्रमाः । सिद्ध चोध्चरेतःसु विधानादियायाः स्वातन्त््यमिति ॥२०॥ 
( ३ स्ततिमात्राधिकरणम । स्‌० २१-२२ ) 
स्तुतिमात्रमुणदानादिति चेन्नापवेत्वात्‌ ॥। २१॥ 
पदच्छेद--स्तुतिमात्रमू, उपादानात्‌, इति, चेत्‌, न, अपूबंध्वात्‌ । 
सूत्राथं---उद्गीथ आदि उपासनाओंमें श्रयमाण 'स एप रसानों' इत्यादि श्रुतियाँ (स्तुति 


मात्रम्‌ ) केवल स्तुतिमात्र हैं, ( उपादानात्‌ ) क्योंकि उद्गीय आदि कर्माज्ोंका ग्रहण है, ( इति 
) ऐसा यदि कहो तो युक्त नहीं है, ( अपूवत्वात्‌ ) क्योंकि वे अपूब हैं, अतः उनका विधान है । 


# 'स एप रसानां रसतमः परभ पराध्यों5ष्ट मो यदुद्गीथ:! (छा० $।१।३६) “इयमेवर्गग्नि 
साम' ( छ|० १।६।१ ) 'अय॑ वाव लोक एबोउग्निश्वितः । तदिदमेवोक्थमियमेव एथिवी' इत्येवंजा- 
तीयकाः श्रुवयः किमुद्गीथादे: स्तुत्यर्था आहोस्विदुपासनाविध्यर्था इत्यस्मिन्संशयें-- 
स्त॒त्यर्था इति युक्तम, उद्गीथादोनि कर्माइ्ान्युपादाय श्रवणात्‌ | यथा--इयमेव जुहूरा- 
दित्य कूमः स्वगों कोक आहवनीयः' दृत्याया जुह्ादि स्तत्यर्थास्तद्ददिति चेतू, नेत्याह, नहि' 
स्तुतिमात्रमासां श्रुतीनां प्रयोञ्ञनं युक्तम, अपूर्वेत्वात्‌ । विध्यर्थंतायां हापूर्वों था विहितो 
भवति, स्तत्यथंतायां त्वानर्थंक्यमेव स्थात्‌। विधायकस्य हि शब्दध्य वाक्यशेषभाव॑ 
प्रतिपद्यमाना स्त॒तिरुपयुज्यत इत्युक्तम-- विधिना त्वेकवाक्यस्वात्स्तुत्यथन विधीनां स्यु 
इत्यत्र । प्रदेशान्तरविहितानां तूदृगीथादीनामियं प्रदेशान्तरपठिता स्त॒तिर्वाक्यशेषभा- 


अथवा वालनप्रस्थसे ही परित्र/जक हो ) इस प्रकार अन्य-सन्यास आश्रमकी प्रत्यक्ष विधि श्रुति विद्यमान है। 
यह श्रति अनधिक्ृत विषयक नहीं कही जा सकती, क्योंकि यह अविदशेष श्रदि.है। अंथ पुनरेव 
च्रती०' ( ब्रतो अथवा अबव्रती, स्नातक अदबा अस्तातक, उत्सन्नाग्नि-नष्ट हुई अग्निवाला विधुर वा अग्नि रहित 
पुरुष संन्यास ग्रहण करे ) इत्यादिये कममें अनधिकारियोंका पृथक विधान है। औरर पारित्राज्य ब्रह्म- 


ज्ञान परियाक द्वारा ब्रह्म साक्षात्कारका अद्भ होनेषे अनधिकृत विषवक नहीं है। उसे “अथ परिव्राड्‌० 
( वण रहित वस्त्रवाला, मुण्डो, परिग्रह रहित, पवित्र, द्रोह रहित, भिक्षा करनेवाला परित्राजक ब्रह्म 


साक्षात्कारके लिए समथ होता है ) यह श्रति दिखलाती है। इसलिए ऊब्बरेताओंके आश्रम सिद्ध हैं 
ओर विद्याका ऊध्व रेताओंके लिए विधान होनेसे विद्यामें स्वातन्त्रय सिद्ध है ॥| २० ॥ 


स एप रसानां०' ( यह जो उद्गोथ संज्ञक ओंकार है वह सम्पूण भूतादि रसोंमें रसतम, 
उत्कृष्ट, परमात्माका प्रतीक होनेसे परम यरमोत्माके समान उपास्य होनेसे परमात्माके स्थानके योग्य 
यह उद्गीथ प्रथिवी आदि रसोंमें आठवाँ है ) 'इयमेवर्गग्निः०? ( यह पृथिवी ही ऋक है और साम 
अग्नि है अर्थात्‌ ऋकमें पृथिवी , दृष्टि और साममें अग्निृृष्टि करती चाहिए ) 'अय॑ं वाव लछोकः० 
( यही लोक निश्चित यह अगिचित है ) 'तदिदमेवोक्थ०” ( वह उक्थ यही है जो यह पृथिवी है ) 


इसप्रका रकी श्रतियाँ क्‍या उद्गीथ आदिकी स्तुतिके लिए हैं अथवा उगसनाविधिके लिए हैं ? ऐसा 
संशय होनेपर स्तुतिके लिए हैं, यह युक्त है, क्योंकि उद्गीथ आदि कर्माज्धोंको लेकर इनका श्रवंग है । 


जेसे 'इयमेव ० ( यह प्रथिवी जुह है, आदित्य चयनस्थ कूम-पुरोडाथ है और स्वगंलोक आहवनीय 

अग्नि है ) इत्यादि श्रुति जुह आदिकी स्तुतिके लिए हैं, बंसे प्रकृतमें मो । ऐसा यदि कहो तो युक्त नहीं 

है, ऐसा [ सूत्रकार ] कहते हैं । इन श्रुतियोंका केवल स्तुतिमात्र प्रयोजन मानना युक्त नहीं है, क्योंकि 
सत्यानन्दी-दीपिका 

# प्रथिवी, जल, शओोषधि, पुरुष, वाक, ऋक-ओर साम इन सात रसोंका आठवाँ उद्गीथका 

क्षवयव ओंकार परम रसतम है, क्योंकि वह परमात्माकी प्रतीक है। ओर पर-ब्रह्मके अध-स्थानको. 


ञदैडे भ्रह्मसूत्-शाइरभाष्य | अ० ३ पा० ४ 


वमप्रतिपय्माना 5नर्थिकेव स्यात्‌। इयमेव जुहरित्यादि तु विधिसंनिधावेवाम्नातमिति 
वैषम्यम । तस्मादधिध्यर्था पवैवंजातीयकाः श्रुतयः ॥ २१ ॥ 
भावशब्दाच | २२॥ 
पदच्छेद--भावशब्दात्‌, च । 


सूत्रार्थ--और “उद्गीथमुपासीत' इल्यादि विधि वाक्योंके होनेसे 'स एष' इत्यादि श्र्‌ तिधाक्य 
विधि परक ही हैं । 


उदगीथम्ुपासीत” ( छा० $।१।१ ), 'सामोपासीत” ( छा० २।२।१ ) 'भहमुक्थमस्मीति 
विद्यात्‌! इत्याद्यश्व विधिशब्दाः श्रयन्ते। ते च स्ततिमात्रप्रयोजनतायां व्याहन्येरन्‌। 
तथा च न्यायविदां स्मरणम्‌--'कुयात्क्रियेत कतंब्यं मर्वेत्स्यादिति पशञ्चमस्‌ । एतत्स्यात्सवर्वेदेषु 
नियत विधिलक्षणम्‌' इति, लिडनयर्था विधिरिति मन्यमानास्त एवं स्मरन्ति | प्रतिप्रकरणं 
च फलानि श्राव्यन्ते--'आपयिता ह वै कामानां मवति' ( छा० $।१।७ ), 'एव होव कामागान- 
स्पेष्टे ( छा० १॥७।९ ), 'कब्पन्ते हास्मे छोका ऊर्ध्चाश्वावृत्ताश्रः ( छा० २।२।३ ) दृत्यादीनि। 
तस्मादप्युपाखनविधानार्था उद्गीथादि्श्रुतयः ॥ २२ ॥ 

(४ पारिप्लवाधिकरणम्‌ । स० २३-२४ ) 


पारिप्लवार्था इति चेन्न विशेषितत्वात्‌ ॥ २३ ॥ 
पदच्छेद्‌ू--पारिष्लावार्था:, इति, चेत्‌, न, विशेषितत्वात्‌ । 
सूत्राथ--( पारिण्लवार्था: ) 'अथ ह याज्ञवल्क्स्य हें मार्यें” इत्यादि आख्यायिकाएँ पारिप्लव 


वे अपूर्व हैं । इन श्र्‌ तियोंको विध्यथंक होनेपर अपूर्व अथेका विधान होता है। इनको रतुत्यथंक 
माननेपर तो अनथंक ही होंगी, क्योंकि विध्यर्थंक चब्दके वाक्यरेषत्वको प्राप्त होनेवाली स्तुति उप- 
युक्त होती है, ऐसा 'विधिना त्वेकवाक्यत्वात्‌०'. ( विधियोंके स्तावकरूपसे विधिवाक्योंके साथ एक 


वाक्यता होनेसे अथवाद वाक्योंकी साथंकताः होती है ) इस सुत्रमें कहा गया है। परन्तु अन्य स्थरूमें 
विहित उद्गौथ आदिकी अन्य प्रदेशमें पठित यह स्तुति वाक्यशेषत्वको न प्राप्त होती हुई अनर्थक ही 


होगी । 'इयमेव जुहू:०” ( यह प्रथिवी ही जुह है ) इत्यादि तो विधिकी सन्निधिमें कहा गया है, यह 
बलक्षण्य है। इसलिए इसउकारकी श्र तियाँ विधिके लिए ही हैं॥ २१ ॥ 


डद्ग़ोथम्मुपासीत' ( उद्गीथकी उपासना करनी चाहिए ) 'सामोपासीत” ( सामकी उपासना 
करनी चाहिए ) 'अहमसुक्थमस्मीति विद्यात्‌! ( मैं उकक्‍थ हैँ, ऐसा ध्यान करे ) इत्यादि स्पष्टरूपसे 
विधिश्र्‌ तियाँ सुनो जाती हैं, वे केवल स्तुति प्रयोजनवाली माननेपर बाधित होंगी ॥ और *कुर्यात्‌ 
क्रियेत्‌०' ( कुर्यात्‌ृ-करे, क्रियेत-किया जाय, कतंव्यम्‌ू-ऋरना चाहिए, भवेत्‌-हो और पाँचवा स्थात्‌- 
हो, सब वेदोंमें यह निश्चित विधि लक्षण है ) इसप्रकार यह न्यायवेत्ताओंकी स्मृति है। लिड आदिका 
अर्थ विधि है ऐसा मानते हुए वे इसप्रकार स्मरण करते हैं, और प्रत्येक प्रकरणमें 'आपयिता है बे०' 
( जो विद्वान आप्तिगुणविशिष्ट इस उद्गीथ अक्षरकी उपासना करता है, वह यजमानकी सम्पूर्ण 
कामनाओंकी प्राप्ति करानेवाला होता है ) “एव होव०” (क्योंकि यह उद्गाता कामना सम्बन्धी 
आग्रानके उदगानसे उन कामनाओोंको सम्पन्न करनेमें समर्थ होता है) 'कल्पन्ते हास्मै०” ( उस उपासकके 

सत्यानन्दी-दीपिका 

पाता है, अतः ओोंकार पराध्य है अर्थात्‌ परब्रह्मके समान उपास्य है। इन उद्धृत श्र तियोंमें ओंकारके 
उपादान ओर अपूर्वार्थता होनेसे “किम! इत्यादिसे संधय कहते हैं ॥ इसपर “न हि' इत्यादिसे सिद्धान्त 


कहते हैं । पृव॑पक्षमें इनको स्तावक होनेसे अनुष्ठानका अभाव है, सिद्धान्तमें इनमें विधायक होनेसे 
खनुष्ठान है ॥॥ २१.॥ 


अधि० ४ छू० २३-२४ ] भाषालुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासद्दित देण 


नामक कर्यके अड्भ हैं, ( इति चेन्न ) ऐसा यदि कहो तो यक्त नहीं है, ( विशेषित्वात्‌ ) क्‍योंकि 'पारि- 
प्लवमाचक्षीत' इसप्रकार श्रुतिमें विशेषित की गई हैं । 

& 'अथ ह याज्ञव्क्यस्य हें माय बभूवतुमेंत्रेयी चकात्यायनी चः ( बृह० ४।७।१ ), 
'ध्रतदंनो ह बे दैवोदासिरिन्द्रस्थ प्रियं घामोपजगाम” ( कौषी० ३।३ ) “जानश्रुतिह पौन्नायणः श्रद्धा- 
देयो बहुदायी बहुपाक्य आस” (छा० ४।१।१ ) इत्येवमादिषु वेदान्तपठितेष्वा ण्यानेषु संशयः- 
किमिमानि पारिप्लवप्रयोगार्थान्याहोस्वित्संनिहितविद्याप्रतिपत्त्यर्थानीति । पारिष॒वार्था 
इमा आख्यानश्रुतयः आख्यानसामान्यात्‌, आख्यानप्रयोगस्य च पारिछ्ठवे चोदितत्वात्‌ 
ततश्र विद्याप्रधानत्वं वेदान्तानां न स्यात्‌, मन्त्रवत्प्रयोगशेषत्वादिति चेत्‌ । तन्न, कस्मात्त्‌ ! 
विशेषितत्वात्‌ | पारिष्ठवमाचक्षोत' इति दि प्रकृत्य मनुवेंवस्वतो राजा' इत्येवमादीनि कानि- 
चिदेवाख्यानानि तत्र विशेष्यन्ते। आख्यानसामान्याच्चेत्सवग्रहीतिः स्यादनथ कमेवेद 
विशेषणं भवेत्‌ | तस्मान्न पारिषवार्था एता आख्यानश्रुतयः ॥ २२)... 


तथा चेंकवाक्यतोपबन्धात्‌ ॥ २४॥ 
पदच्छेदू--तथा, च एकवाक्यतोपबन्धात्‌ । 


प्रति ऊष्व और अधोमुख लोक मभोग्यरूपसे उपस्थित होते हैं ) इत्यादि फलोंका श्रवण. कराया 
जाता है। उससे भी उद्गीथ आदि श्र्‌ तियाँ उपासनाका विधान करनेके लिए हैं ॥ २२ ॥ ह 
“अथ ह०” (यह प्रसिद्ध है कि याज्ञवल्््यकी मंत्रेयी और कात्यायनी ये दो मार्याएँ थीं ) 'अ्रतद॑नो 
ह०' ( दिवोदासका पुत्र प्रठदंत इन्द्रके श्रिय स्थान-स्वगंमें गया ) 'जानश्रुतिः हि पोन्नायण:०” ( जन- 
श्रतिकी सन्तान-परम्परामें उत्पन्न एवं उसके पुत्रका पोत्र श्रद्धापृुवंक देनेवाला एवं बहुत दान करनेवाला 


था और उसके यहाँ भोजनाथियोंके लिए बहुत-सा अन्न पकाया जाता था ) इत्यादि वेदान्त पठित 
आख्यानोंमें संशय होता है कि क्‍या ये आदख्यान पारिण्लवके प्रयोगके लिए हैं अथवा सचन्नचिहित 


विद्याकी प्रतिपत्तिके लिए हैं ? ये आख्यानश्रुतियाँ पारिप्लवाथेक हैं, क्योंकि इनमें आरुपानत्व समान 
है। ओर आख्यानका प्रयोग पारिप्लवमें विहित है। उससे वेदान्तवाक्योंमें मनन्‍्त्रों ( देवस्य त्वा 


सवितु: ) के समान प्रयोगका शेष होनेसे विद्या प्रधानत्व नहीं है। सिद्धान्ती--ऐसा यदि कहो तो यह 
युक्त नहों है, किससे ? इससे कि विशेषित होनेसे । कारण कि 'पारिछुबमाचक्षीत० ( पारिप्लव कहे ) 


ऐसा उपक्रम कर “'मनुववस्वतो राजा' ( विवस्वान॒का पुत्र राजा मनु ) इत्यादि कितने ही श्लाख्यान 
श्रुतिमें विशेषित किये जाते हैं । यदि आख्यानत्व समान धर्मसे सब श्लास्यानोंका ज्ञान हो तो [ पारि- 
प्लवमाचक्षीत ] यह विशेषण निष्फल ही होमा ।. इसलिए ये आख्यानश्र॒तियाँ पारिण्लवार्थंक नहीं हैं ॥२३॥। 
सत्यानन्दी का 

# अश्वमेध यागमें पुत्र आदि परिवार सहित राजाको रातमें सन्‍्मुख बेठाकर अध्वयु 'पारि- 
छत्रमाचक्षीत' ( पारिप्लव-अनेक प्रकारके वेदिक उपाख्यान कहे ) इसप्रकार पारिप्लव नामक प्रयोगका 
विधान किया गया है। उसीप्रकार वेदान्तोंमें उक्त कथाएँ भी . इन आख्यानोंके समान हैं और विद्या- 


का संनिधान भी है, अत: “किम इत्यादिसे संशय होनेपर पू्वपक्षी-'पारिप्लवार्था!! आदिसे कहते हैं । 
सिद्धान्ती--कथाएँ गुरु और शिष्यके समाचार प्रदरनसे बुद्धिमें सरलतासे बोधद्वारा संनिहित विद्याके 


अज्भ हैं, अतः पारिप्लवाथक नहीं हैं, क्योंकि सामथ्यरूप लिज्भ विद्यमान है, इससे विद्याका ही 
प्राधान्य है। अध्वयुं प्रथम दिनमें 'मनुवेवस्व॒तो राजा' दुसरे दिन “यमो बैवस्वत.” तीसरे दिन वरुण 
आदित्यः” इत्यादि आख्यायिका कहे । इसप्रकार वाक्यशेषमें विशेष आख्यायिकाओं कथन है। यद्यपि 
'सर्वाण्याख्यानानि पारिप्कवे” इस सवंशब्दसे समस्त आख्यानोंका ग्रहण हो सकता है, तो भी “'पारि- 
प्लवमाचक्षीत' इस विशेषके ग्रहणसे यह सिद्ध होता है कि आख्यान श्रतियाँ पारिए्लवाथंक नहीं हैं, 
किन्तु विद्याकी स्तुतिके लिए हैं ॥ २३ ॥ 


ब्रह्मसूत्र-शाइरभाष्य [ अ० ५ पा० ४ 


मई 


सूचराथ--(च ) और (तथा ) वेसे ही ये आख्यायिकाएँ विद्याके लिए हैं, ( एकवाक्य- 
पन्‍्धातु ) क्‍योंकि सन्निहित तत्‌-ततु विद्याके साथ एकवाक्यताका उपबन्ध-उपपत्ति है । 
असति च पारिछु वाथत्वे आख्यानानां संनिहितविद्याप्रतिपादनोपयोगितैव न्याय्या, 
बाक्यतोपबन्धात्‌ । तथा हि-तत्र तत्र संनिहिताभिविद्याभिरिकवाक्यता दृश्यते, 
|चनोपयोगात्थतिपक्तिसोकर्यों पयो माच्च । मेजर यीजआह्मणे तावत्‌-'भाव्मा वा रे वृश्व्यः/ 
ह० ४५६ ) इत्याद्यया विद्ययेकवाक्यता दश्यते। प्रातदने5पि 'प्राणोउस्समि प्रज्ञात्मा' 
याद्यया । जानश्रुतिरित्यत्रापि वायुर्वाव संबगः! ( छा० ४।३।१ ) इत्याद्यया । यथा 'स 
भनो वपाभुद्खिद्त' हत्येबमादीनां कर्मश्रुतिगतानामाख्यानानां संनिहितविधिस्तुत्य- 
॥, तद्गत्‌ । तस्मान्न पारिछवार्थत्वम्‌ ॥ २४ ॥ 
( ५ अग्नीन्धनाद्धिकरणम्‌ | सू० २५ ) 
अत एवं चार्नीन्धनानपेत्षा ॥ २५॥ 
पदच्छेद ->अतः, एवं, च, अग्नीन्धनाय्नपेक्षा । | 
सूचाथ--( अतएवं ) अतएव विद्या पुरुषा्थंका हेतु होनेसे ( अग्नीन्धनादि ) अग्नीन्धरन 
दे आश्रम कमोंकी ( अनपेक्षा ) अपेक्षा नहीं करती । 
& 'पुरुषार्थो5$तः शब्दात्‌' ( ब्ह्मासूत्र ३॥४।१ ) इत्येतद्व्यवहितमपि संभवादत इति 
सुश्यते। अत एवं च विद्यायाः पुरुषाथहेतुत्वादग्नीन्धनादीन्याश्रमकर्माणि विद्यया 
थंसिद्धो नापेक्षितव्यानीत्यायस्येवाघिकरणस्य फलप्तुपसंहरत्यधिकविवक्षया ॥ २५॥ 


आख्यानोंके पारिप्लवार्थंक न होनेपर उनकी सन्निहित विद्या प्रतिषादनकी उपयोगिता ही 
बत है, वयोंकि एक वाक्यताका उपबन्ध-उपपत्ति है। कारण कि उसो भश्रकार ततू-तत्‌ प्रदेशमें संनि- 
[ विद्याओंके साथ तत्‌-तत्‌ आख्यानोंकी, प्रीति उत्पन्न करनेके उपयोगसे ओर ज्ञान सौकयके उप- 
से एकवाक्‍्यता देखी जाती है। मैत्रेयीत्राह्मणमें तो भाव्मा वा भरे द्ृष्टच्य ' ( हे मंत्रेयी 
ग्रात्माका दशन करना चाहिए ) इत्यादि विद्याके साथ आख्यानोंको एकवाक्यदा देखो जाती है । 
[दनब्राह्मणर्मे भी 'प्राणो5स्मि प्रज्ञात्मा! ( मैं प्रज्ञात्मा प्राण हैं ) इत्यादि विद्याके साथ एकवाक्यता 
"| जाती है। और “जानश्रुति:' यहाँ मी “वायुर्वाव संबर्ग:' ( वायु ही संवर्ग है ) इत्यादि विद्याके 
प्र एकवाक्थता देखनेमें आती है । जेसे 'स आत्मवो०” ( उस प्रजापतिने होम्रके छिए वपा-हृदयके 
तरके मागका उद्धरण किया ) इत्यादि कमंश्रुतिमें स्थित आरुयान संनिहित विधिकी रतुतिके लिए 
वंसे ही प्रकरणमें समझना चाहिए । इसपे ये आख्यान पारिप्लवार्थंक नहीं हैं ॥| २४ ॥ 

'पुरुषार्थो3तः शब्दात' ( इस औपनिषद्‌ आत्मज्ञानसे पुरुषाथं-मोक्ष होता है ) यद्यपि यह 
पाथे अधिकरण व्यवहित-दुरस्थ है, तो भी सम्मव होनेसे सुतस्थ “अतः”. शब्दसे उसका परामश 
पा जाता है । अतएव--विद्याको मोक्षका हेतु होनेसे ही अग्नि, इन्धन आदि आश्रम कम विद्या 
तप अपने फल सिद्धिमें अपेक्षितव्य नहीं हैं । इसप्रकार आद्य अधिकरणके फलका अधिक कहनेकी 


छासे उपसंहार करते हैं ॥ २५ ॥ 
सत्यानन्दी दीपिका 
# विद्या स्वतन्त्ररूप प्रमेयका तीन अधिकरणोंसे हढीकरणकर आद्य अधिकरणका “अतएव! 
एदिसे फल कहते हैं । ब्रह्मविद्या मोक्षरप अपने फलके संपादनमें सहकारिछपसे कर्मोकी अपेक्षा 
ती दे कि महीं? इसप्रकार संशय होनेपर 'तेनैति अद्यवित्पुण्यक्रत्तेजसः? ( ुद्धान्त:करणवाला 
वित्‌ होकर आत्मज्ञानसे मोक्षको प्राप्त होता है ) इत्यादि श्र्‌ तिसे ज्ञान और कमंके समुच्चयसे मोक्ष- 
प्ति बणित है, अतः 'पुरुषार्थो 5तः शब्दात' इत्यादिसे सिद्धान्त कहते हैं ॥२५॥ 


अधि० दे खू० २६ ) भाषाजुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासद्दित द 


( ६ सर्वापेक्षाधिकरणम्‌ । स्ू० २६-२७ ) 
सर्वापक्षा च गन्नादिश्रुतेरशवत्‌ ॥ २६॥ 

पदच्छेदू--सर्वापिक्षा, च, यज्ञादिश्वुतेः, अश्ववत्‌ । 

सूत्नाथं--विद्या अपनी उत्पत्तिमें ( सवपिक्षा ) सभी आश्रम कर्मोकी अपेक्षा करती. है, 
( यज्ञादिश्वतेः ) क्योंकि “विविदिषन्ति यज्ञेन! इत्यादि श्रुतिसे यज्ञ आदियें ज्ञानोक्पत्ति हेतुता प्रतिपादित 
है । ( अश्ववत्‌ ) जसे अंश्व योग्यवावश रथमें जोता जावा है हलमें नहों, बच्चे ही कम भी योग्यतावश 
ज्ञानोत्पत्ति में अपेक्षित है मोक्षमें नहीं । 

४ इदमिदानी चिन्त्यते-कि विद्याया अत्यन्तमेवानपेक्षाई:श्रमकर्मणामुतास्ति 
काचिद्पेक्षेति । तत्रात एवाग्नीन्धनादीन्याश्रमकर्माणि विद्यया स्वार्थसिद्धों नापेक्ष्यन्ते। 
एवमत्यन्तमेवानपेक्षायां प्राप्तायामिदमुच्यते-सब पिक्षा चेति। अपेक्षते च विद्या सर्वाण्या- 
श्रमकर्माणि नात्यन्तमनपेक्षेव। नन्ु विरुद्धमिदं वचनमपेक्षते चाश्रमकर्माणि विद्या 
नापेक्षते चेति। नेति ब्रम+:--उत्पन्ना हि विद्या फलसिद्धि प्रति न किचिदन्यदसपेक्षते 
उत्पत्ति प्रति त्वपेक्षते। कुतः ? यज्ञादिश्वतेः। तथा दि श्रतिः:--तमेतं घेदानुवचनेन ब्रह्मणा 
विविद्षिन्ति यज्ञेन दानेन तपसाउनाशकेन' ( ब्ृह० ४।४।२२ ) इति यज्ञादीनां विद्यासाधनभाव॑ 
दर्शायति । विविदिषासंयोगाच्चेषामुत्पत्तिसाचनमावोपवसीयते । 'अथ यथचज्ञ इत्याचक्षते 
ब्रह्मचयमेव तत्‌! (छा० 4।५।१) दृत्यत्र च विद्यासाधनभूतस्य ब्रह्मचयस्य यज्ञादिपिः संस्त- 
वायज्ञादीनामपि हि साधनभावः सूच्यते। सब वेदा यत्पद्मामनन्ति तपांसि सर्वाणि च 
यद्वदन्ति । यदिच्छन्तों ब्रह्माचय चरन्ति तत्ते पद संग्रहेण ब्रवीमि! ( कढ० २॥१५ ) इत्येबमाया 


अब यह विचार किया जाता है कि क्या विद्याको आश्रमविहित कर्मोंकी बिल्कुल अपेक्षा नहीं 
है अथवा कुछ अपेक्षा है ? उसमें अतएव अग्नीन्धन-यज्ञादि आश्रम कर्मोकी विद्याको अपने फल- 
सिद्धिमें श्रपेक्षा नहीं है, इसप्रकार अत्यन्त अनपेक्षा प्राप्त होनेपर यह कहते हैं--'सवपिक्षा च 
विद्या सव आश्रमकर्मोंकी अपेक्षा करतो है उसे अत्यन्त अनपेक्षा नहीं है। परन्तु यह तो विरुद्ध 
वचन है कि विद्या आश्रम कर्मोकी अपेक्षा करती है और अपेक्षा नहीं करती ? विरुद्ध नहीं है, ऐसा 
हम कहते हैं--क्योंकि उत्पन्न हुई विद्या फलसिद्धिके लिए किसी अन्यकी अपेक्षा नहीं करती, किन्तु 
अपनी उत्पत्तिके लिए तो अपेक्षा करती है, किससै ? इससे कि इसमें यज्ञादि श्रुति है| जैसे कि 'तमेतं 
वेदानुवचनेन ०” (उस आत्माको ब्राह्मण यज्ञ, दान और निष्काम तपके द्वारा जाननेको इच्छा करें) यह 
श्रुति यज्ञ आदिको विद्याके साधनरूपसे दिखलाती है और विविदिषाके सम्बन्धसे इन यज्ञादिमें विद्या- 
की उत्पत्तिके प्रति साधनत्व निश्चित किया जाता है। “अथ यद्यज्ञ ०? ( अब लोकमें जिसे 'यज्ञ' परम 
पुरुषाथंका साधन कहते हैं वह ब्रह्मचय ही है ) इसमें विद्याके साधनभूत ब्रह्मबचयंकी यज्ञ आदि द्वारा 
स्तुति होनेसे यज्ञ आदि मी विद्याके लिए साधन हैं ऐसा सूचित होता है। “सब वेदा०? ( सब-वेद 
जिस पदका वणन करते हैं, समस्त तपोंको जिसकी प्राप्तिके लिये कहते हैं, जिसको इच्छासे [ मुमुक्षु- 
जन | ब्रह्मंचयका पालन करते हैं। उस पदको मैं तुमसे संक्षेपसे कहता हूँ ) इत्यादि श्रुति आश्रम 

क्‍ सत्यानन्दो-दीपिका 

#£ यद्यपि विद्याको अपने फलके संपांदनमें कर्मोंकी अपेक्षा नहीं है, तो भी उसे अपनी उत्पत्ति 
में आश्रम केर्मोंकी अपेक्षा है । जेसे-ज्ञानमुत्पथते पुंसां क्षयात्पापस्य कमंणः | कषाये कर्ममि: पक्के 
_ततो ज्ञानं प्रवतेते ॥” ( पाप कमंके क्षय होनेसे पुरुषोंको ज्ञान उत्पन्न होता है और कर्मोंसे पापके नष्ट 
होनेपर ज्ञान प्रवृत्त होता है ) इत्यादि स्मृति और “अविद्यया झ॒ृत्युं तीर्व्वा विद्ययाग्गतमइनुते' 
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च श्रुतिराश्रमकर्मंणां विद्यासाधनभावं॑ सूचयति | स्म्ृतिरपि-कषायपक्तिः कर्माणि ज्ञानं तु 
परमा गतिः । कषाये करमंमिः पके ततो ज्ञान प्रवतते' इत्येवमाद्या। अशभ्ववदिति योग्यतानि- 
दर्शानम्‌ । यथा थ योग्यतावशेनाश्वो न लाइलाकषणे युज्यते, रथचर्यायां तु युज्यते। 
एवमाश्रमकर्माणि विद्यया फलसिद्धो नापेक्ष्यन्ते, उत्पत्तों चापेक्ष्यन्त इति ॥२६॥ 


शमदमादयुपेतः स्यात्तथापि तु तद्विधेस्तदज्ञतया तेषामवश्यानुष्ठेयववात्‌ ॥ २७॥ 


पदच्छेद-शमदमादुपेत:, स्यात्‌, तथापि, तु, तद्विधेट, तदद्भुतया, तेषाम्‌ , अवश्यानुष्ठेयत्वात्‌ । 
सूत्रा्थं--यद्यपि “विविदिषन्ति” इत्यादिमें वतंधान कालका प्रयोग होनेसे विधि नहीं है, 
( तथापि ) तो भी ब्रह्मविद्याके अभिलाषीको ( शमदमःयुपेत: स्यात्‌ ) छम दम आदिसे युक्त होना 
चाहिए, क्योंकि ( तदद्भुतया ) विद्याके अद्भरूपसे (तद्निधेः) 'व्स्मादेवंवितु०” इत्यादि श्रुतिसे (तेषाम) 
दम आदिका विधान है और विहित होनेके कारण ( अवश्यानुष्ठेयत्वात्‌ ) वे अवश्य अनुष्ठेय हैं । 
# यदि कश्चिन्मन्येत--यज्ञादीनां विद्यालाधनभावो न न्याय्यः, विध्यमावात्‌। 
'यज्ञेन विविदिषन्ति' इत्येबंजातीयका हि श्रुतिरन॒ुवादस्वरूपा विद्याभिष्टवपरा, न यज्ञादि- 
विधिपरा--दृत्थं मद्दाभागा विद्या यय्यशादिभिरेतामवाप्तुमिच्छन्तीति। तथापि तु 
शमदमाद्यपेतः स्याद्वि्रार्थी, 'तस्मादेवंविच्छान्तो दान्‍्त डपरतस्तितिक्षुं. समाहितों भूत्वास्मन्ये- 
वास्मानं पश्यति! ( बृह०. ४।७४।२६ ) हृति विद्यालाधनत्वेन शमदमादीनां विधानादिहदहि- 
तानां चावश्यालुष्ठेयत्वात्‌। ननन्‍्वत्रापि शमादपेतों भूत्वा पश्यतीति वतंमानापदेश 


क्मोर्में विद्याके प्रति साघनमाव यूचित करती है। और “कषायपक्ति:०” ( कमं-राग हढेष आदि पापकी 
निवृत्ति करनेवाले हैं, ज्ञान तो परम गति-मोक्षका साधन है । करम्मोंस्रे पापका नाश होनेपर तदनन्तर 
शान प्रवृत्त होता है ) इत्यादि स्मृति भी है। 'अइवके सम्तान' यह योग्यता विषयक दृष्टान्त है । ज॑से 
योग्यतावश अश्व हल खींचनेमें नियुक्त नहीं किया जाता है, किन्तु रथ खींचनेंमें तो नियुक्त किया जाता 
है, वंसे आश्रमकर्मं विद्यासे फलसिद्धिमें अपेक्षित नहीं, किन्तु उसकी उष्पत्तिमें तो अपेक्षित हैं ॥२६॥ 
यदि कोई ऐसा माने कि यज्ञ आदियें विद्याके प्रति साघधनमाव उचित नहीं है, क्योंकि विधिका 
अरमाव है । 'यह्लेन विविदिषन्ति' ( यज्ञद्वारा जाननेकी इच्छा करें ) इस प्रकारकी श्रूति अनुवादरूप 
है, अत! वह विद्याकी स्तुति परक है यज्ञादि विधि परक नहीं है। यह ऐसी महाभागा विद्या है कि 
मुमुक्षलोग उसे यज्ञ आादिसे प्राप्त करना चाहते हैं। यच्पि ऐसा है, तथापि ब्रह्मविद्यार्थीको शम दम 
आदिसे यक्त होना चाहिये, क्योंकि “तस्मादेवंविच्छान्तो०” ( अतः इस प्रकार जाननेवाला शान्‍्त, 
दान्त, उपरत, तितिक्षु और समाहित होकर आत्मामें-का्यंकरणसंघातमें हो आत्माको देखता है ) 
इस प्रकार शम, दम आदिका विद्याके प्रति साधनरूपसे विधान है और विहित होनेश्वे शम, दम 
आदि अवश्य अनुष्ठेय हैं। परन्तु यहाँपर भी “शम आदि युक्त होकर अनुभव करता है' 'पद्यति' 
यह वत॑मानकालका प्रयोग उपलब्ध होता है विधि उपलब्ध नहीं होती । हम कहते हैं कि ऐसा नहीं, 
क्योंकि 'तस्मात्‌०' इस श्र्‌ तिस्थ पदसे प्रक्ृत ( ब्रह्मविद्या ) की प्रशंसा ग्रहण किये जानेसे यह विधि 
सत्यानन्दी-दीपिका 
( अविद्या-कमंसे मृत्यु-पापका अतिक्रमणकर ज्ञानसे अमृतत्व मोक्षको प्राप्त होता है ) इत्यादि श्र॒ति 
कमसे पापकी निवृत्ति होनेपर ज्ञानसे मोक्षका प्रतिपादन करती है। पृव॑पक्षमें विद्याके लिये कर्मोके 
अनुष्ठानकी असिद्धि फल है और सिद्धान्तमें कर्मानुष्ठानकी सिद्धि फल है ॥ २६ ॥ 


# इस प्रकार विद्याकी उत्पत्तिमें बहिरज्भ कर्मों का वर्णन कर अब अन्तरज्भ साधनोंका 'शम' 
आदिसे प्रतिपादन करते हैं । 


खधि० दे खू० २७ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासद्वदित ६९, 


उपलबभ्यते न विधिः, नेति ब्रूमः, तस्मादिति प्रकृतप्रशंंसापरिग्रहाद्विधित्वप्रतीतेः । पद्ये- 
दिति च माध्यंदिना विस्पष्मेव विधिमधीयते। तस्मायज्ञायनपेक्षायामपि शमादीन्य- 
पेक्षितव्यानि | यज्ञादीन्यपि त्वपेक्षितव्यानीति यज्ञादिश्वतेरेव | & ननूक्तं-यज्ञादि भिवि- 
विदिषन्तीत्यत्र न विधिरुपलभ्यत इति-सत्यमुक्तम्‌, तथापि त्वपूव॑त्वात्संयोगस्य विधिः 
परिकण्प्यते! न हाय यज्ञादीनां विंविदषासंयोगः पूज प्राप्तो येनानूयेंत । “तस्मात्पूषा 
प्रपिष्मागो5दनन्‍्तको हि' इत्येबमादिषु चाश्रुतविधिकेष्वपि वाक्येष्वपूर्वत्वाद्विथि परिकव्प्य, 
पोष्णं पेषणं बिकृतो प्रतीयेतेत्यादिविचारः प्रथमे तन्‍्त्रे प्रवर्तितः।। तथा चोक्तम्‌ 'विधिर्वा 
घारणवत्‌! ( ब्ह्मसूत्र ३४।२० ) इति। स्म्ृतिष्वपि भगवद्गीताद्यास्वनभिसंधाय फलमनु- 
प्टितानि यज्ञादीनि मुमुक्षोरशानसाधनानि भवन्तीति प्रपश्चितम । तस्मायज्ञादीनि शमद- 
मादीनि च यथाश्रमं सर्वाण्येवाश्रमकर्माणि विद्योत्पत्तावपेक्षितव्यानि | तत्राप्यवंविदिति 
विद्यासंयोगात्प्रत्यासन्नानि विद्यासाधनानि शमादीनि, विविद्षिासंयोगात्तु बाह्यतराणि 
यज्ञादीनीति विषेक्तव्यम्‌ ॥ २७॥ 


प्रतीत होती है। और माध्यन्दिन शाखावाले तो 'पर्येत्‌' इस प्रकार स्पष्टरूपसेही विधिका अध्ययन 
करते हैं । इससे यज्ञ आदिकी अपेक्षा न होनेपर मी शम आदिकी अपेक्षा होनी चाहिए । यज्ञ आदिकी 
घी तो अपेक्षा द्वोती चाहिए, क्‍योंकि यज्ञ बादि श्रुति है। परन्तु यह कहा गया दे कि “यशज्ञादिसे 
जाननेकी इच्छा करते हैं! इसमें विधि उपलब्ध नहीं होती । ठीक, कहा गया है, तथापि संयोग-सम्बन्धके 
अपूव होनेसे विधिकी कल्पनाकी जाती है, क्योंकि यज्ञ आदिका विविदिषाके साथ यह सम्बन्ध पहले 
किसी अन्य प्रमाणसे प्राप्त नहीं है, जिससे उसका अनुवाद माना जाय। “तस्मात्यूषा०” ( इससे पूषा 
देवताके उद्देश्यसे मली-माँति पिष्ट माग करना चाहिए, क्योंकि वह दान्तोंश्रे रहित है ) इत्यादि अश्रुत 
विधि वाक्योंमें अपू्व होनेसे विधिकी कल्पनाकर पूषा सम्बन्धी पेषण-पिष्ट भाग विकृति यागमें जानना 
चाहिए, [ कारण कि प्रकृतिमें उसका विधान नहीं है ] इस्यादि विचार पृव॑मीमांसा शास्त्रमें प्रवृत्त 
किया गया है। और उसी प्रकार “विधिर्वा घारणंवत्‌' इस सूत्रमें सृत्रकारने कहा है। मभगवद्गीता 
आदि स्मृतियोंमें मी फलके अनुसंधानके विना अनुष्ठित यज्ञ आदि कम मुमुक्षुके लिए ज्ञानके साधन 
होते हैं, ऐसा विस्तारसे कहा गया है ।. इसलिए आश्रमके अनुसार यज्ञादि ओर शम, दम आदि सब 
आश्रमकर्म विद्याकी उद्पत्तिमें अपेक्षितव्य हैं। उसमें भी “एवंवित्‌' ( ऐसा जाननेवाला ) इस प्रकार 
विद्याके साथ सम्बन्ध होनेसे शम आदि विद्याके अन्तरद्भ साधन हैं, और “विविदिषा' के सम्बन्धसे 
यज्ञ आदि कम और भी बहिरज्गभ साधन हैं, ऐसा भेद समझना चाहिए ॥ २७ ॥ 
क्‍ सत्यानन्दी-दीपिका कल 
# दर्शापर्णमासके प्रकरणमें 'पूषाप्रपिष्टभाग:” ऐसा सुना जाता है। परन्तु उसमें पूृषा देवता 
अथवा पिष्टमाग नहीं सुना जाता है। उसका “पौष्णं पेषणं विक्ृतौ प्रतीयेताचोदनाओअकृतो' ( पूषा 
सम्बन्धी पिष्टमाग विक्रतियागमें जानना चाहिए, क्योंकि प्रकृति याग्रमें विधि नहीं है ) इस सुत्रमें 
विचार किया गया है। 'प्रकृतिवद्विकृति: कतव्य.” ( प्रकृतियागके समान विकृृतियाग करना चाहिए ) 
जैसे यहाँ प्रकरणके बलसे प्रकृतियागर्में विधिकी कल्पना की जाती है, वंष्ते विद्याके प्रकरणसे यज्ञ 
आदिसें भी विधिकी कल्पनाकी जा सकती है। किच्व 'स्वकर्मणा तमभ्यच्य सिद्धि विन्दति मानवः' 
( मगंवदगीता० १८।४६ ) ( अपने अपने आश्रम कर्मोद्दे उस ईदवरकों आराधनाकर मानव ज्ञान 
निष्ठारूप सिद्धिको प्राप्त होता है ) इत्यादि स्मृति भी प्रमाण है। दृष्ट चित्तविक्षेपके निराकरणद्वारा 
दम आदि ज्ञानाथंक हैं, अतः उनकी अनुवृत्ति होती है, परन्तु कर्मोकी नहीं, क्योंकि वे अदृश्द्वारा 
जशञानके लिए हैं । इसलिए धरम आदि अन्तरज्भ साधन हैं और यज्ञ आदि कम बहिरद्भ साधन हैं ॥२७॥ 


७99० ब्रद्मसृूत्र-शाह्ू रभाष्य [ अ० दे पा० ४ 


( ७ सर्वान्नातुमत्याधिकरणम्‌ | स्‌० २८-३१ ) 
सर्वान्नानुमतिश्र प्राणात्यये तदशनात्‌ ॥ २८॥ 


पदच्छेद--सर्वान्नानुमतिः, च, प्राणात्यये, तदशनात्‌ । 
सूत्राथ--(प्राणात्यये) 'न ह वाउस्य! इत्यादिसे प्राण निर्गमन कालमें (सर्वान्नानुमतिः) सर्वान्न 
मक्षणकी अनुज्ञा है, (१दशनात्‌) क्योंकि उसको 'मटचीहतेषु कुरुष' इत्याद्रि श्रुतिमें देखा जाता है। 
प्राणसंवादे श्रयते छन्दोीगानाम- न ह वा एवंविदि किंचनानन्नं भवति' (छा० ७।२। +) 
इति | तथा वाज़सनेयिनाम्‌-न ह वा अस्वानन्न जग्धं मवति नानन्नं प्रतिगृहीतम' (बह ६।१।१४) 
इति। सर्वमस्यादनीयमेव भवतीत्य्थ:। किमिदं सर्वान्नान॒ज्ञानं शमादिवहियाह्७ं 
विधीयते, उत स्तुत्यर्थ संकीत्यंत इति संशये--विधिरिति तावत्प्राप्म्‌। तथा हिं-- 
प्रवृत्तिविशेषकर उपदेशो भमवति, अतः प्राणविद्यासंनिधानात्तदड्रत्वेनेयें नियमनिवृत्ति 
रुपदिद्यते | नन्‍्वेवं सति भ्क्ष्याभक्ष्यविभागशास्त्रव्याधातः स्यातू-नेष दोषः, सामान्य- 
विशेषभावाद्वाधोपपत्तेः । यथा प्राणिहिसाप्रतिषेधस्य पशसंशपनविधिना बाधः। यथा च 
न कांचन ख्त्रियं परिहरेत्तदूत् तम! (छा० २।१३।२) इत्यनेन वामदेव्यविद्याविषयेण सर्चेस्त्यपरि- 
हारवचनेन तत्सामान्यविषयं गस्यागस्यविभागशाण्त्रं बाध्यते। एवमनेनापि प्राणविद्या- 
विषयेण सर्वान्नभ्क्षणवचनेन भक्ष्याभक्ष्यविभागशास्त्रं बाध्येतेति । * एंवं प्राप्ते बत्रम*-नेद 


छम्दोगोंके प्राण संवादमें 'न ह वा एवविदि०” ( यथोक्त प्राणके जाननेवालेको जो यह 
जानता है कि मैं सम्पूण भूतोंमें स्थित सारे अन्नोंका भोक्ता प्राण हे, कुछ भी अनन्न-अमक्ष्य नहों है ) 
ऐसी श्रुति है। इसीप्रकार वाजसनेयियोंके प्राणसंवादमें "न ह वाउस्य०” (जो इसप्रकार प्राणके 
अन्नकोी जानता है उसके द्वारा अमक्ष्य मक्षण नहीं होता और अभक्ष्यका प्रतिग्रह-संग्रह भी नहीं 
होता ) ऐसी श्रुति है। इसका सब अदनीय ( भक्षणीय ) होता ही है, ऐसा भर्थं है। क्‍या यह 
सर्वान्न मक्षणकी अनुज्ञा श्षम आदिके समान विद्याके अद्भुरूपसे विधानकी जाती है अथवा विद्याकी 
सस्‍्तुतिके लिए इसका संकीतेन किया जाता है। इसप्रकार संग्य होनेपर पूवपक्षी--विधि है, ऐसा 
प्राप्त होता है, क्योंकि विशेषप्रवत्ति करनेवाला उपदेश होता है, श्रतः प्राणविद्याके संनिधानसे 
विद्याके अद्भुख्पसे इस नियमनिवृत्तिका उपदेश किया जाता है। परन्तु ऐसा होनेपर मक्ष्य और 
अमक्ष्यका विभाग करने वाले शास्त्रका व्याघात होगा ? यह दोष नहीं है, क्योंकि सामान्य और विशेष 
मावसे बाध उपपन्न होगा। जंसे यावत्‌ प्राणिहिसाप्रतिषेधक शास्त्रका पशुहिसाबोधक विधिसे 
बाध होता है, ओर जैसे “न काश्चन०' ( किसी स्त्रीका परित्याग नहीं करना चाहिए यह ब्रत है ) इस 
वामदेव्यविद्या विषयक सवंस्त्री अपरित्याग वचनस्रे. उस सामान्य विषयक ग्रम्य और अगम्य 
विभाग शास्त्रका बाध होता है। इसप्रकार इस प्राणविद्या विषयक सर्वान्न मक्षण वचनसे मक्ष्य 

सत्यानन्दी-दीपिका 

#& सिद्धान्ती--“नेदम्‌ इत्यादिसे सृत्रसे बाहर ही सिद्धान्त कहते हैं । यद्यपि 'यस्थ पणमयी 
जुहृभंवति” यहाँ आग्रत्या विधिकी कल्पना की गई है, तो भी यहाँ प्रकरणमें काल्पनिकी विधिकी भी 
कल्पना नहों की जा सकती, क्योंकि ऐसा कोई विधायक शब्द नहीं है। विरोध होनेपर विशेष विधिसे 
सामान्य विधिका बाघ होता है, परन्तु काल्पनिक विधिसे बाध नहीं होता । इसलिए “एवंविदि०' 
इत्यादि प्राणविद्याकी प्रशंसाके लिए अथंवाद है विधि नहीं । पृव॑पक्षमें मक्ष्यामक्ष्य नियमका त्यागकर 


सर्वान्न मक्षणको अनुज्ञा विद्याके अज्भरुपसे विधि है, रिद्धान्तमें सर्वान्नमक्षणकी अनुनज्ञा प्राणविद्याकी 
स्तुतिफे लिए है ॥ २८ ॥ 


अधि० ७ रू० २८-२९ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ७७ 


सर्वान्नानुज्ञानं विधोयत इति | न छात्र विध्यायकः शब्द उपलभ्यते, नह वा एवंविदि किंच- 
नानन्‍नं मवति' (छा० ५२।१) इति वर्तमानापदेशात्‌ । चचासत्यामपि विधिप्रतीतो प्रवृक्तिवि- 
शेषकरत्वलोभेनेव विधिरम्युपगन्तुं शाकपते | अपि च रवादिमर्यादं प्राणस्पान्नमित्युकत्वे 

द्धुच्यते 'नवंविदः किंचिदनन्नं मवति' इति। नच दवादिमर्यादमन्तं मानुषेण देहेनोपभोकक्‍तु 
शक्यते। शकक्‍्यते तु प्राणस्यान्नमिदं सर्वेमिति विचिन्तयितुम्‌ । तस्मात्पाणान्नविज्ञानप्र- 
शंसाथों पयमर्थंवादो न सर्वान्नानुज्ञानविधिः | तदश वति सर्वान्नानुमतिश्र प्राणात्यये' इति । 
पतदुरक्तं मवति-प्राणात्यय एुव हि परस्यामापदि सर्वमन्नमदनीयत्वेनाभ्युनुश्ञायते, तदर्श- 
नात्‌ | तथा हि-श्रुतिश्चाक्रायणस्यषः कशयामवस्थायामभक््यभक्षणे प्रवृत्ति दृ्शंयति-- 
'सटचीहतेषु कुरुष| (छा० १।१०।१) इत्यस्मिन्त्राह्मणे | चाक्रायण! किलरषि रापद्गत इभ्येन 
सामिखाद्तिान्कुल्माषांश्रखाद। अनुपानं तु तदीयमुच्छिश्दोषात्प्रत्याचचक्षे। कारणं 
सात्रोवाच न वा अजीविष्यमिमानखादन्‌ (छा० १।१०।४) इति, 'कामो म उदपानम्‌ ( छा० १।. 
१०४) इतिच | पुनश्चोत्तरेय घ्तानेत्र स्वपरोच्छिष्ट।ई्पयुंषितान्कुल्माषान्मक्षयांबभूवेति । 
तदेतदुड्छिष्टोच्िछष्ट पर्युंबितभक्षणं द्शंयन्त्याः श्रतेराशयाति शयो लक्ष्यते-प्राणात्यय प्र- 
सह प्ररणलंचारणाय[मक्यम्पि भश्षयितव्यमिति । स्वस्थावस्थायां तु तन्‍न कतव्यं विद्या 

वतापीत्यनुपानश्रत्याख्यानाद्‌्गस्यते। तस्मादर्थवादो “न ह वा एवंविदि” ( छा० ५१२॥१ ) 
इत्येवमादिः ॥ २८ ॥ 

अवाधाच ॥ २९ ॥ 
पदच्छेदू---अबाधातू, च । 

ओर अभक्ष्य विभाग शास्त्र बाधित होना चाहिए। सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैं--- 
यह सर्वान्न अनुज्ञाकी विधि नहीं को जाती, कारण कि यहाँ विधायक शब्द उपलब्ध नहीं होता, 
क्योंकि 'न ह वा०” ( प्राणोपासक्के लिए कुछ मो अनन्न-अमक्ष्ध वहों है ) इसप्रकार वतंमानका 
उपदेश है। और यहाँ विधिकी प्रतीति न होनेपर भी प्रवृत्ति विशेषकरत्वके लोमसे विधि स्वीकार 
नहीं की जा सकतो । और श्वान आदि पयंन्‍्त प्राणका अन्न दै ऐसा कढ़कर “नेबंविदः०” ( ऐसा 
जाननेव!ले प्राणोपासकक्रा कुछ अमक्ष्य नहों होता ) इसप्रकार कहा है। श्वान आदि पयन्‍्त अन्नका 
मनुष्य देहसे उपमोग नहीं किया जा सकता । परन्तु यह सब प्राणका अन्न है ऐसा चिन्तन-ध्यान 
किया जा सकता है। इसलिए प्राणान्नविज्ञानकी प्रशंसाके लिए यह अथंवाद है डढिन्‍्तु सर्वात्न 
भक्षणकी अनुज्ञा विधि नहों है। उसे 'सर्वाज्ञानुमतिश्र प्राणास्यये” इस सूत्रसे दिखलाते हैं। तात्पये 
यह है--भ्राणनाथ् होनेपर ही महती आपत्तिमें सर्वान्नच मक्षणीयरूपसे अनुज्ञा दी जाती है, क्योंकि 
उसका श्रुतिमें दशन है। जेसे कि “मंटवीहतेषु कुरुष' ( शलभोंसे करुदेशके खेतस्थ अन्नोंका नाथ 
होनेपर ) इस ब्राह्मणमें श्रुति चाक्रायण ऋषिकी कष्ट अवस्थामें अमक्ष्य मक्षणमें प्रवुत्ति दिखलाती है। 
इतिवृत्त ऐसा है कि आपकद्‌ ग्रस्त चाक्रायण ऋषिने हस्तिपालकके अधंभुक्त उड़द खाये, अनन्तर 
जलपानका उच्द्िष्ट दोषसे निषेध किया और उसमें कारण कहा---न वा »अजीविष्यमिमानखादन' 
( इन उड़दोंको खाये विना तो मैं जीवित नहीं रह सकता था ) और ( जलपान तो मुझे यथेच्छ 
मात्रमें मिलता है ) और पुनः दूधरे दित उसने अपने ओर अन्यके उच्छिश तथा वासी उड़द खाये । 
इस उच्छिशेच्छि्ट-परोच्छि2, स्वोच्छिश्ट और वासीका मक्षण दिखलाती हुई श्र्‌तिका आशयातिशय 
लक्षित होता है कि प्राणनाथ्के प्रसंग होनेपर प्राण संधारणके लिए अमक्ष्य भी मक्षणके योग्य है।. 


स्वस्थ अवस्थामें विद्वानुकों मो ऐसा नहों करनों चाहिए, क्‍योंकि ऐसा जलूपानके प्रतिषेवसे अवगत 
होता है। इसलिए “न ह वा एवंविद्०” इत्यादि अथंवाद है ॥ २८ ॥ 


939५ ग्रह्मसूत्र-शाडूरभाष्य [ अ० दे पा० ७ 


सूत्राथं--मक्ष्य और अभक्ष्य विभाग शास्त्रका अबाध होनेसे मी “नह वा एवंविदि” इत्यादि 
शास्त्र अथवादमात्र है । 

पर्व च सत्याह(रशुद्धों सत्त्वशुद्धिरित्येवमादि भ्क्ष्याभक्ष्यविभागशास्त्रमबाधित॑ 
भविष्यति ॥ २९ ॥ 

अपि च स्मयंते ॥ ३० ॥ 

पदच्छेद--अपि, च, स्मय॑ते । 

सूत्रार्थ--( अपि व ) और “जीवितात्ययमापन्नो' इत्यादि स्मृति मी आपत्ति कालमें विद्वान 
ओर अविद्वानुके लिए सर्वान्न मक्ष णका प्रतिपादन करतो है । 

अपि चापदि सर्वान्नभक्षणमपि स्मर्यते विदुषो५विदुषश्चा विशेषेण-जीवितात्ययमा- 
पन्नों योअउन्नमत्ति यतस्ततः। छिप्यते न स पापेन प्मपन्नमिवाम्भसा' इति। तथा “मध्य नित्य॑ 
ब्राह्मण:', 'सुरापस्य बाह्मणस्योष्णामासिचेयु:', 'सुरापाः कृमयो भवन्त्यम्रक्ष्यमक्षणात्‌' इति जन 
स्मयते वर्जनमन्नस्थ ॥ ३२० ॥ 

शब्दभातो5कामकारे ॥३१॥ 

पदच्छेदू---शब्द), च, अतः, आकामकारे । 

सूतन्नार्थ--( अकामकारे ) स्वेच्छ। प्राप्त प्रवृत्तिके निराक रणमें हो ( शब्द: ) 'वस्मादब्राह्मणः' 
इत्यादि श्रुति है, ( अतः ) अतएव प्राणविद्के लिए सर्वान्न मक्षणकी अनुज्ञा अथंवादमात्र है। 

शब्दअ्ानन्नस्य प्रतिषेथकः कामका रनिवृत्तिप्रयोजन! काठकानां संदितायां श्रूयते- 
'तस्मादबाद्वाण: सुरां न पिबेत' दृति सो5पि “न ह वा एवंविदि' ( छा० ५१२।१ ) इत्यस्याथंवाद- 
त्वादुपपन्‍नतरो मब॒ति । तस्मादेबंज(तीयका अथवादा न विधय इति ॥ ३१॥ 
( ८ आश्रमकर्माधिकरणम्‌ | रु० ३२-३५ ) 
विहितत्वाच्ाश्रमकर्मापि ॥ ३२॥ 
पदच्छेद --विहितत्वात्‌, च, आश्रमकर्म, अपि । 
सन्नाथ--तु शव्दाथंक च शब्द पूव॑उक्षकी निवत्तिके लिए है, (अधि ) आश्रममात्र निष्ठ 


ऐसा होनेपर-स्वस्थ अवस्थामें मक्ष्य और अमभक्ष्यका भेद होनेपर “अहाशशुद्धी सत्वशुद्धिः' 
'आहारके शुद्ध होनेपर सत्तय-अन्त:करणकी शुद्धिहोतो है”! इत्यादि मक्ष्य, अमक्ष्य विभाग शास्त्र 
अबाधित होगा ॥ २९॥ 

ओर आपत्तिकालमें विद्वान और अविद्वान्‌ दोनोंके लिए समानरूपसे सर्वान्न भक्षणकी 
'जीवितात्ययमापन्नो०' ( जीवन नाशको प्राप्त होनेवाला पुरुष जहाँ तहांसे जो कुछ थ्न्न खाता है, 
वह अमक्ष्य सक्षण द्वारा उत्पन्न पापसे उस प्रकार लिप्त नहीं होता जैसे जलसे  कम्रलपत्र लिप्त-गीला 
नहीं होता ) ऐसी स्मृति है । इसी प्रकार “मद्य नित्यं ब्राह्मण:” ( ब्राह्मण नित्य सुराका त्याग करे ) 
ओर 'सुरापस्य०' ( सुरा पान करनेवाले ब्राह्मणके कण्ठमें अतितप्त सुरा डालनो चाहिए ) 'सुरापा ०! 
( अमक्ष्यका सक्षण करनेसे सुरा पान करनेवाले कृमि होते हैं ) इस प्रकार अमक्ष्य अन्नका स्मृतिमें 
प्रतिषेध किया गया है ॥ ३० ॥ 

यथेच्छ प्रवृत्तिकी निवृत्ति प्रयोजनवाली अमक्ष्य प्रतिषेधकः “तस्मादब्ाह्मण:” ( उससे ब्राह्मणको . 
सुरापान नहीं करना चाहिए) इत्यादि श्रुति काठकोंकी संहितामें सुनी जाती है । “न ह वा एवंविदि०' 
( इससे अथंबादं होनेसे उपपन्नतर होती है ) इसलिए इस प्रकारके श्रुति वाक्य अर्थवाद हैं, विधि 
नहीं ॥ ३१ ॥ 


अधि० ८ खू० ३२-२३ ]) भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासद्दित ७७३ . 


अमुमुक्षुको भी ( आश्रमकर्म ) नित्य कर्म करने चाहिए, ( विहितत्वात्‌ ) क्योंकि 'यावज्जीवम्‌” इत्यादि 
शास्त्रसे विहित हैं । 

88 'सवपिक्षा च' ( बह्मसूत्र ३४४२६ ) इत्यत्राश्रमकर्मणां विद्यासाधनत्वमवधारि- 
तम्‌, इदानों तु किमसुम॒क्षोरप्याश्रममात्रनिष्ठस्थ विद्यामकामयमानस्य तान्‍्यलुष्ठेयान्यु- 
ताहो नेति चिन्त्यते । तत्र 'तमेत वेदानुबचनेन ब्राह्मणा विविदिषन्ति! ( बह ४।४।२२ ) इत्या- 
दिना आश्रमकर्मंणां विद्यासाधनत्वेन विहितत्वाद्विद्यामनिच्छतः फलान्तरं कामयमानस्य 
नित्यान्यननुष्ठे यानि । अथ तस्याप्यनुष्ठेयानि न तश्यषां विद्यासाधनत्वं नित्यानित्यसंयोग 
विरोधादिति । अस्यां प्रात्तोी पडति--आश्रममात्रनिष्ठस्याप्यमुमक्षोः कतंव्यान्येव नित्यानि 
कर्माणि, 'यावज्जीवमग्निदोत्रं जुहोति' इत्यादिन। विहितत्वात्‌ । नहि' वचनस्यातिभारो नाम 
कश्चिदर्ति ॥ ३२ ॥ 

अथ यदुक्तत्-नेव॑ं सति विद्यासाधनत्वमेषां स्यादिति, अत उत्तरं पठति-- 

सहकारित्वेन च ॥ ३३॥ 

पदच्छेदू--सहका रिव्वेन, च । 

... सत्राथ-और विद्याकों उत्पत्तिमें सहुका रिश्पसे यत्र आदि कम अनुष्टेव हैं, क्‍योंकि 'तमेत॑ 
वेदानुवचनेन' इत्यादि श्रुतिश्ने विहित हैं । 

& विद्यासहकारीणि चेतानि स्युर्विहितत्वादेव “तमेतं वेदानुवचनेन ब्राह्मणा विविदि- 

पन्ति! (बृह 8॥४।२२) हृत्यादिना । तदुक्तम-सवपिक्ष। च यज्ञादिश्रतेरश्रव्त्‌' (ब्रहधून्न ३४२६) 


सवपिक्षा च! इस सुत्रमें आश्रमकर्म विद्याके प्रति साधनरूपसे निश्चित किये गये हैं। अब 
आश्रममात्रनिष्ठ विद्याकी कामना न करनेवाले अमुपुक्षुरो वे आश्रमकर्म अनुष्ठेव हैं अथवा नहीं ? 
यहू विचार किया जाता है ? पूवपश्ची--ऐा सन्देह होनेपर “तम्तेत वेदानुवचनेन ०” ( उस उपनिषद्‌ 
गम्य पुरुषको ब्राह्मण वेदके नित्य स्वाध्यायसे जाननेकी इच्छा करें ) इत्यादि श्रुतिसे आश्रमकम विद्याके 
साधनरूपसे विहित हैं, अतः विद्याको इच्छा न करनेवाले ओर अन्य फलकी कामना करनेवालेको 
नित्यकम अनुष्टेय नहीं है । यदि उसके लिए मी नित्यकर्म अनुष्ठेव हों तो वे विद्याके साधन नहीं होंगे, 
क्योंकि नित्य ओर अनित्यके संयोगका विरोध है । श्विद्धान्ती--इसके प्राप्त होनेपर कहते हैं--आश्रम- 
मात्रनिष्ठ अमुमुक्षुको मी नित्यकर्म कतंव्य हो हैं, क्योंकि यावज्जीवमग्निहोन्न जूहोति' ( जीवन पय॑नन्‍्त 
अग्निहोत्र होम करे ) इत्यादिसे विहित हैं, कारण कि वचनपर कोई अतिभार नहीं होता ॥ ३२ ॥ 


जो यह कहा गया है कि यदि आश्रम कम अमुमुक्षुकी भी नित्यानुष्ठेय हैं, तो यज्ञ आदि 
विद्याफे साधन नहीं होंगे ? इसका उत्तर कहते हैं--- 


सिद्धान्ती--ये कर्म विद्याके सहकारी होने चाहिए, क्योंकि “तम्ेतं वेदानुबचनेन०” इत्यादि 

श्रतिसे विहित हैं । यह'सर्वापेक्षा च यज्ञादिश्रतेरश्ववत्‌! इस सुत्रमें कहा गया है। और “आधश्रमकर्म 
सत्यानन्दी-दीपिका 

सिद्धान्ती--संयोगपुयकत्वन्यायसे यह दोष नहीं है, क्योंकि 'खादिरि यूपो भवति! 'खादिरं 

वीयकामस्य यूप॑ कुर्वोत” इत्यादि स्थलोंमें वचवभेदसे नित्यक्व और काम्यदव स्वीकृत हैं, बसे ही 

प्रकरणमें भी श्रुतिभेदसे दोनों प्रकारसे यज्ञादिका एक साथ सम्बन्ध अमीश्ट है, क्योंकि वचनको व्यवस्था 


करनेमें कुछ मार नहीं होता है । पूववक्षमें यज्ञादि श्रुत्ति विद्याकी स्तुतिपरक है ओर सिद्धान्तमें उसका 
उमयथा अनुष्ठान है ॥ ३२ ॥ 


# 'दशप्‌र्णमासाभ्यां स्वर्गंकामो यजेत” इस श्रुतिसे दरशंपृणंधास याग विहित है, अत+ उसे 
स्वगाफल सिद्धिके लिए प्रयाज आदिकी अपेक्षा होती है । किन्तु 'मोक्षकामो विद्यामाप्नुयात” इस 
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इति । न चेदं विद्यासहकारित्ववचनप्राश्रमकर्मणां प्रयाजादिवद्धिद्याफलविषयं मन्तव्यम्‌, 
अविधिलक्षणत्वाद्वियायाः, असाध्यत्वात्च विद्याफलस्य । विधिलक्षणं हि साधने दशपूण 
मासादि स्वर्गफलसिषाधयिषया सहकारिसाधनान्तरमपेक्षते, नंवं विद्या | तथा चोक्तम्‌- 
अत एवं चाग्नीन्धन।यनपेक्षा' ( ब्रह्मसून्न ३४२५ ) इति | तस्मादुत्पक्तिसाधनत्व एवेषां 
सहकारित्ववाचोयुक्तिः। न चात्र नित्यानित्यसंयोगविरोध आइद्डथः, कर्माभेरेषपि 
संयोगभेद्ात्‌ । नित्यो छोकः संयोगो यावज्जीवादिवाक्यकदिपतो न तस्य विद्याफलत्वम । 
अनित्यस्त्वपर/ संयोग! 'तमेतं वेदानुवचनेन' ( बृह ४।७।२२ ) इत्यादिवाक्यकल्पितस्तस्य 
विद्याफलत्वम्‌ । यथेकस्यापि खादिरित्वस्थ नित्येन संयोगेन कत्वर्थत्वमनित्येन संयोगेन 
पुरुषार्थत्वं तद्त्‌ ॥ ३३ ॥ 
सवंथ(पि त एबोमयलिड्भात्‌ ॥ ३४ ॥ 
पद्च्छेदू--सवंथा, अपि, ते, एव, उमयलिज्भात्‌ । 
सूत्राथ--( ते एव ) यज्ञादि कम, ( स्वंधापि ) आंश्रमत्वपक्षमें और विद्यासहकारिव्व पक्षमें 


दोनों प्रकारसे अनुष्ठेय हो हैं, ( उमयलिज्धींव्‌ ) क्‍योंकि 'यज्ञेन विविदिषन्ति' और “अनाश्रित; कमे- 
फलमु्‌ इत्यादि श्रुति ओर स्मृति दोनों लिड् हैं । 


& सर्वेथाष्याश्रमकमत्वपक्षे विद्यासहकारित्वपक्षे च त एवाग्निहोआादयो घर्मा अनु 
छेयाः। त एवेत्यवधारयजन्नाचयः कि निवतेयति? कमंभेद्शझ्ामिति ब्रमः । यथा कुण्डपा- 
यिनामयने मासमग्निहोत्र जु्ृति' इत्यत्र नित्याद्ग्निदोत्रात्कर्मान्तरमपद्चियते,नेवमिह कर्म 

भेदो5स्तीत्यर्थः। कुतः ! उम्यलिज्ञत्‌, भ्रुतिलिज्ञात्स्घुतिलिज्ञच | श्रुतिलिज तावत्‌- तमेत॑ 
विद्याके सहकारी हैं" यह वचन प्रयाज आदिके समान विद्याफक विषयक है, ऐसा नहीं मानना 
चाहिए, क्योंकि विद्या विधिछप नहीं है और विद्याका फल असाध्य है | जैसे विधिरूप दशपृर्णवास 
आदि साधन स्वरूप फलसिद्ध करनेको इच्छासे अन्य सहकारी सवानकी अपेक्षा करता है; वसे विद्या 
नहीं करती । उसीप्रकार “अतएव चाग्नीन्धनायनपेक्षा' इस सूत्रमें कहा गया है। इसलिए विद्याकी 
उत्पत्ति साधनत्वमें ही इन कर्मोके सहकारीत्व वचनकी उपपत्ति होती है। और यहाँ नित्या नित्य संयोगके 
विरोधकी भी आशा नहीं करनी चाहिए, क्योंकि कमके एक होनेपर मी संयोगभेद है। यावज्जी 
वादि वाक्यसे कल्पित एक संयोग (विधि) नित्य है, उसका फल विद्या नहीं है । और 'तमेतं वेदानुवच- 
नेन' इत्यादि वाक्यसे कल्पित दूसरा संयोग (विधि) अनित्य है उसका फल विद्या है। जैसे एक खादिर- 
में भी नित्यसंयोगसे क्रत्ववश्व ओर अनित्यसं पोगग्ने पुरुषाथंत्व है, वसे ही यहां मी समझना चाहिए ॥३३॥ 
सवथा-निह्यत्व और काम्यत्व-आश्रम कमह्व पक्षमें ओर विद्यासहकारित्व पक्षमें वे अग्निहोत्र 

आदि कम अनुष्ठेय ही हैं। 'त एव-वे ही' इसप्रकार अवधारण करते हुए आचाय किसको निवृत्ति 
करते हैं? कमंभेदकी शड्भुओ निवत्त करते. हैं, ऐसा हम कहते हैं। जेसे कुण्डपायियोंके अयनमें 
'मासमग्निहोन्नं०' ( वे एक मास पयंनन्‍्त अग्निहोत्र होम करें ) इसमें नित्य अग्निहोत्रसे अन्य करमंका 
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प्रकार विद्याको विधि नहीं है। और समान बलवाली “यावज्जोब” ओर “"तम्रेत' इन दोनों श्रुतियोंसे 
विनियोग प्रथकल्व-संयोग ( विधि ) भेद है, अतः विरोध नहीं है । 


& अपनी धमपत्नीके साथ सम्भोग पययन्त गर्माधान आदि चोदहां, महायज्ञ पाँच, सोमस्थ 
सात, हृवि:संस्थ सात, पाक संस्थ सात, भोजन रहित संहिताका अध्ययन, प्रायग, कम, जप, धरीरसे 
उत्कमण, देहिक मस्ममय, अस्थि संचय और श्राद्ध इसप्रकार अड़तालीस संस्कारको प्रसिद्धि है, वह भी 
शुद्धि रूप संरकार द्वारा ज्ञानाथंक स्मृतिमें हैं। अतः कमोके अभेदका अवधारण उचित ही है ॥ रे४ ॥ 
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वेदानुवचनेन ब्राह्मणा विविदिषन्ति' ( बृह० ४।४।२२ ) इति सिद्धवरदुत्पन्नरूपाण्येव यज्ञादीनि 
विविद्षाया विनियुदुक्ते, नतु जुढतीत्यादिवद्पूवरमेषां रूपश॒ुत्पादयतीति | स्म्॒तिलिह्ु- 
मपि-'अनाश्रितः कम फल काय कम करोति य/” ( गी० ६।१ ) इति। विज्ञातकतंव्यताकमेव 
कम विद्योत्पस्यथ दर्शायति। “यस्थेतेषष्टा चत्वारिशत्संस्काराः' दृत्याद्या च॒ संस्कारत्व 
प्रसिद्धिवेदिकेषु कमंसु तत्संस्क्ृतस्य विद्योत्पक्तिमभिप्रेत्य स्मृती भवति। तस्मात्साध्विद्म- 
भेदावधारणम्‌ ॥ ३४ ॥ 
अनमिभवं च दरशशयति ॥ ३५ ॥ 
पदच्छेदू--अनभिभवम्‌, च, दर्शायति । 
सूनत्राथं--( व ) ओर भी, ( अनभिमवम्‌ ) ब्रह्माचयं आदि साधान सम्पन्न पुरुषका राग- 
देष आदि कलेशोंसे अभिमव नहीं होता, ( दर्शयति ) 'एष द्यात्मा' इत्यादि श्रूति दिखलाती है। 
<लहकारित्वस्येबेतदुपोद्नलक लिड्दर्शनमनभिभवं च द्शंयति अ्रतित्रह्मचर्यादिसा- 
घनसंन्नस्य रागाद्भिः कलेशे! (एषश्लात्मा न नइय्रति य॑ ब्रह्म तय णानु विन्दते' (छा० <4।७५।३) इत्या- 
दिना | तस्मायज्ञादीन्वाश्रपकर्माणि च भवन्ति विद्यालहकारीणि चेति निश्चितम ॥ ३० ॥ 
अन्तरा चापि तु तद्दृष्ट ; ॥ ३६॥ 
पदच्छेदू--अन्तरा, च, अपि, तु, तद्हृष्टे: । 
सूत्राथ---(तु) प्रृवपक्षकी व्यावृत्तिके लिए है, (अन्तरा) आश्रम रहित पुरुषोंका ( अपि ) भी 
ब्रह्मविद्यामें अधिकार है, ( तद्दृष्ट! ) क्योंकि रक्व आदिकी श्रुति उपलब्ध होती है । 
विधुरादीनां द्वव्यादिसंपद्गहितानां चान्यतमाश्रमप्रतिपत्तिददीनानामन्तरालवतिनां 
कि विद्यायामधिकारो६स्ति किवा नास्तीति संशये, नास्तोति तावत्प्रात्म, आश्रमकमंणां 
विद्याहेतुत्वावधारणादाश्रमकर्मा सं भवाचेतेषामिति । एवं प्राप्त इृदमाह-अन्तरा चापि तु' 
अनाश्रमित्वेन वर्तमानो :पि विद्यायामधिक्रियते । कुतः ? तद्रृष्ठेः। रेकबाचक्नवी प्रश्ृ- 
उपदेश किया जाता है, वेसे यहाँ कमंभेद नहीं है, ऐसा अथं है। किससे ? उम्यलिज्भुसे-श्रुति- 
'लिज्गसे और स्मृतिलिज्भसे । “तमेत वेदानुवचनेन०” ( ब्राह्मण इस उपनिषद्गम्य पुरुषको वेदके 
नित्य स्वाध्यायसे जाननेकी इच्छा करें ) यह श्र्‌तिलिज्ध सिद्धवत्‌ -उत्पन्नरह्पवाले यज्ञ आदिका विवि- 
दिषामें विनयोग करता है और “जुह्ृति! इत्यादिके समान इन यज्ञ आदिके अपुबंख्पका उत्पादन 
नहीं करता । इसप्रकार “अनाश्रितः कमफलं०” ( जो पुरुष करके फलको न चाहता हुआ करने योग्य 
कम करता है ) यह स्मृतिलिज्ध भो विज्ञात कतंव्यतावाले कमंको विद्याको उत्पत्तिके लिए दिखलाता 
है । 'जिसके ये अड़तालीस संस्कार होते हैं! इत्यादि वेदिक कर्मोमें संस्कारत्व प्रसिद्धि उनसे संस्कृत 
पुरुषकी विद्याकी उत्पत्तिको अभिप्रेत कर स्मृतिमें है। इसलिए यह अभेदका क्वधारण उचित है ।३४। 
[ आश्रमकर्म विद्याके ] सहकारी हैं इसका ही समर्थंक यह लिजुंदशंन है एप झ्ात्मा० 
( जिसे साधक ब्रह्मचयंसे प्राप्त होता है वह यह आंत्मा नष्ट नहीं होता ) इत्यादिसे श्रुति ब्रह्मचय 
अ्दि साधन सम्पन्न पुरुषका राग्र आदि क्लेशोंस अनभिमव दिखलाती है। इससे यज्ञ आदि आश्रम 
कम हैं और विद्याके सहकारी भी हैं, ऐंसा निश्चित होता है ॥ ३५ ॥ 
विधुरादि, द्रव्य आदि संपतुसे रहित किसो एक आश्रमकी प्रांप्िसि हीन मध्यवर्ती परुषोंका 
वया विद्यामें अधिकार है अथवा नहीं है ? ऐसा संशय होनेपर, पूवंपक्षी---उनका विद्यामें अधिकार 
नहीं है ऐसा प्राप्त होता है, क्योंकि श्ाश्रमकर्म विद्याके हेतुरूपस्े निश्चित हैं और उन पुरुषोंमें आश्रम 
कुर्मोका संभव भो नहीं है । सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर यह कहते हैं-'अन्तरा चापि तु” अनाश्रमी 
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तीनामेवंभूतानामपि ब्रह्मवित्त्वश्र॒त्युपलब्घे! ॥ ३६ ॥ 


अपि च स्मयते ॥ ३७॥ 

पदच्छेद-अपि, च, स्मयंते । 

सूजाथ--और अनाश्रमी संवर्त आदि भी महायोगिरूपसे इतिहासमें स्मरण किये जाते हैं । 

संदतप्रभृतीनां च नग्नचर्यादियोगादनपेक्षिताश्रमकमणामपि महायो गित्व॑ स्मर्य॑ते 
इतिह/(से ॥ २७ ॥ 

ननु लिज्ञमिदं श्रुतिस्मृतिदर्शनमुपन्यस्तं का नु खलु प्राप्तिरिति, साइभिधीयते- 

विशेषानुग्रह्व ॥ ३८ ॥ 

पदच्छेद--विशेषानुग्रहः, च । 

खूत्रार्थ--और रेकव आदि अनाश्रमियोंका जप आदि ज्ञानके हेतुभूत कम विशेषोंसे विद्यामें 
अधिकार सुना जाता है । 

तेषाप्षपि थे विधुरादोनामविरुद्धेः पुरुषममाचसंबन्धिभिज पोपवा सदेवताराधनादि भिथ 
मंविशेषेर नुग्रही विद्यायाः संभवति। तथा च स्म्नतिः-जप्येनेव तु संसिध्येद्ब्ाह्मणो नात्र संशय: । 
कु्या दन्‍्यज्ञ वा कुर्यान्मत्रो ब्राह्मण उच्यते॥ इत्यसंभवदाश्रमकर्मणी ६पि जप्येएधिकारं दशंयति। 
जन्मान्तराजुष्ठटितिरपि चाश्रमकममिः संभवत्येव विद्याया अनुग्रहः। तथा च स्मृति 
अनेकजन्मसं सिद्धस्ततो याति परां गतिम' (गी० ६।४५ ) इति जनन्‍्मान्तरसंचितानपि संस्कार- 
विशेषाननुग्रद्दी तन्षियायां द्शायति । दृष्शर्था च विद्या प्रतिषेधाभावमात्रेणाप्यथिनमधि- 
करोति भ्रवणादिषु | तस्माद्वियुरादोनामप्यधिकारो न विरुष्यते ॥ ३८ ॥ 
अतस्त्वितरज्ज्यायों लिड्राच ॥ ३९॥ 

पदच्छे द-अठ;, तु, इतरत्‌, ज्याय३, लिड्भातू, च । 

सूत्राथ--(अठस्तु) अनाश्र मित्वकी अपेक्षासे तो ( इतरत्‌ ) आश्रमित्व (ज्यायः) श्रेष्ठ-शीक्र 
विद्याका साधन है, ( लिज्भाच्च ) क्योंकि 'तेनैतिब्रह्मवित्‌” इसप्रकार श्रुति और स्मृतिखूप लिझु हैं । 


रूपसे वर्तमान पुरुष भी विद्यामें अधिकृत हैं। किससे ? इससे कि उनकी श्रुति देखी जाती है-रैक्व, 
वाचकतवी आदि इसप्रकारके प्राणियोंमें भी ब्रह्मवित्त्व श्रुति उपलब्ध होती है ॥ ३६ ॥ 

नग्नचर्या आदि योगसे आश्र म कर्मोकी अपेक्षा नहीं रखनेवाले संवर्त श्रादिका भी महायोगि- 
रूपसे इतिहासमें स्मरण किया जाता है॥ ३७ ॥ 


परन्तु यहाँ यह लिज्भरूप श्रुति शलोर स्मृति दशन उपन्यस्त किया है, उसकी प्राप्ति-विधिवाक्य 
कोन है ? उसका अभिधान करते है-- 


उन विधुर आदिका भी अनाश्रमियोंके अविरुद्ध पुरुषमात्र सम्बन्धी जप, उपवास, देवाराधन 
आदि धर्मविशेषोंत्ते विद्यामें अधिकार संभव है । दसोप्रकार “जप्येनंव तु०! ( ब्राह्मण जपसे ही संसिद्ध 
हो जाता है, इसमें सन्देह नहीं । वह अन्य कम करे अथवा न करे दयावान्‌ ब्राह्मण कहा जाता है ) 
यह स्मृति जिसमें आश्रमकर्मका संभव नहीं है उनका भी जपमें अधिकार दिखलाती है। जन्मान्तरमें 
अनुष्ठित आश्रम कर्मोसे भी विद्यामें अधिकार संभव ही है। इसीप्रकार “अनेकजन्म०” ( अनेक 
जन्मके संस्कारके उपचयसे संसिद्ध होकर शुद्ध अन्त:करणवालरा होकर पुरुष सम्यग्दशनसे मोक्षको 
प्राप्त होता है ) यह स्मृतिवचन जन्मान्तरोंमें संचित और अनुग्रह करनेवाले संस्कार विशेषोंको मो 
विद्यामें दिखाता है। दृष्ट फलवाली विद्या प्रतिषेधके अम्ावमात्रत्ते भी विद्यार्थीकों श्रवण आदियें 
अधिकृत करती है । इसलिए विधुर आदिका भी विद्यामें अधिकार विरुद्ध नहीं है ॥ ३८ ॥ 
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&8 अतस्त्वन्तरालवतित्वादितरदाश्रमवर्तित्वं ज्यायो विद्यासाधनम, श्रुतिस्म्ृति- 
संदष्टत्वात्‌ , श्रुतिलिज्ञाच्च तेनेति ब्रह्मवित्पुण्यक्त्तेजसश्र' ( बृह० ४।४।९ ) इति, 'अनाश्रमी न 
तिष्ठेत दिनमेकमपि द्विजः । संवत्सरमनाश्रमी स्थित्वा कच्छमेक चरेत' इति च स्मतिलिज्ञात्‌ ॥ 

( १० तद्भूताधिकरणम्‌ | रू० ४० ) 
तद्ध तस्य तु नातद्भावो जेमिनेरपि नियमातद्रपाभावेस्यः ॥ ४० ॥ 
पदछेच्द्‌ू--तद्भूतस्य, तु, न, अत्भाव!, जमिनेः, अपि, नियमातद्रुपाभावेभ्यः । 

सूत्राथ---(तद्भूतस्य) उत्तमाश्रमको प्राप्त हुए पुरुषकी (अतद्भावः) उत्तमाश्रमसे च्यूति (न) 
नहीं हो सकती, ( ज॑मिनेरपि ) यह आचाये जेमिनिकों मी सम्मत है, ( नियमातद्र पाभावेभ्य! ) 
क्योंकि नियम, अतद्र प और अभाव ये कारण हैं । 

$ सन्‍्त्यूध्वरेतल आश्रमा इति स्थापितम्‌ । तांस्तु प्राप्तस्य कथंचित्ततः प्रच्युति- 

_रस्ति नास्ति वेति संशयः । पूर्वकमेस्वनुष्ठानचिकीषंया वा रागाद्वशेन वा प्रच्युतो5पि 
स्याद्विशेषाभावादिति। एवं प्राप्तउच्यते-तद्भ तस्य तु प्रतिपन्नोध्वरेतोभावस्य न कथंचिद्‌- 
प्यतद्भावो न ततः प्रच्युतिः स्थात्‌। कुतः ? नियमातद्ग पाभावेभ्य/॥ तथा हि-'भत्यन्तमात्मान- 
माचायकुले5वसादयन” (छा० २।२३।१) इति “भरण्यमियादिति पद ततो न पुनरेयादित्युपनिषत्‌' 
इति, “आचाय णाभ्यनुज्ञातश्रतु णमिकमा भ्रमस्‌। आ विभोक्षाच्छरीरस्थ सोउनुतिष्ठेय्धाविधि' इति चेव॑ं- 

परन्तु इससे अन्तरालवतित्व-अनाश्रमित्वसे अन्याश्रमवर्तित्व ( आश्रमित्व ) श्रेष्ठ  विद्याका 
साधन है, क्योंकि श्रुति और स्मृतिमें ऐसा देखा जाता है। कारण कि 'तेनेति ब्रह्मवित्‌ ०” ( पुण्यकृत्‌- 
शुद्ध सत्त्व तेजःस्वरूप ब्रह्मवेत्ता उस ज्ञानमार्गंश् जाता है-ब्रह्मको प्राप्त होता है ) ऐसा श्रुतिलिद्ध है 
ओर 'अनाश्रमी न तिष्ठेत०' ( द्विज एक दिन भी अनाश्रमी न रहे, एक वर्षंतक अनाश्रमी रहकर 
एक कृच्छ करना चाहिए ) ऐसा स्सृतिलिज्भ भी है॥ २३९ ॥ 

ऊष्वरेता आश्रम हैं, ऐसा पहले सिद्ध किया जा चुका है। परन्तु उन श्आश्रमोंको प्राप्त हुए 
पुरुषोंकी किसी कःरणसे उन आश्रमोंसे च्यूति होती है कि नहों ? ऐसा संथ्य होता है। पूवपक्षी-- 
पूर्व श्रलाश्नमविहित कर्मोके अनुष्ठान करनेकी इच्छास्रे अथवा राग आदिके वहसे वह ऊष्बरेता प्रच्युत 
भी होगा, क्योंकि विशेषका अमाव है। सिद्धान्ती--ऐसा प्राष्त होनेपर कहते हैं--तद्भूतका-ऊध्व रेत- 
भावको प्राप्त हुए पुरुषका किसी प्रकार भी अत:ड्राव-उस आश्रमसे प्रच्युति नहीं हो सकती । किससे ? 
इससे कि उसके लिए नियम, अतद्रप और अमाव हैं। जंसे कि “अत्यन्तमात्मानमा०' ( आचाय॑े- 
कुलमें रहनेवाला ब्रह्म चारी जो आचाये कुलमें अपने शरीरको अत्यन्त क्षीण करता हुआ ) “अरण्य- 
मियादिति०' (अरण्य-पा रित्राज्य प्राप्त करे यह पद-शास्त्र मार्ग है, उस पारिक्नाज्यसे प्रच्युत न हो, यह 
उपनिषद्‌-रहस्य है) “आचायंणाभ्यनुक्लातः०' ( आचायसे क्षनुज्ञा प्राप्कर शरीर विमोक्षपय॑न्त चारों 
आश्रमोंमें एकका वंद् यथाविधि अनुष्ठान करे ) इस प्रकारका नियम प्रच्युतिका अमाव दिखलाता है। 

द सत्यानन्दी-दी पिका क्‍ 

# “तमेतं वेदानुवचनेन०' इत्यादि श्रुति और “अनाश्चवमी न तिष्ठेत” इत्यादि स्मृतिसे अनाश्रमी- 
की अपेक्षा आश्रमीको श्रेष्ठ कहा गया है, क्‍योंकि पुण्यकी वृद्धि होनेसे शीघ्र विद्याकी प्राप्ति होती है । 
ओर “अनाश्रमी न तिष्ठेत' इत्यादि स्सृतिसे अनाश्रमीकी निन्‍दा भी की गई है ॥ ३९ ॥ 

# जसे “ब्रह्मदय समाप्य ग्रही मवेत' इन आश्रमोंका आरोह इच्छा अधीन है, वेसे राग 
भादिसे अथवा पूर्वाश्रमके यज्ञ आदि करम्मोके अनुप्ठान करनेकी ६च्छासे संन्याससे वानप्रस्थ आदि 
हो सकता है तब वानप्रस्थादि आश्रममें किये गये कर्म भी विद्याके हेतु हो सकते हैं, यह पुवंपक्षका 
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जातीयको नियमः प्रच्युत्यमावं दर्शायति | यथा ल तह्मचय समाप्य गृही मवेत्‌' (जा० ४) 
'ब्रह्मचयदिव प्रवजेत” (जा० ४) इति चेवमादीन्यारोहरूपाणि वचांस्युपलम्यन्ते, नैचं प्रत्यव- 
रोहरूपाणि | न चैवमाचाराः शिष्टा विद्यन्ते। यत्त-पूर्वकर्मस्वनुष्ठानचिकीर्षया प्रत्यव- 
रोहणमिति, तदसत, 'श्रेयान्स्वधर्मो विगुणः परधर्मात्स्वनुष्टिताव! (गी० ३।३।५) इति स्मरणात्‌ , 
न्‍्यायाच्च । यो हि य॑ प्रति विधीयते स तस्य धर्मो न तु यो येन स्वनुष्ठातुं शक्यते, चोद- 
नालक्षणत्वाद्धर्मस्य । न च रागादिवशात्प्रच्युतिः, नियमशास्त्रस्थ बलीयस्त्वात्‌। जेमिनेर- 
पीत्यपिशब्देन जेमिनिवादरायणयोरज्र संप्रतिपत्ति शास्ति प्रतिपत्तिदाद्याय ॥ ४० ॥ 
( ११ अधिकाराधिकरणम्‌ । खू० ४१-७२ ) 


न चाधिकारिकमपि पतनानुमानात्तदयोगात्‌ ॥ ४१॥ 
पदच्छेद--न, च, आधिकारिकम्‌, अपि, पतनानुमानात्‌, तदयोगात्‌ । 
सूत्रा्थं--( आधिकारिकमपि ) अधिकार शास्त्रसे प्राप्त आधिकारिक प्रायश्चित्त नेष्टिक ब्रह्म- 
सारीके लिए ( न ) नहीं है, (पतनानुमानात्‌ ) क्योंकि “आहरूढो नेष्ठिकं धमंम्‌' इत्यादिसे पातित्य 
श्रुति अनुमापक स्मृति है, ( तदयोगात्‌ ) क्‍योंकि उस-प्रायरिचत्तका अयोग-असम्मव है । 
& यदि नेष्टिको ब्रह्मचारी प्रमादादवकोयत, कि तस्य “बरह्मचायवकीणी नेऋत गदभ- 
मालभेत' दत्येतत्प्रायश्चित्तं स्थादुत नेति? नेत्युच्यते, यदप्यधिकारलक्षणे निर्णीतं-प्रायश्वि- 
त्तम्‌ “अवकीर्णिपशुश्र तद्ददाधानस्याप्राप्तकालत्वात्‌' (जें० सू० ६।८।२१) इति, तदपि न नेष्ठिकत्य 


और जंसे 'ब्रह्मचय समाप्य०' ( ब्रह्मचयं समाप्तकर गृहस्थाश्रमी हो ) 'ब्रह्मचयादेव ०! ( ब्रह्मचयंसे ही 
संन्यास ग्रहण करे ) इसप्रकारके आरोहरूप वचन उपलब्ध होते हैं, बसे प्रत्यवरोहरूप नहीं । और 
ऐसा आचारण करनेवाले शिष्ट नहीं है। ओर जो पुव आश्रमकर्मोके अनुष्ठान करनेकी इच्छासे 
प्रत्यवरोहण कहा है, वह ठीक नहों है, क्योंकि 'श्रेयान्स्वधर्मो ०” ( भली-भाँति अनुष्ठान किये गये पर- 
घमंसे विगुण भी स्वकीय धर्म अत्युत्तम है ) यह स्मृति है और न्याय भी है। जो ही जिसके लिए 
विधान किया जाता है वह उसका धमं है, जिससे जो स्वयं अनुष्ठान किया जा सकता है वह उसका 
धरम नहीं है, वर्योकि धर्म तो चोदनारूप-विधिरूप है। और राग आदि वद्य भी प्रच्युति नहों होती, 


कारण कि नियमशास्त्र बलवान है। “जैमिनेरपि! ( ज॑मिनिकी मी ) इस “अपि' शब्दसे इस विषयमें 
प्रतिपत्ति हृठ करनेके लिए ज॑मिनि और बादरायणकी सम्प्रतिपत्तिका उपदेश करते हैं ॥ ४० ॥ 


यदि नेष्ठिक ब्रह्मचारी प्रमादसे ब्रह्मचये त्रतस्त प्रच्युत हो तो उसका “ब्रह्मचायंवकीणीं०” (ब्रह्म- 
चरयसे भ्रष्ट हुए ब्रह्मचारीकों नंऋत गदंमका आलरूभन करना चाहिए) यह प्रायश्चित्त होगा श्थवा 
नहीं ? नहीं, ऐसा कहते हैं--अधिका रलक्षणमें 'अवकीणणिंपशुश्र ०” ( जैसे उपनयनकालमें लौकिक 
अग्निमें होम किया जाता है, वंसे ही अवकीणिपशुकां भी लोकिक अग्निमें होम करना चाहिए, 
क्योंकि आधान श्रप्राप्तकाल है) ऐसा जो प्रायश्चित्तका निर्णय किया गया है, वह भी नैष्ठिक ब्रह्म चारीका 
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फल है। सिद्धान्तमें-ऊध्वरेताओंकी प्रच्युतिमें प्रमाणके न होनेसे आश्रमित्वमें श्रेष्ठता सिद्ध है। 
केवल अपनी इच्छासे आश्रमोंका ग्रहण नहीं होता, किन्तु “ब्रह्मचय समाप्य' इत्यादि नियामक 
शास्त्रद्वारा सविधि आश्रमोंका ग्रहण होता है, अत। उक्त हेतुओंसे ऊधष्वरेताओंकी अपने आश्रमसे 
च्युति नहीं होती ॥ ४० ॥ ह 

# स्त्रीप्रसंग करनेवाले नंष्ठिक ब्रह्मचारीको शास्त्रमें अवकीर्णी कहा गया है। इस व्यभि- 


चारकों उपपातक कहनेसे और स्मृतिमें पातित्यका कथन होनेसे संधय होता है कि प्रच्युतका प्रायदिचित्त 
होता है कि नहीं ? पूव॑पक्षमें प्रायश्चित्त नहीं होता, क्योंकि ज॑से “यज्ञोपवीतकालमें लोकिक अग्निमें द्वोम 
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भवितुमहंति। कि कारणम्‌ ? “आखरूढो नेष्ठिकं ध्म यसतु प्रच्यवते पुनः। प्रायश्रित्तं न पश्याप्ति 
येन झुड्येत्स भात्महा ॥' इत्यप्रतिसम्राधेयपतनस्मरणाडिछन्नशिरस इव प्रतिक्रियानुपपत्तें), 
डपकुर्वाणस्य तु तादक्पतनस्मरणाभावादुपपद्मते तत्प्रायश्चित्तम ॥ ४१ ॥ 


उपपूर्वमपि त्वेके मावमशनवत्तदुक्तम ।। ४२ ॥ 


पद्च्छेदू--उपपुर्व॑मू, अपि, तु, एके, भावम्‌, अशनवत्‌, तदुक्तम्‌ । 

सूत्राथ --(अपि तु, एके) कई आचाय इसे (उपपुवर्म) उप उपसगयूवंक उपपातक मानते हैं, 
( अशनवत्‌ ) जैसे उपकुर्वाण ब्रह्मचारी यदि मद्य-माँंस खाए तो उसका ब्रतलोप और पुनः संस्कार 
होता है, वसे प्रच्युत नेष्ठिक ब्रह्मचारीके लिए मी प्रायश्चितका ( भावम्‌ ) विधान है। ( तदुक्तम्‌ ) 
इसका विचार पृव॑मीमांसाके 'समा विप्रतिपत्ति: स्थात्‌! इत्यादि सूत्रोंमें किया गया है । 

*# अपि त्वेक आचार्या उपवातकमेवैतद्ति मन्यन्ते, यन्नेष्टिकस्य गुरुदारादिभ्यों$- 
न्यत्र ब्रह्मचय विशीयंत, न तन्महापातर्क मवति, गुरुतत्पादिषु भद्दापात्तकेष्वपरिगण- 
नात्‌ | तस्मादुपकुर्वाणवन्नेष्टिकस्यापि प्रायश्वित्तस्य भावभिच्छन्ति, ब्रह्मचारित्वाविशेषा- 
दवकीणित्वाविशेषाच्च | अशनवत्‌ | यथा ब्रह्म बारिणो मधुभांस।शने वतलोपः पुनःखंस्का- 

रच्चंवमिति। ये हि प्रायश्चित्तस्थाभावमिच्छन्ति तेषां न मूलमु पलभ्पते, ये तु भावमिच्छन्ति 


नहीं हो सकता । क्‍या कारण ? “आछूढो नष्ठटिक०” ( नष्ठिक धममें आरूढ होकर जो पुन॥$ 
उससे प्रच्युत होत है, वह बात्मघाती जिससे शुद्ध हो ऐसा प्रायश्चित्त नहीं देखता हूँ ) इसप्रकार 
स्मृतिमें अप्रतिकायं पतन कहा गया है, अतः जैसे कटे हुए शथिरका पुनः प्रततिसन्धान नहीं हो सकता, 
बसे इस पतनका भी पब्रतिकार नहीं हो सकता है । उपकुर्वाणके इसप्रकारकी पतनकी स्मृति न होनेसे 
उसका प्रायश्चित्त हो सकता है ।। ४१ ॥ 

ओर दूसरे आचाय॑ ऐसा मानते हैं कि जो नंष्ठिक ब्रह्मचारीका गुरुपत्ती आदिसे अन्यत्र 
ब्रह्मचय विज्ञीणं हो तो बह उपपातक ही है महापातक नहीं है, क्योंकि उसकी गुरुतत्प आदि महा- 
पातकोंमें गणना नहीं है। इसलिए उपकुर्बाणक्रे समान नेष्ठिककों भी प्रायश्चितके अस्तित्वकी इच्छा 
करते हैं, क्‍योंकि ब्रह्मचारित्व अविशेष है और अवकीणिए्व अविशेष है अर्थात्‌ दोनों समानरूपसे 
ब्रहयचारी ओर अवकीर्णी हैं। अश्वनके समान | जब मधु-मच्य और मांसके भक्षणसे ब्रह्मचारीके 
ब्रतलोप और पुनः संस्कार होते हैं, वसे यहाँ पर भी समझना चाहिए। जो प्रायश्चित्तका शअमाव 
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करना चाहिए, क्योंकि विवाहके समय जो विहित अग्तिका आधान है वही अहवनीय अग्नि है, उपनयन 
कालमें उसका अभाव है, इससे लौकिक अग्निमें होमका विधान है, वसे व्यभिचारी नेष्ठिक ब्रह्मचारी- 
को प्रायरिचत्त-पशु गदभका अग्निमें होम करना चाहिए, क्योंकि उसको भी अविवाहित होनेसे 
आहवनीयाग्नि अप्राप्त है, ऐसा मीमांसाशास्त्रके छठे अध्यायमें निर्णय किया गया है। यह जो 
प्राथश्चित्त लिखा गया है वह भी उपकुर्वाण ही के लिए है। परल्तु व्यभिचारी नेष्ठिक ब्रह्मचारीके लिए 
प्रायश्चित्त नहों है ॥ ४१ ॥ 

... & “सिद्धान्ती-'उप' पद पूर्वक पातक उपपातक कहा जाता है। “ब्ह्माहत्या सुरापान स्तेय॑ 
गुवद्धनागमः । महन्ति पातकान्याहु संसगंश्रापि तैः सह ॥”” ( ब्रह्महत्या, सुरापान, सुवर्णकी चोरी, 
गुरुपत्नीसे सद्भम और उनसे वर्षतक सद्भ इनको महापातक कहते हैं ) यह स्मृति है, और स्मृतिकी 
मलभूत श्रुति भी द्ै-स्तेनो हिरण्यस्य सुरां पिबंश्व ग्रुरोस्तल्पमावसन्त्रह्महा चेते पतन्ति चत्वारः 
पञ्चमश्राचर,स्तैरिति” ( छा० ५११०९ ) ( ब्राह्मणके सुवर्णंका चोर, मद्य पीनेवाला, गुरुस्त्रीगामी, 


३८० ब्रह्मचत्र-शाइूरभाष्य | आ० दे पा० ७ 


तेषां ब्रह्मचाय॑वरकीर्णीत्येतद्विशेषणश्रवर्ण मूलम्‌ । तस्माद्भावो युक्ततरः। तदुक्त प्रमाण- 
लक्षणे-'समा विप्रविपत्ति: स्थात्‌' (जै०सू०१।३।८) 'शाखस्था वा तक्निमित्तत्वात्‌! (जै०सू०१।३॥९) 
इति। प्रायश्चित्ताभावस्मरणं त्वेब॑ सति यत्नगोरवोत्पादनाथंमिति व्याख्यातव्यम्‌ । प॒व॑ 
भिक्षुवेख।नसयोरपि 'वानप्रस्थो दीक्षाभेदे हच्छ' द्वादशरात्न॑ चरित्वा महाकक्ष वर्धयेत', सिश्लुर्वान- 
प्रस्थवत्सोमवलिवज स्वश्ाखसंस्कारश्र' इत्येवमादि प्रायश्रित्तस्स रणमन्नुस्मतव्यम्‌ ॥ ४२ ॥ 
( १२ बहिरधिकरणम्‌ सू्‌ ४३ ) 
बहिस्तूमयथापि स्मृतेराचाराध ॥ ४३॥ 


चाहते हैं उनके मतका मूल प्रमाण उपलब्ध नहीं होता । ओर जो प्रायद्चित्तका भाव चाहते हैं 
उनके मतमें 'ब्रह्मचारी अवकीर्णी' यह अविशेष श्रुतिमुल है ॥ इसलिए प्रायश्चित्तका अस्तित्व युक्ततर 
है । वह 'समा विश्रतिपत्ति; स्यात्‌! ( यवमयरचरु: ) यहाँपर कुछ लोग यव शब्दका दीघे शक जो 
में प्रयोग करते हैं ओर कुछ “त्रयंगु' देशविशेषमें प्रयोग करते हैं, तो किसका चरु होना याहिए। 
ऐसा सन्देह होनेपर वृद्ध प्रयोगके दोनों अर्थोें समान होनेसे विकल्प तुल्य प्रतिपत्ति होगी, ऐसा 
प्राप्त होनेपर सिद्धान्त 'शास्त्रीय प्रतिपत्ति ही अधिक बलवतोी होती है, क्योंकि धमविज्ञान द्ास्त्रतिमित्तक 


है! इसप्रकार प्रमाण लक्षणमें कहा गया है। ऐसा होनेपर प्रायरिचित्तामाव प्रतिपादिक स्मृति तो 
[ नष्ठिकमें | यत्नगोरव उत्पादन करनेके लिए है, ऐसा व्यास्यान करना चाहिए। इसप्रकार 'वान- 


प्रस्थोी दीक्षामेदे०' ( वानप्रस्थन्नतका लोर होनेपर 'दिनन्नयमेकवारभोजनं दि्निन्नयं राज्िसोजनं दिन- 
त्रयमयाचितं दिनन्रयमुपवासकरणम्‌” इसप्रकार बारह रात्ितक प्राजापत्यकर बहुत तृण और वक्ष- 
वाले देशकी जलदान आदिसे व॒द्धि करे) “मिक्षुवानप्रस्थवत्‌०' ( भिक्षु वानप्रस्थके समान सोमलताको 
छोड़कर बहुत तृण और वक्षवाले देशकी जलदान आदिये वृद्धि करे और स्वशास्त्र विहित संस्कार- 
ध्यान प्राणायाम आदि भी करे ). इत्यादि प्रायरिचत्त स्मृतिका मिक्षु ओर वानश्रस्थमें मी अनुस्मरण 


करना चाहिए ॥ ४२ ॥ 
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ब्रह्मह॒त्यारा ये चारों पतित होते हैं और पाँचवां उनके साथ संसर्ग करनेवाला भी ) ये महापातक 
हैं। अतः उपकुर्वाण ( समावतनके अनन्दर गृहस्थाश्रममें प्रवेश करनेवाले ) ब्रह्मबघारीके समान 
नेष्ठिक ब्रह्मचारीके लिए मी प्रायश्चित्त होना चाहिए, क्योंकि प्रायश्चित्त श्रुतिमुलक है। जैसे 'यव- 
मयश्ररु:' यहां यव शब्दका सन्देह होतेपर “यदान्या ओषधघयोग्लायन्त्यथेते यवा मोदमानास्तिष्ठन्ति' 


( जब अन्य ओषधियाँ सूखने लगती हैं तब ये यव मोदमान-हरे भारे रहते हैं ) इसप्रकार शास्त्रमुलक 
होनेसे दीघे शूक रूप अ्थंमें यव शब्दका प्रयोग आदरणीय है, बसे श्रतिमुलक प्रायश्चित्त भी आदर- 


णीय है । 'स्वेपापप्रसक्तोडपि ध्यायश्निमिषमच्युतम्‌ । भूयस्तपस्वी भवति पडक्तिपावन एवं च ॥! 
“उपपातकसंधेषु पातकेषु महत्सु च। प्रविश्य रजनीपाद॑ ब्रह्मष्यानं समाचरेत्‌ ॥! (स्व पापोंसे प्रसक्त 
होनेवाला भी अच्युत मगवानुका निम्मिष मात्र ध्यान करता हुआ पुन तपस्वी और पंक्तिपावन हो 
जाता है। उपपातकोंके समुदायमें ओर महापातकोंमें रात्रिके चोथे प्रहरमें ब्रह्मका चिन्तन करे) और 
_“मनोवाकायजान्दोषानज्ञानोत्यान्प्र मादुजान्‌ । सर्वान्‌ दृहति योगाग्निस्तूलराशिसिवाउनलः । नित्य- 
मेव तु कुर्वीत प्रार्णायामांस्तु षोडशः । अपि अ्रुणहनं मासात्पुनन्व्यहरहः कृताः ॥! ( जैसे अन्नि 
तुलराशिको जलाकर भस्ममय कर देती है, वसे अज्ञानवै, प्रमादसे, मन-वाणी और दरोरसे हुए 
सब दोषोंको योगाग्नि जला देती है। नित्य सोलह प्राणायाम करने चाहिए, एकमास तक प्रतिदिन 
किये गये प्राणायाम अ्रणहृत्था करनेवालेको भी पावन करते हैं ) इत्यादि वाक्‍्योंका ग्रहण करना 


चाहिए । इसप्रकार उत्तम आश्रमसे प्रच्युत ऊध्व रेताओंके लिए भी प्रायरिचत्तका विधान है। अत। 
प्रायश्चित्तानन्तर उनका भी विद्या्में अधिकार है॥ ४२ ॥ 


अधि० १३ खू० ४४ | भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासद्दित ७८१ 


पदच्छेद--बहिः:, तू, उभयथा, अपि, स्मृतेट, आधारात्‌, च्‌ । 

सूत्राथ--( उमयथापि ) ऊध्वरेताकी अपने आश्रमसे प्रच्युति उपपातक हो चाहे महापातक 
दोनों प्रकारसे भी उसका शिशेों द्वारा ( बहिस्तु ) बहिष्कार करना चाहिए, (स्मृतेराचाराच्च) क्योंकि 
प्रायश्चित्त न पश्थामि' इत्यादि निनन्‍्दाध्मति और शिशचार हैं । 

#* यद्यध्च रेतासां स्वाश्रमेभ्यः प्रच्यवनं महापात्क॑ यदि वोपपातकमुसयथापि 
शिणस्ते बहिष्कृतंव्या।। आरूढो नष्ठिकं धम यस्तु प्रच्यवते पुनः। प्रायश्रित्त न पश्यामि थेन 
शुध्येत्स आत्महा' इति, भारूठपतितं विप्र॑ मण्डलाअ विनिःसतम्‌ । शद्ृद्धं कृमिदृर्श च स्पृष्टवा 
चान्द्रायणं चरंत्‌' इति चेवमादि'िन्‍्दातिशयस्मृतिभ्यः, शिष्टाचाराच्य । नहि यज्ञाध्ययन- 
विवाहादीनि तेः सह(चरन्ति शिष्ठाः ॥ ४३ ॥ 

( १४३ स्वाम्यघिकरणम्‌ । सखु० ४४-४६ ) 
स्वामिनः फलश्रुतेरित्यात्रेयः ॥ ४४॥ 

पद्च्छेद्‌ू--स्वामिनः, फलश्नतेः, इति, आत्रेय) । 

सुजाथ--( स्वामिन: ) यजमान ही साज्भ प्रधान उपासनाओंका कर्ता है, ( इति आत्रेय: ) 
ऐसा आत्रेय आचायंका मत है, ( फलश्र॒ते: ) क्योंकि 'वर्षति हास्मै! इत्यादि फलश्र॒ति है । 

& अज्ञेषूपासनेषु संशयः--कि तानि यजमान्कर्माण्याहोस्विवत्विकर्माणीति । 
कि तावत्प्राप्तम ? यजमानकर्माणीति । कुत्तः ? फलश्रुते), फले हि श्रपते--वर्षति हास्म 
वषयति ह य एतदेव॑ विद्वान्वृशे पश्चविधं सामोपास्ते' ( छ० २।३।२ ) इत्यादि । तच्च स्वापि 
गामि न्याय्यम्‌ तस्य साह़े प्रयोगे5थिक्रतत्वातू, अधिकृताधिकारत्वाच्चेवंज्ञातीयकस्य । 


थदि ऊध्वरेताओंका अपने अश्षमस्ले प्रच्युत होवा महापातक हो अथवा यदि उपपातक हो 
दोनों ब्रका रप्ते उनका शिश्युरुषों द्वारा बहिष्कार करना चाहिए, क्योंकि 'आडुढो नेड्ठिकं०' (जो 
नेष्ठिक धरममंमें आरूढ हो पुन; प्रच्युत होता है, वह आत्मघाती जिससे शुद्ध हो ऐसा प्रायदिचत्त नहीं 
देखता हूँ ) और 'आखरूढपतितं०” ( आश्रममें आरूढ हुए पतित विप्रको और मण्डलसे बहिष्कृत को, 
फाँसीसे स्त्रयं मरनेवाले ब्राह्मगको और क्रमियोंस्रे दष्ट ब्रह्मणको स्पर्श कर चार्द्रायण व्रत करे ) 
इत्यादि अतिद्यय निन्‍दा करनेवालोी स्मृतियाँ हैं और शिकष्लाचार भी है। इसलिए शिष्ट पुरुष उनके 
साथ यंज्ञ, अध्ययन, विवाह आदि व्यवहार नहीं करते हैं ॥। ४३ ॥ 

अड्ोंते सम्बद्ध उपासनाओंमें संशय होता है कि क्‍या वे उपासनाएँ यजम/नके कम हैं अथवा 
ऋशत््वकके कर्म हैं ? तब क्या प्राप्त होता है ? पूर्वपक्षो--वे यजमानके कम हैं, क्योंकि ऐसी फलश्रुति 
है । 'वर्षति हास्मे०” ( जो इसे इसप्रकार जाननेवाला पुरुष वृष्टिमें पाँच प्रकारके सामकी उपासना 
करता है उसके लिए वर्षा होती है वह स्वयं भी मेघोंत्ले वर्षा करा लेता है ) इत्यादि फलश्र॒ति है। 
वह फल स्वामी-यजमान को प्राप्त हो यह उचित है, क्योंकि वह सांज्भ प्रयोगमें अधिकृत है। इस 
प्रका रकी उपासनामें वह अधिकृत अधिकार है। और “वर्त्यस्मे०' ( जो उपासना करता है उसके 

सत्यानन्दी-दीपिका द 

# जिन नैष्ठिक आदि पुरुषोंने प्रायश्चित्त कर लिया है, उनके साथ किया श्रवण आदि 
ब्रह्मविद्याका साधन है कि नहों ? ऐसा सन्देह होनेपर पुवक्षमं उनके साथ किया गया श्रवण आदि 
विद्यका साधन होता है। सिद्धान्तमें उनकी प्रायश्चित्त आंदिसि पारलोकिक शुद्धि होनेपर भी यहाँ 
शुद्धि नहीं होती, इससे उनके साथ किया श्रवण आदि विद्याका साधन नहों होता ॥ ४३ ॥ 

%& अज्भाश्रित उपासनाओंमें यजमान और ऋत्विक दोनोंके कतृंत्वका संभव होनेसे संशय 


७८२ भ्रह्मखच-शा वर भाष्य [ अ० दे पा० ४ 


फल च कतंयुपासनानां श्रुयते-वर्षत्यस्मे य उपास्ते' इत्याद्‌। मन्वुत्विजोउपि फर्ल दश्म-- 
“आत्मने वा यजमानाय वा य॑ कार्म कामयते तमागायति' (बृह ११३।२८) इति । नल, तस्य वाचनि- 
कत्वात्‌ | तस्मात्स्वामिन एव फलवत्सपासनेषु कटेत्वमित्यातरेय आचायों मन्यते ॥ ४४ ॥ 
आतलििंज्यमित्यौडलोमिस्तस्मे हि परिक्रीयते । ४५ ॥ 
पद्च्छेद--आहलिवज्यम्‌, इति, औद्भुलोमि:, तस्मे, हि, परिक्रीयते 
सूतन्नाथ-- ( आत्विज्यम्‌ ) इन उपासनाओंका क्षर्ता ऋत्विक है, ( इति औद््ुलोमि! ) ऐसा 


ओड्ुलोमि आचायका मत है, (हि) क्‍योंकि ( तस्म ) उस साज्भ कमंके लिए (परिक्रीयते ) 
दक्षिणास्रे ऋत्विक खरीदा जाता है | 


नेतद्स्ति-स्वामिकर्मा ण्युपासनानीति, ऋत्विक्वर्माण्येतानि स्य॒ुरित्योडुछोमिरा- 
चायों मन्यते | कि कारणम्‌ ? तस्मे हि साज्ञाय कमणे यज़मानेनत्विक्परिक्रीय ते, तत्प्र 
योगान्तःपातीनि' चोद्गीथाद्रपासनान्यधिकृताधिकारत्वात्‌। तस्माद्गोदोहनादिनिय- 
मवदेवत्विग्भिनिवत्यरन्‌ । तथा चर 'तं ह बको दाब्भ्यो विदात्वकर स ह नेमिद्योयानाध्ुद्गाता 
बभूव” ( छा० 3२।१३ ) इत्य दूगातृकतकतां विज्ञानस्थ दशयति। यत्तक्तम-कर्नराश्रयं 
फल श्रयत इति--नेष दोषः, पराथत्वादत्विज्ञोडन्यत्र वचनात्फलसंबन्धानुपपत्तें। ॥४५॥ 

श्रुतेश्ध ॥ ४६॥ 

पदच्छेदू--श्रतेश, च । 

खसुन्नाथ--क्योंकि “यां वे काचन' इत्यादि श्रुति ऋत्विक कतृंक उपासनाका फल यजमानके 
लिए दिखलाती है। 


लिए मेघ यथेष्ट वष्टि करता है ) इत्यादि फल उपासनाओंके कर्तामें सुना जाता है। परूतु “भात्मने 
वा यजमानाय ०” ( अपने लिए अथवा यजमानके लिए जिस मनोरथकी वह उद्गाता कामना करता 
है उसे सामके उदगानसे सिद्ध करता है ) इसप्रकार ऋत्विकको भी फल प्राप्त हुआ देखा गया है। 


नहीं, क्योंकि वह वाचनीक है, इसलिए यजमान ही फलवालो उपासताओंका कर्ता है, ऐसा आत्रेय 
आचाय मानते हैं ॥| ४४ ॥ 


सिद्धान्ती--उपासनाएं स्वामी कम हैं, ऐसा नहीं है, ये ऋत्विकक्रे कम होने चाहिए, ऐसा 
ओऔडुलोमि आचाये मानते हैं, क्योंकि उस साज्भ कमंके लिए यजमानसे ऋष्विकका परिक्रयण किया 
जाता है। और उद्गीथ आदि उपासनाएं उस प्रयोगके अन्तभृत हैं, क्योंकि अधिकृतका अधिकार 
है । इसलिए गोदोहन आदिके समान ही वे साज्ु उपासनाएं कऋत्विजोंसे ही संपादन होनी चाहिए। 
उसी प्रकार 'तं ह बको दाल्भ्यो०” ( अतः दाल्म्यके पुत्र बकने उसे जाना-पूवोक्ति प्रकारसे प्राणदृष्सि 
उद्गीथकी उपासनाकी वह नेमिषारण्यमें यज्ञ करनेवालोंका उद्गाता हुआ) यह श्रुति विज्ञानको उद्गाता 
कतंक दिखलाती- है । जो यह कहा गया है कि कर्ता आश्रय फलश्रति है, यह दोष नहीं है, क्योंकि 
ऋषत्विक यजमानके लिए है, अठ! वचनसे अन्यत्र ऋत्विकका फल सम्बन्ध अनुपपन्न है ॥ ४५ ॥ 

क्‍ सत्यानन्दी-दीपिका 

होता है। पृव॑पक्षमें इन उपासनाओंका कर्ता यजमान है, क्‍योंकि 'वर्षति हास्मे इत्यादि फलश्रुति 
है, कारण कि कतृंत्व और मोक्तृत्व एकमें ही युक्त है। जैसे साज्भ क्रतुमें अधिकृतका अधिकार होनेसे 
गोदोहनका फल क्रतुके अधिकारीको प्राप्त होता है, बसे अज्भाश्नित उपासनाक्षोंका फल भी यजमानको 
प्राप्त होता है, क्योंकि अधिकृत अधिकारी है। यद्यपि ऋत्विकके लिए भी फलका श्रवण है, तो भी 


यजमान कतूंक भोक्तुक फलका बाधक न होनेसे उपासनाओंका फल कर्ता यजमान को हो प्राप्त 
होता है ॥ ४४ ॥ 


अधि० १४ खू० ४७ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दी पिकासद्दित ७८३ 


याँ वे कांचन यज्ञे ऋत्विज जाशिषसमाशासत इति यजमानाय्रेव तामाशासत इति होवाच 
इति, 'तस्मादु हेवंविदुद्गाता ब्रय॒ःत्कं ते काममागायानि' (छा० १। '।८-९) इति। तच्चात्विकते- 
कस्य विज्ञानस्य यज्ममानगामि फर्ूंदर्शायति। तस्प्रादक्शीपासनानाम त्विकमं त्वखिद्धिः ॥४६९॥ 


( १४ सहकायन्तरविध्यधिकरणम्‌ | सू० ४७-४९ ) 
सहकायेन्तरबिधिः पक्षेण ठृतीयं तद्॒तो विध्यादिवत्‌ ॥ ४७ ॥ 


पदच्छेदू--सहकाय॑नन्‍्दरविधि:, पक्षेण, तृतीयम्‌, तद्बतः, विध्यादिवत्‌ । 

सृत्रार्थ--( सहकाय॑न्तरविधिः ) बालयं च पाण्डित्यं०' इस श्रुतिमें विद्याके सहकारी मौनको 
अपूर्व होनेसे विधि समझना चाहिए, ( तृतीयम्‌ ) और श्रवण आदि साधनोंमें तृतीय साधन निदिध्यासन 
मोनशब्दसे विहित है, ( तद्गतः ) परोक्ष ज्ञानयुक्त संन्‍्यासियोंके लिए साक्षात्कार निमित्त यह विधि है, 
( पक्षेण ) जिस पक्षमें भेद दशनकी प्राप्ति है उस पक्षसे साक्षात्कारकी प्राप्ति न होनेसे यह विधि 
साथक है ! ( विध्यादिवत्‌ ) ज॑से दर्शपृर्णमास प्रधान विधिमें अन्वाधान अज्भोंकी विधि होती है, बसे 
यहाँ मोनकी विधि है । 

49 'तस्माद्ब्राह्मणः पाण्डित्यं निर्विद्य बाल्येन तिष्ठासेद्‌ बालय च पाण्डित्यं च॒ निर्विद्याथ मुनि 
रमौनं च मौन च निर्विद्याथ ब्राह्मण:” (बृह० ३।५।१) इति बृहदारण्यके श्रयते। तत्र संशयः 
मोनं विधीयते न वेति । न विधीयत इति तावत्पाप्तम, बाल्येन तिष्ठ/सेद्त्यत्रेव विधेरव- 
सखितत्वात्‌। न हाथ मुनिरित्यत्र विधायिका विभक्तिरूपलभ्यते, तस्मादयमलुवादो युक्तः 

कुतः प्राप्तिरिति चेत्‌-मुनिपण्डितशब्दयोर्जश्ञानार्थत्वात्पाण्डित्यं निर्विदयेत्येवं प्राप्त मौनम्‌ । 

'ययां वे कांचन०' ( ऋत्विक यज्ञमें जिस किसी. कामकी प्रार्थना करते हैं यजमानके लिए ही 
उसकी प्राथना करते हैं, ऐसा उसने कहा ) 'लरमादु०' ( अतः इस प्रकार जाननेवाला उदगाता 
यजमानसे इस प्रकार कहे कि मैं तेरे लिए किन दृष्ट कामनाओंका आग्ान करूँ ) इस प्रकार श्रतियाँ 
क्यत्विक कतूंक उपासनाका फल यजमानगामी दिखलाती हैं। इसलिए बज्भोपासनाओंमें ऋत्विक्‌ 
कमत्व सिद्ध होता है ॥ ४६ ॥ 

'तस्मादूबाह्मण;०? ( अतः ब्राह्मण क्षात्मज्ञानका पूर्णदया संपादन कर आत्मज्ञानहप बलसे 
स्थित रहनेकी इच्छा करे । फिर बाल्य और पाण्डित्यह्ञो पूर्णतया प्राप्तकर वह मृनि होता है। तथा 
अमोौन ओर मौनका पूर्णठया संपादनकर ब्राह्मण इतक्ृत्य होता है ) ऐसी बृहदारण्यकमें श्रुति है। 
उसमें संशय होता है कि मौनका विधान किया जाता है अथवा नहीं ? पूवपक्षी--मौनका विधान 
नहीं किया जाता, ऐसा प्राप्त होता है। क्योंकि 'बाल्येन तिष्ठासेत' यहाँपर ही विधि समाष्त हो जाती 
है । कारण कि 'क्षथ झ्ुुनिः' इसमें विधायक विधि प्रतिपादकः विभमक्ति उपलब्ध नहीं होती, इससे यह 
अनुवाद युक्त है। ऐसा यदि कहो कि मौनकी कहाँसे प्राप्ति हुई, तो मुनि और पाण्डित्य दाब्दोंके 
ज्ञानाथंक होनेसे 'पाण्डित्यं निर्वि्र! इससे मौन प्राप्त होता है। और “अमोनं च मौनं च०” ( अमौन 
और मौनका पू0्णतया संपादनकर ब्राह्मण कृतकृत्य होता है ) यहाँ ब्राह्मणत्का विधान नहीं किया 

सत्यानन्दी-दीपिका 

# विधुर आदि मन्द अधिकायिंके लिए ज्ञानका साधन जप, तप आदि और मध्यम अधि- 
कारियोंके लिए ज्ञानका साधन अद्भोपासनाको कहकर अब प्रसद्भवश उत्तम अधिकारियोंके लिए 
ज्ञानका साधन 'सहकायन्तरविधिः' इत्यादिसे कहते हैं। पृवपक्षमें मुमक्षुकों मौन अनुष्ठेय नहीं है 
सिद्धान्तमें मौन अनुप्ठेय है ॥ ४७ ॥ 
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अपि च--अमोनं च मौन च निर्विद्याथ ब्राह्मण:' इत्यत्न तावन्न ब्राह्मणत्व॑ विधोयते, प्रागेव 
प्रापतत्वात्‌। तस्मात्‌ अथ ब्राह्मण: इति प्रशंसावादस्तथेवाथ मनिरित्यपि भवितुमहति 
समाननिद्‌ शत्वादिति । एवं प्राप्ते त्रमः-सहकायन्तरविधिरिति । विद्यासहकारिणो मोग- 
स्‍्य बाल्यपाण्डित्यवद्धिधिरेवाश्रयितव्यः, अपूर्वत्वात्‌। नल्‍ु पाण्डित्यशब्देनेव मोनस्याव- 
गतत्वसुक्तम्‌ । नेष दोषः, मुनिदव्दस्य जञानातिशय/थंत्वातू, मननान्मुनिरिति च व्युत्प- 
त्तिसंभवात्‌, 'मुनीनामप्यहं व्यास: ( गी० १०३७ ) हति च प्रयोगद््शनात्‌ । नन्ु मन्रि 
शब्द उत्तमाश्रमवचनो5५पि श्रयते- गाहँस्थ्यमाचाय कुल मोन वानप्रस्थम' इत्यत्न, न, 'वाद्मी 
किसुनिपुंगवः' दृत्यादिषु व्यभिचारदर्शंनात्‌। इतराभश्रमसंनिधानात्त पारिशेष्यात्तत्रोत्त- 
माश्रमोपादानं ज्ञानप्रधानत्वादुत्तमाश्रमस्य । तस्माद्वाल्यपाण्डित्यापेक्षया तृतीयमिदं 
मोन ज्ञानतिशयरूपं विधीयते। यक्त बाल्य एवं विधेः पर्यदसलानमिति, तथाप्यपूर्व॑त्वा- 
न्मुनित्वस्यथ विधेयत्वमाश्रीयते-मुनिः स्यादेति। निवदनीयत्वनिदशादपि मौनस्य 
बाल्यपाण्डित्यवद्विघेयत्वाश्रयणम्‌ । तद्धतो विद्यावतः संन्यासिनः, कथं विद्यावतः संनन्‍्या- 
सिन इत्यवगस्यते ! तद्धिकारात्‌, 'आप्मानं विदित्वा पुत्राय्रेश्षणाभ्यो व्युत्थायाथ मिक्षाचय 
चरन्ति” इति । ननु सति विद्यावत्ते प्राप्नोत्येव तत्रातिशयः कि भोनविधिनेत्यत आह-- 
पश्षेणेति । एतदुक्तं भवति--यस्मिन्पक्षे भेददर्शनप्राबल्यान्न प्राप्नोति, तस्मिन्नेष विधि- 
रिति । विध्यादिवत्‌ । यथा-- दशपूर्णमासाभ्यां स्वगकामो यजेत' इत्येबंजातीयके विध्यादो 
सहका रित्वेनाग्न्यन्वाधानादिकमड़जानं विधीयते | एवमविधिप्रधाने ५प्यस्मिन्विद्यावाक्ये 
मोनविधिरित्यथः ॥ ४७ ॥। 
जाता, क्योंकि वह [विविदिषन्ति ब्राह्मणा:] पृव॑स प्राप्त है। इसलिए 'अथ ब्राह्मण:” यह प्रशंसावाद ही 
है। इसीप्रकार 'अथ मुनिः यह भी प्रशंसावाद ही हो सकता है, क्योंकि दोनोंमें समानरूपसे निर्देश है । 
सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेषर हम कहते हैं--सहकायन्तरविधिः” विद्याफे सहकारी मौनकी 
बाल्य और पाण्डित्यक्रे समान विधि ही शआश्रयण करनी चाहिए, क्‍योंकि वह अपूु् है। परन्तु यह 
कहा गया है कि पाण्डित्यशब्दसे ही मौन अवगत है ? यह दोष नहों है, क्योंकि मुनि दाब्द ज्ञानाति- 
शयाथंक है और 'मननसे मुनि” इस व्यत्यत्तिका संभव है, और 'मुनीनामप्यहं व्यासः” ( मुनियोंमें भी 
मैं व्यास हैँ ) इस प्रकार प्रयोग देखनेमें आता है। परन्तु ' गाहस्थ्यमाचायकुलं०' ( गाहंस्थ्य, आचाय॑ 
कुल, मोत ओर वानप्रस्थ ) इस श्रुतिमें मुनिशब्द उत्तमाश्रमका वांचक भी है? नहीं, क्‍योंकि 
वाल्मीकिसुनिपुद्भव.' इत्यादिमें व्यभिचार दिखाई देता है। परन्तु श्रन्य आश्रमोंके सन्निधानसे और 
परिशेषप्ते इस वचनमें उत्तम आश्रमका ग्रहण है, कारण कि उत्तम आश्रम ज्ञान: प्रधान है। इसलिए 
बाल्यमें ही विधिका पर्यवसान किया गया है, तो भी मुनित्वका अपूव होनेसे “झुनिः स्यात्‌' इस प्रकार 
विधेयत्व आश्रयण किया जाता .है । मोनका निर्वेदनीयरूपसे निदेश होनेसे भी बाल्य और पाण्डित्यके 
समान विधेयद्व आश्रय है। “तद्वतो'! विद्यावान्‌-संव्यासीका | विद्यावानू-संन्यासीका, ऐसा किससे 
अवगत होता है ? इससे कि “आत्मानं विद्त्वा०' ( आत्माको जानकर पुत्र आदि एषणाका त्यागकरे 
अनन्तर मिक्षाचय करते हैं) इस प्रकार संन्यासीका अधिकार है। परन्तु विद्यावत्त्व होनेपर उसमें 
अतिशय प्राप्त होता ही है, तो मौन विधिका कया प्रयोजन ? इसपर कहते हैं--पक्षेण” अभिप्राय यह 
है--जिस पक्षमें भेद द्ानकी प्रधानतासे [ ज्ञानातिश्य ] प्राप्त नहीं होता उस पक्षमें यह विधि है । 
विधि आदिके समान । जसे 'दुशंपूणमासाभ्यां स्वर्गकामों यजेत' इस प्रकारकी विधि आदिमें सहकारि- 


रूपसे अग्निके अन्वाधान आदि अद्भ समूहका विधान किया जाता है। इस प्रकार अविधि प्रधान इस 
विद्यावाक्यमें भी मोन विधि है, ऐसा अथ है ॥ ४७ ॥ 
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एवं बाल्यादिविशिएष्टे केवस्याश्रमे श्रतिमति विद्यमाने कस्माच्छान्दोग्ये ग्रहिणोप- 
संह(रः अभिसमावृत्य कुटम्बे!' ( छा० 4१७।१ ) इत्यत्र ? तेन ह्यपसंहरंस्तद्विषयमादरं 
दृशयतीति । अत उत्तर पठति-- 

कुत्स्न भावात्त गृहिणोपसंहारः ॥ ४८ ॥ 

परदच्छेद- #₹स्नमावात्‌, तु, गृहिणा, उपसंहार: । 

खुजाथ --( इत्स्नमावात्‌ ) ग्रृहस्थाश्रममें विशेषरूपसे विद्यमान हैं, अतः यज्ञ आदि और 
आश्रमान्तर विहित शम- आदिका ( गृहिणा ) गृहस्थाश्रमससे ( उपसंहार: ) उपसंहार किया गया है 
(तु ) शब्द विशेषश्राथक है । 

६8 तुशब्दो विशेषणाथेः । कृत्स्नभावो5स्य विशेष्यते। बहुलायासानि हि बहून्या- 
भ्रमकर्माणि यज्ञादीनि तं प्रति कतंव्यतयोपदिष्टानि, आश्रमान्तरकर्माणि च यथासंभव- 
महिसेन्द्रियसंयमादीनि तस्य विद्यन्ते । तस्माद्ग्रृहमेघिनोपसंहारो न विरुष्यते ॥४८॥ 

मोनवदितरेषामप्युपदेशात्‌ ॥ ४९ ॥ 

पदच्छेद--मौनवत्‌, इतरेषाम्‌, अपि, उपदेशात्‌ । 

सूत्रा्थं--(मौनवत्‌) जंसे मोन ओर गृहस्थाश्रम श्रुति सम्मत हैं, वसे (इतरेषामपि) वानप्रस्थ 
और ब्रह्मचार्याश्रम मी श्रुति सम्मत हैं, ( उपदेशात्‌ ) क्योंकि चारों आश्रमोंका श्रतिमें उपदेश है । 

88 यथा मोनं गाहं॑स्थ्यं चेतावाश्रमो श्रुतिमन्‍्तावेवमितरावपि वानप्रस्थगुरुकुला- 
वासों | दरशिता हि पुरस्ताच्छुतिः--- तप एव द्वितीयो ब्रह्मचार्याचायकुछवासी तृतीय: ( छा० 
२।२३।१ ) इत्याया | तस्माच्चतुर्णामप्याश्रमाणामुपदेशाविशेषात्त ल्यवष्धिकल्पसमुच्च या- 
भ्यां प्रतिपत्तिः । इतरेषामिति दृयोराध्रमयोबहुवचन दृत्तिम्ेदापेक्षया ५जुष्ठातभेदापेक्षया 
वेति द्र॒ण्व्यम ॥ ४९५ ॥ 


इस प्रकार बाल्य आदि विशिष्ट श्रुति प्रतिपादित कंवल्याश्रमके विद्यमान होनेपर छान्दोग्यो- 
पनिषद्में “अभिसमातवृत्य कुटुम्बे! ( आचायंकुलसे समावतंनकर कुट॒म्ब-गृहस्थाश्रममें स्थित हो पवित्र 
स्थानमें स्वाध्याय करता हुआ ) इस वाक्यमें गृहीसे किस प्रकार उपसंहार किया जाता है ?* इससे 
उपसंहार करता हुआ श्रतिवाक्य गृहस्थाश्रम विषयक आदर दिखलाता है ॥ अतः उत्तर कहते हैं-- 

सूत्रस्थ 'तु' शब्द विशेषणाथंक है । उससे गृ हस्थाश्रमकी पुरणंवा विशेषण विशिष्ट की जाती है, 
क्योंकि बहुत आयासवाले बहुतसे यज्ञ आदि आश्रमकर्म पृहस्थाश्रमके लिए कतंव्यरूपसे उपदिष्ट हैं 


और अहिसा, इन्द्रिवसंयम आदि अन्य आश्रमके कर्म भी यथासंभव उसमें विद्यमान हैं, खत 
गृहस्थाश्रमते उपसंहार विरुद्ध नहीं है ॥ ४८ ॥ 


जसे मौन-संन्यासाश्रम और गृहस्थाश्रम ये दो आश्रम श्रतिसम्मत हैं, . वंसे वानप्रस्थ और 
गुरुकुलवास-बरह्ाचर्याश्रम ये अन्य दो आश्रम भी श्र्‌ तिसम्मत हैं, क्योंकि “तप एवं द्वितीयो०” ( तप 
ही द्वितीय धमंस्कन्ध है और ब्रह्मचारी आचाये कुलवासी यह तृतीय घमंस्कन्ध है ) इत्यादि श्र्‌ति 
पूव॑में दिखलाई गई है । इसलिए चारों आश्रमोंका मी. अविशेष उपदेश होनेसे उनकी समानखरूपसे 
विकल्य और समुच्चयसे प्रतीति होती है । इतरेषाम्‌ ( अन्योंका ) इसप्रकार दो आश्रमोंके लिए बहु- 
वचन वृत्ति भेदसे अथवा अनुष्ठाताके भेदसे है, ऐसा समझना चाहिए ॥ ४९ ॥ 

सत्यानन्दी-दीपिका 

+# यहाँ संन्यासाश्रमके अमावको लेकर गहस्थाश्रमसे उपसंहार नहीं है, क्योंकि संन्‍्यासाश्रम 
प्रतिषादक अनेंक श्रति, स्पृतिवांक्य हैं ॥ ४८ ॥ 

# सूत्रकारने प्रथम दो सूत्रोंसे संन्यास और गुहस्थ आश्रमोंका प्रतिपादन किया है, अतः 
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( १५ अनाविष्काराधिकरणम्‌ । स्‌ू० ५० ) 
अनाविष्कुवेन्नन्वयात्‌ ॥ ५० ॥ 

पदच्छेदू--अना विष्कुव॑न्‌, अन्वयात्‌ । 

सूत्ार्थ--( अनाविष्कुवन्‌ ) बालकके समान अपने ज्ञान आदिको लोगोंमें प्रकट न करता 
हुआ 'केवल शुद्ध माव हो' इतना ही “अव्यक्तलिज्भः इत्यादि श्र्‌तिसे विहित है। ( अन्वयात्‌ ) 
बयोंकि तावन्मात्र ही ज्ञानके अभ्यासमें अनुगत है । 

६8 “तस्प्नादब्ाह्मणः पाण्डित्यं निर्विद्य बाल्येन तिष्ठासेत' ( बृह० ३।५।१ ) इति बाल्यमन्ु 
छेयतया श्रयते। तत्र बालूस्य सावः कर्म वा बल्‍्यमिति तद्धिते सति बालभावस्य वयोविशेष- 
स्पेच्छया संपादयितुमशक्यत्वाद्यथोपपादमृत्रपुरीषत्वादिबालचरितमन्तगंता वा भाव- 
विशुद्धिरप्ररुढेन्द्रियत्वं दम्भदर्पादिरहितत्व॑ं वा बाल स्यादिति संशयः । कि तावत्पाप्तम्‌ ! 
कामचारवादसंक्षणता यथोपपादमूत्रपुरीषत्व॑ च प्रसिद्धतरं लोकें बाब्यमिति तद्भ्रहर्ण 
युक्तम। ननु पतितत्वादिदोषप्राप्तेन युक्त कामचारताद्याश्रयणम्‌, न, विद्यावतः संन्यासिनो 
वचनसामर्थ्यादोष निवृत्तिः, पशुहिसादिष्विवेति | एवं प्राप्तेषभिधीयते--न, वचनस्य 
गत्थन्तुरसंभवात्‌ । अविरुद्धे ह्मन्यस्मिन्बाल्यशब्दामिलप्ये लभ्यमाने न विध्यन्तरव्याघात- 

कर्पना युक्ता । प्रधानोपकाराय चाहने विधीयते । ज्ञानाभ्यासश्र प्रधानमिह यतीनामजुष्ठे 


तस्मादबाह्मणः०” ( इसलिए ब्राह्मणको पाण्डित्य-आत्मज्ञानका पृणतया सम्पादनकर बाल्य- 
ज्ञाननलभावसे स्थित रहना चाहिए ) इसप्रकार बाल्यकी अनुष्ठानरूपसे श्र॒ति है। यहाँ बालका 
भाव अथवा बालका कम बाल्य है इसप्रकार तद्धित प्रतदयय होनेपर बालूमाव-वयोविशेषका इच्छाग्रे 
सम्पादन नहीं किया जा सकता, अतः यथासम्मव मुत्र, पुरीषत्वका त्याग आदि बालचरित बालय है 
अथवा अन्तगत मावविशुद्धि अथवा दम्म दपं और इन्द्रिय प्ररुढ आदिसे रहित बाल्य होना चाहिए, 
ऐसा संशय होता है । तब क्या प्राप्त होता है ? पूवपक्षी--इच्छानुसार वदन, भक्षण, यथेच्छ मृत्र, 
पुरीषका त्यांग, ऐसा बाल्य लोकमें अतिप्रसिद्ध है, उसका ग्रहण युक्त है। परन्तु पतितत्व श्रादि दोषकी 
प्राप्ति होनेसे कामचारता आदिका आश्रयण युक्त नहीं है। ऐसा नहीं, क्योंकि विद्यावान्‌ संन्‍्यासीका 
वचनकी सामथ्यंसे दोष निवृत्त हो जाता है, जंसे विधि प्राप्त पशुहिसा आदिमें दोष नहीं होता है । 

सिद्धान्तो--ऐसा प्राप्त होनेपर कहते हैं-नहीं, क्योंकि [ बाल्पेन तिष्ठासेत ] इस वचनकी 
अन्य गति द्वो सकती है। बाल्य शब्द वात्य अन्य अविरुद्ध अर्थके उपलब्ध होनेपर अन्य विधिके 
व्याघातकी कल्पना युक्त नहीं है । प्रधानके उपकारके लिए अज्भका विधान किया जाता है। यहाँ ज्ञाना- 
भ्यास यतियेक्ति लिए प्रधान अतुष्ठेय है। प्ररन्तु सम्पूर्ण बालचर्या अद्भीकार किये जानेपर ज्ञानाम्यास 

सत्यानन्दी-दीपिका 

इनसे अतिरिक्त अन्य दो आश्रमोंकें न होनेका यदि किसीको भ्रम हो तो 'मौनवत्‌' इत्यादिसे निवृत्त 
करते हैं। प्रत्येक आश्रमका भेद ( ब्रह्मसूत्र ३, ४, १८ ) इस सूत्रकी 'सत्यानन्दी-दीपिका' में द्रष्टव्य 
है। इसप्रकार चार आश्रमोंका विशेषरूपसे उपदेश होनेसे 'यदि वेतरथा ब्रह्मचयदिव प्रब्नजेद्‌ गृहाद्वा- 
वनाद्वा! यह विकल्प और “ब्रह्मचय समाप्य ग्रृही भवेदग्ृहीभूत्वा वनी भवेत्‌ , वनीभूत्वा प्रतजेत' यह 
समुच्चय समानरूपसे समझना चाहिए ॥ ४९ ॥ 

& पूव॑पक्षमें---'बाल्येन तिष्ठासेत” इस विधि वाक्यमें बाल्यशब्दसे लोक प्रसिद्ध यथेच्छ खान, 
पान आदि आह्य है। इसलिए इसप्रकारका यथेच्छ बालब्यवह्ार विद्वान द्वारा विद्याके अज्भुरूपसे 
भ्नुष्ठेय है, सिद्धान्तमें---बाल्यशब्दसे भावशुद्धि विद्वानुके छिए अनुष्ठेय है । 
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यम । नच सकलायां बालचर्यायामड्जीक्रियमाणायां ज्ञानाभ्यासः संभाव्यते । तस्मादा- 
न्तरो भावविशेषो बाल्स्याप्ररुढे निद्रयत्वादिरिंह बाल्यमाश्रीयते। # तदाह-अचाविष्कुव- 
न्षिति | ज्ञानाध्ययनधामिकत्वादि मिरात्मानमवि्यापयन्दम्भदर्पादिरहितो भवेत्‌ । यथा 
बालो5प्ररूढेन्द्रियतया न परेषामात्मानमाविष्कतुंमीहते, तद्बत्‌। एवं हास्य वाकयस्य 
प्रधानोपकार्यर्थानुगम उपपय्यते । तथा चोर स्मुतिकारेः-यं न सन्त न चासन्तं नाश्रुतं न 
बहुश्रतम्‌। न सुवृत्त न दुव्तं वेद कश्चित्स ब्राह्मण: | गृूढधर्माश्रितो विद्वानज्ञातचरितं चरेत्‌ । अन्ध 
वज्जडवच्चापि मूकवच्च महीं चरेत” ॥ अव्यक्तलिड्ञोज्व्यक्ताचार: हइति चेवमादि ॥५०॥ 
( १६ पेहिकाधिकरणम्‌ । स्ू० ५१ ) 
ऐहिकमप्यप्रस्तुतप्रतिबन्धे तदशनात्‌ ॥ ५१॥ 
पदच्छेद--ऐहिकम्‌, अपि, अग्रस्तुतप्रतिबन्धे, तहशनात्‌ । 

सूत्रार्थ-( अभ्रस्तुतप्रतिबन्धे ) प्रस्तुत प्रतिबन्धके न होनेपर ( ऐहिकमपि ) इस जन्ममें भी 
विद्याकी उत्पत्ति होती है, ( तदृशेनात्‌ ) क्योंकि गर्भ एवंतच्छयानों वामदेवः” इत्यादि श्रुतियोंमें उसे 
देखा जाता है । 

क सवपिक्षा च यज्ञादिश्रुतेरश्ववत्‌' (तह्यघूत्र ३३४।२६) इत्यत आरभ्योच्चावचं विद्या- 
साधनमवचारितम, तत्फल विद्या सिध्यन्ती किमिहैव जन्मनि सिध्यत्युत कदाचिदमुत्रा- 
पीति चिन्त्यते | कि तावसत्पाप्तम ? इहैवेति | कि कारणम्‌ ? श्रवणादिपूर्विका हि विद्या । 
नच कश्चिद्मुत्र मे विद्या जायतामित्यमिसंधाय श्रवणादिषु प्रबव॑ते । समान एव तु जन्मनि 
की संभावना नहों होगी । इसलिए बालका आन्तर भावविशेष अभग्ररूढ इन्द्रियल्व थ्रादि बाल्य यहाँ 
आश्रयण किया जावा है। उसे कहते हैं--'अनाविष्कुतन्‌ ज्ञान, अध्ययन, धामिकत्व आदिसे अपनी 
ख्याति न करता हुआ दम्म, दप आदिसे रहित हो, जेसे बालक इन्द्रियोंके प्ररृढ न होनेसे अपनेको 
अन्योंके आगे प्रकट करनेको चेश नहीं करता, वसे विद्वान॒कें विषयमें समझना चांहिएं। इसप्रकार 
[ बाल्येन तिष्ठासेत्‌ | इस वाक्यका प्रधानोपाकारो-ज्ञानाभ्यासोपकांरी अं्थनु्गंम उपपन्न होता है। 
ओर इसीप्रकार 'थं न सन्‍्तं०” ( जिसे कोई न सत्‌, न असत्‌, न अश्रत, न बहुश्नत, न सुवृत्त और न 
दुवृ त्त जानता है वह ब्राह्मण है। गूढ धमका आश्रय करता हुआ विद्वान दुपरोंसे अज्ञात चरित होकर 
विचरण करे। अन्धके समान, जड़के समान और मूकके समान पृथिवी पर विचरण करे ) ( अब्यक्त 
लिड्भ और अव्यक्त आचारवाला हो ) इत्यादि स्मृतिकारोंने कहा है ॥ ५० ॥ 

'सवपिक्षा च इस सूतसे आर“्मकर नाना प्रकारके विद्यासाधनोंका निरचय किया ग्रया है । 
उन साधनोंके फलछपसे सिद्ध होती हुई विद्या इसी जन्ममें सिद्ध होती है अथवा क॒दाचितु अन्य जन्ममें 
भी ? इसपर विचार किया जाता है। तब क्या प्राप्त होता है ? पू्वपक्षी--इसी जन्ममें विद्या सिद्ध 
होती है, क्योंकि विद्या श्रवण आदि पुविका है। मुझे अन्य जन्ममें विद्या उत्पन्न हो ऐसा संकल्पकर 
कोई भी श्रवण आदियें प्रवत्त नहीं होता । किन्तु इसी जन्ममें विद्याजन्मका संकल्पकर इन साधनोंमें 

सत्यानन्दी-दीपिका 

# सिद्धान्ती-बालके यावत्‌ बाह्य चरित ग्राह्म नहीं हैं, क्योंकि “यस्त्व विज्ञान वान्मवत्यमनस्कः 
सदा5शुचि:' ( क5० १।३।७ ) ( किन्तु जो बुद्धि युक्त नहीं है, स्थिर चित्त नहीं है और सदा अपवित्र 
रहता है वह उस ब्रह्मलोकको प्राप्ठ नहीं होता ) इत्यादि शौच आदिका नियामक झास्त्र है ॥ ५० ॥ 

# ऐहिक और पारलौकिक साधनोंका फल दो प्रकारका होता है। जैसे कारीरियागका ऐहिक 
वृष्टि फल है और दशपूणमास आदि याग़का अद्ृश्द्वारा जन्मान्तरमें फल है। इस प्रंकोर विद्या भी 
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विद्याजन्माभिसंधायेतेषु प्रवतमानो दृह्यते | यज्ञादीन्यपि श्रवणादिद्वारेणेव विद्यां जन- 
यन्ति, प्रमाणजन्यत्वाद्विद्याया।। तस्मादेहिकमेव विद्याजन्मेति । एव प्राप्ते बदाम+-- 
ऐेहिक विद्याज़न्म भवत्यसति अप्रस्तुतप्रतिबन्ध इति। एतदुक्त मवति-यदा प्रक्रान्तस्य 
विद्यासाधनस्थ कश्नित्प्रतिबन्धो न क्रियत उपस्थितविपाकेन कर्मान्‍्तरेण, तदेहेव विद्यो- 
त्पद्मते, यदा तु खलु तत्प्रतिबन्धः क्रियते तदाप्तुत्नति | उपस्थितविषपाकत्व॑ च कर्मणो 
देशकालनिमित्तोपनिपाताद्भवति । यानि चेकस्य करमणों विपाचकानि देशकालनिमि- 
त्तानि, तान्येवान्यस्यापीति न नियन्तुं शकयते । यतो विरुद्धफलान्यपि कर्माणि भवन्ति । 
शास्त्रमप्यस्य कर्मण इदं फर्ल भयतीत्येताचति पर्यवसितम, ने देशकालनिमित्तविशेष- 
मपि संकीतयति। साधनवीय॑विशेषात्वतीन्द्रिया कस्यचिच्छक्तिराविश्ववति, तत्थतिबद्धा 
परस्य तिष्ठति न चाविशेषेण विद्यायामशिसंधिनोंत्ययते, इहामुत्र वा में विद्या 
जायतामित्यभिसंधेनिरछ्ुशत्वात्‌ । श्रवणादिद्वारेणापि विद्योत्पद्यममाना प्रतिबन्धक्ष- 
यापेक्षयेवोत्पद्यते । # तथा च॒ श्रुतिदुंबोधत्वमात्मनो दर्शायति--श्रिदणायरापि बहु- 
भियों न लभ्यः अण्वन्तोषषि बहवों यं न विद्युः। आश्वर्योडस्थ वक्ता कुशछो5त्य छब्धा- 
श्र्यो ज्ञाता कुशलानुशि?: ( कठ० २७ ) इति। गर्भस्थ एव छः वामदेबः प्रतिपेदे 
त्रह्मभावमिति बदन्‍्ती जन्मान्तरसंचितात्साधन|ज्न्मान्तरे विंद्योत्पत्ति दशयति | नहि 


प्रवत्त होता हुआ देखा जाता है। यज्ञ आदि मो श्रवण आदि द्वारा ही विद्याक्रो उत्पन्न करते हैं, 
क्योंकि विद्या प्रमाणजन्य है। इसलिए विद्याका जन्म इसी जन्ममें ही है। सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त 
होनेपर हम कहते हैं--प्रस्तुत प्रतिबन्धके न होनेपर इसी जन्ममें विद्या उत्पन्न होतो है। अभिप्राय 
यह है--जब प्रक्रान्त-पुबंबणित विद्यासाधनका उपस्थित विपाकवाले अन्य कमंसे कोई ब्रतिबन्ध नहीं 
किया जाता, तब इसी जन्ममें विद्या उत्पन्न होती है और यदि उसका प्रतिबन्ध किया जाता है तो 
अन्य जन्ममें उत्पन्न होती है। कमंमें उपस्थित विपाकत्व देश, काल और निमित्तोंके प्राप्त होनेये 
होता है। जो देश, काल और निमित्त एक कमंके विपाचच हैं, वे अन्य कमके भी हैं, ऐसा नियम 
नहीं किया जा सकता, क्योंकि विरुद्ध फलवाले मो कम होते हैं। शास्त्र भो इस कमंक्रा यह फल होता 
है, इतने मात्रमें पयंवसित होता है । देश, काल और निभित्त विशेषका संकीतन नहीं करता है। साधन 
: सामथ्य॑विशेषसे किसोकी अतीन्द्रिय शक्ति आविभूत होती है और अन्यकी उससे प्रतिबद्ध होती हुई 
स्थित रहती है । और अविशेषरूपसे विद्यामें अभिसन्धि उत्पन्न नहीं होती, ऐस। भी नहीं है, क्‍योंकि 
इस जन्ममें अथवा अन्य जन्ममें मुझे विद्या उत्पन्न हो, ऐसी अभिसन्धि निरड्ूश है। श्रवण आदि 
द्वारा भी उत्पन्न होनेवाली विद्या प्रतिबन्धक्षपकी अपेक्षा ही उत्पन्न होती है। ओर इसी प्रकार श्रुति 
आत्माका दुर्बोधत्व दिखलाती है--'अ्रवणायापि०” ( जो बहुतोंको श्रवणके लिए भी प्राप्त होने योग्य 
नहीं है, जिसे बहुत श्रवण करते हुए भी नहीं समझंते उस आत्मतत्त्वका निरुपण करनेवाला भी 


आदरचयेरूप है, उसे प्राप्त करनेवाला मी निपुण पुरुष ही होता है तथा कुशल आचाय॑ द्वारा उपदेश 
किया हुआ ज्ञाता भी आश्चयंरूप हो है ) और गर्भत्थित ही वामदेवने ब्रह्ममाव प्राप्त किया, ऐसा 


श सत्यानन्दी-दीपिका फ 
इसी जन्ममें उत्पन्न होती है अथवा जन्मरान्तरमें ? पूव॑पक्षमें कारीरियागफलफे समान विद्या इसी जन्म 
में उत्पन्न होती है। यज्ञ आदि भी चित्तशुद्धि द्वारा विविदिषा उत्पन्नकर श्रवणादिसे विद्याको उत्पन्न 
करते हैं । यदि इसी जन्ममें विद्याकी उत्पत्ति न माने तो श्रवण आदि विद्याके हेतु सिद्ध नहीं होंगे । 
# प्रतिबन्धके सद्भावमें “*अण्वन्तो5पि बहुवो यं न विद्यु-०” (क5० २, ७) (बहुतसे लोग सुनते 
हुए भी उस आत्मतत्त्वको यथाथंखूपसे नहीं जानते) 'श्र॒त्वाप्येनं वेद न चेव कर्चित' ( गीता २।२९ ) 
( कोई-कोई सुनकर भी इस आत्मतत्त्वको नहीं जानता )इत्यादि श्रुति और स्मृति प्रमाण हैं ॥ ५१ ॥ 





अधि० १७ सू० ५५ |] आषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासद्दित ७८९, 


गर्भस्थस्येवेहिक॑ किचित्साधनं संभाव्यते । स्मृतावपि--अप्राप्य योगसंसिद्धिं कां गतिं कृष्ण 
गच्छति' (गी० ६।३७) इत्यजुनेन पृष्ठो भगवान्वासुदेवः 'नहि कल्याणकृत्कश्रिद्दुर्गतिं तात 
गच्छति” ( गी० ६।४० ) इत्युक्त्वा पुनस्तस्य पुण्यलोकप्राप्ति साधुकुले संभूति चामि 
धायानन्तरम्‌-- तन्न तं बुद्धिसंयोगं छमते पोवेदेहिकमस! ( गी० ६।४३ ) दृत्यादिना अनेकजन्म- 
संसिद्धस्ततो याति परां गतिम' ( गी० ६।४५ ) इत्यन्तेनेतदेव दर्शायति | तस्मादेहिकमा- 
मुष्मिकं वा विद्याजन्म प्रतिबन्धक्षयापेक्षयेति स्थितम्‌ ॥५१॥ 
( १७ म॒ुक्तिफकाधिकरणम्‌ । खू० ५२ ) 
एवं मुक्तिफलानियमस्तदवस्थावधतेस्तदवस्थावधृते! ॥ ५२ ॥ 

पदच्छेद--एवम्‌, मुक्तिफलानियम:, तदवस्थावधुते:, तदवस्थावधृतेः । 

सूत्नाथ--( एवम्‌ ) ब्रह्म साक्षात्कारके समान, ( मुक्तिफलानियमः ) मुक्तिफलमें भी विशेष 
नियम नहों है, ( तदवस्थावधृते: ) क्योंकि उस मुक्त्यवस्थाका सब वेदान्तोंमें एकरूप ही अवधारण 
किया गया है। 'तदवस्थावधृते:' इस पदका दो वार उच्चारण अध्यायकी परिसमाप्तिका सूचक है। 

* यथा मुमुक्षोर्विद्यासाधनावलम्बिनः साधनवीयंविशेषाद्वियालक्षणे फल ऐहिका- 
मुष्मिकफलत्वक्ृतो विशेषप्रतिनियमो दृष्ठः | एवं मुक्तिलक्षणेष्प्युत्कर्षापकर्षक्ृतः कश्चि- 
द्विशेबप्रतिनियमः स्यादित्यादडुयाह-एवं मुक्तिफलानियम इति। न खलु मुक्तिफले 
कश्चिदेवंभूतो विदशेषप्रतिनियम आश्लितव्यः | कुतः ? तद्वस्थावश्चतेः | मक्त्यवस्था हि 
सववेदान्तेष्वेकरूपेवावधायंते। ब्रह्मे व हि मुकध्यवस्था, नच ब्रह्मणो इनेकाका रयोगो ६ स्ति, 
एकलिड्गत्वावधा रणात्‌, 'भस्थू छमनणु' (बृह० ३।८।८ ), 'स एष नेति नेत्याव्मा' (ब्ृह० ३।९।२६) 

यन्न नान्‍्यत्पश्यति! (छा० ७।२४।१) “बह्वेद्मरूत पुरस्तात” ( मुण्ड० २।२।११ ), 'इदं सब 


कहती हुई श्रुति जन्मान्तर संचित साधनसे भी जन्मान्तरमें विद्याको उत्पत्ति दिखलाती है। गरम॑- 
स्थितमें किसी ऐहिक साधनकी संभावना नहीं की जाती। स्मृतिमें मी “अग्राप्य योगसंसिद्धि० 
( हे कृष्ण ! योगफल-सम्यग्दशनको प्राप्त किए विना वह किस ग्रतिको प्राप्त होता है ) इस प्रकार 
अजुन द्वारा पूछे गए भगवान्‌ वासुदेव 'नहि कब्याणकृत्‌०' ( हे तात ! कोई भी कल्याणकृत्‌ कुत्सित 
ग्तिको प्राप्त नहीं होता ) ऐसा कहकर पुनः उसकी पुण्यलोक प्राप्ति ओर साधुकु लमें उत्पत्ति कहकर 
अनन्तर “तत्र तं०” ( उस योगी कुछमें पूव देहमें स्थित बुद्धि संयोगकरी प्राप्त करता है ) इत्यादिसे लेकर 
“अनेकजन्मसंसिद्धस्ततो ०” ( अनेक जन्‍्मोंमें उपचित हुए संस्कारोंसे सम्यग्ज्ञानी होकर श्रेष्ठगतिको 
प्राप्त होता है ) यहाँ तक यही बात दिखलाते हैं। इसलिए इस जन्ममें अथवा अन्य जन्ममें प्रतिबन्ध 
क्षयकी बपेक्षासे विद्याजन्म होता है, यह सिद्ध हुआ ॥ ५१ ॥ 
जैसे विद्याके साधनका अवलम्बन करनेवाले मुमुक्षका साधनके सामथ्यविशेषत्ते विद्यार्प 
फलमें ऐहिक फलत्व और जन्मान्तरीय फलढ्व कृत विशेष प्रतिनियम देखा गया है, बसे मुक्ति 
लक्षणमें भी उत्कषं और अपकषक्ृत कोई विशेष प्रतिनियम होना चाहिए, ऐसी आश्चद्धकर कहते हैं- 
“एवं मुक्तिफछानियमः” मुक्तिफलमें इसी प्रकारके किसी भी विशेष प्रतिनियमकी आश्ूा नहों करनी 
चाहिए, किससे ? उसी अवस्थाका अवधारण होनेसे । मुक्ति अवस्था सब वेदान्तोंमें एक रूप ही 
निश्चित की जातो है। ब्रह्म ही मुक्ति अवस्था है, ब्रह्ममें अनेक आकारोंका सम्बन्ध नहीं है, क्योंकि 
“अस्थूछमनणु०” ( न स्थल है और न अणु है ) 'स एष०! (यह आत्मा ऐसा नहीं, ऐसा नहीं, इस 
प्रकार निदिष्ट है) 'यत्र नान्‍्यत्परयति' (जिसमें अन्य नहीं देखता है) “बह्मवेदम्स्ट॒त॑ ०” (यह अमृत अहम 
ही आगे है) '६दं सत०” ( यह सब जो कुछ भी है यह सब आत्मा ही है ) 'स वा एष०” ( वही यह 
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यदयमात्मा' ( बृह० २।४।६ ), 'स वा एब महानज. आत्मा5जरो35मरो5रू तो5मयो ब्रह्म ( बृह० 
४।४।२५ ), “यत्र तव्वस्थ सवमात्मवाभूत्तत्केन क॑ परयेत्‌' ( बृ० ४।७।१५ ) दृत्यादिश्रवतिभ्यः 
7 अपि च विद्यासाधनं स्ववीयविशेषात्स्यफल एवं विद्यायां कंचिद्तिशयमासशअयेन्न 
दियाफले मक्तों | तद्धय साथ्यं निव्यसिद्धस्वभावमेव विद्ययाधिगम्यत दत्यसकदवादिष्म । 
न च तस्यामप्युत्कषनिकर्षात्मको5तिशय उपपद्यते, निक्रशया विद्यात्वाभावादुत्कृष्ट व हि 
विद्या भवति | तस्मात्तस्यां बिराचिरोत्पत्ति रूपो६तिशयो भंवन्भवेत्‌ , नतु मक्तो कश्नि 
दतिशयसंभवो5५स्ति | विद्याभेदाभावादपि तत्फलभेदनियमाभावः, करंफलवत्‌। नहि 
मक्तिसाधनभूताया विद्यायाः कर्मणामिव भेदोइस्तीति । सगुणासु तु विद्यासु-मनोमय 
प्राणशशरीरः ( छा० ३।१४।२ ) इत्याद्यासु गुणावापोद्वापवशाद्वेंदोपपत्तो सत्यामपपथचते 
यथास्वं फलभेदनियमः, कमंफलवत्‌ । तथा च लिज्ञदशनम्‌--तं॑ यथा यथोपासवे तदेव 
भवति' इति | नेव॑ निगुणायां विद्यायाम्‌, गुणाभावात्‌ । तथा च स्म्तृति:---“नहि. गतिरधि- 
फास्ति कस्यचित्सति हि गुणे प्रवदन्त्यतुल्यताम! इति। तद्वस्थावश्ुतेस्तद्वस्थावच्चुतेरिति 
पदाभ्यासोषध्यायपरिसमाप्ति द्योतयति ॥५९२॥ 
इति श्रोमच्छह्रमगवत्पादक॒ती शारीरकमीमांसाभाष्ये तृतीयाध्यायस्य चतुथः पादः ॥४॥ 





महान्‌ अज आत्मा अजर, अमृत, अमर एवं अभय ब्रह्म है ) यत्र व्वस्य०” ( जहाँ उसका सब आत्मा 
ही हो गया वहाँ किससे किसे देखे ) इत्यादि श्र्‌तियोंसे उसका एक लिज्धुत्व ( रूप ) निश्चय होता है। 


ओर विद्याका साधन अपने सामथ्य विशेषय्ते अपने फरकू विद्यामें ही किसी एक अतिशयका आधान 
करेगा किन्तु विद्याके फल मुक्तिमें नहों, क्योंकि वह असाध्य है और निल्य धिद्ध स्वभाव विद्यासे 
अधिगत होता है, ऐसा हम अनेक वार कह चुके हैं। उस विद्यामें भी उत्कर्षात्मक और निदक्ृष्टात्मक 
अतिशय उपपन्न नहों होता, क्‍योंकि निक्ृष्टमें विद्यात्व नहीं है, किन्तु उत्कृष्ट ही विद्या होती है, इस- 
लिए उस विद्यामें विलम्ब और अविलम्बहप अतिशय होता हो तो भले हो, किन्तु मुक्तिमें कोई अति- 
दशय संभव नहीं है। विद्याके भेदका अमाव होनेसे मी उसके फलभेद नियमका अमाव है, कम 
फलके समान । म॒क्तिके साधनभूत विद्यामें क्मंके समान भेद नहीं है । परन्तु 'मनोमयः प्राणशरीर.” 
इत्यादि सगुण विद्याओंमें गुणोंक आवाप और उद्घापके वश्वसे भेदकी उपरपत्ति होतेवर उसके 
अनुसार कमंफलके समान फलभेदका नियम उपपन्न होता है। उसीफष्रकार 'त यथा०? ( उसकी 
जिस प्रकार उपासना करता है वही होता है ) ऐसा लिज्भदर्शन है। परन्तु इसप्रकार निगुंण विद्यार्मे 
फलभेदका नियम नहीं है, क्योंकि उसमें गुणोंका अमाव है। और 'नहि गतिरधिका०” ( किसी 


निगुणवेत्ताकी अधिक गति नहों है, क्योंकि गुणके होनेपर ही अतुल्यता कहते हैं ) इसप्रकार स्मृति भी 
है | 'तद॒वस्थावष्टतेः” इस पदका दो वार कथन अध्यायकी परिसमाप्तिका द्योतन करता है ॥५२॥। 


स्वामी सत्यानन्द सरस्वती कृत शाइरभाष्य-माषानुवादके तृतीयाध्यायका चतुथ पाद समाप्त ॥४॥ 
सत्यानन्दी-दीपिका 

* पृव॑पक्षी मुक्तिमें अतिशय विशेष सानकर उसे कम साध्य सिद्ध करना चाहते हैं। परल्तु. 

सिद्धान्तमें मुक्ति समी उपनिषदोंमें एक रूप प्रतिपादित है, क्‍योंकि ब्रह्मह्प ही तो मुंक्ति है। 

निरवयव एक ब्रह्ममें उत्तघ ओर अपकषका असम्मव है। केवल विद्यासे अविद्याकी निवृत्तिद्वारा 


ब्रह्मस्वरूप मोक्षकी अभिव्यक्तिमात्र होती है। यहाँ तो विद्याकी निवृत्ति भी ब्रह्मखप है। अतः ब्रह्म 
रूप मोक्षमें किसी प्रकारका अतिशय विशेष नहीं है 


# जसे वाय आदि प्रतिबन्ध होनेपर दीपोक्ष्पत्तिमें विलम्ब होता है, परन्तु उसके उत्पन्न होनेपर 
अन्धकार निवत्तिऱूप फलमें नहीं, वंसे तत्त्वज्ञान होनेपर अज्ञानकी निवृत्तिर्प फलमें विलम्ब नहीं 


अधि० १ खू० १) भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित जय 


अथ चतुर्थोत्ष्यायः । 
[ अन्नास्मिन्‌ फल ध्याये प्रथमपादे जीवन्मुक्तिनिरूपणम्‌ । ] 
( इस फह् अध्यायके प्रथम पादमें जीवन मुक्तिका निडपण है ) 
( १ आदृत््यधिकरणम्‌ । स्‌० १-२ ) 
आवृत्तिरसक्रदुपदेशात्‌ ॥ १॥ 
पदच्छेदू--आवृत्ति१, असकृत्‌, उपदेशात्‌ । 
सूत्राथ--( आवृत्ति! ) प्रत्ययकी आवृत्ति करनी चाहिए, ( असकृदुपदेशात्‌ ) क्योंकि 
श्रोतव्यों मन्तव्यः' आदि श्रुतियोंमें इसप्रकारका वार-वार उपदेश है।. 

* तृतीये5ध्याये परापरासु विद्ासु साधनाश्रयों विचारः श्रायणात्यगात्‌। अथेष्द 
चतुथ फलाभ्रय आगमिष्यति । प्रसज्ञगतं चान्यदपि किचिशिन्तयिष्यते। प्रथम तावत्कति- 
भिश्चिर्धिकरणेः साधनाश्रयविचार शेष मे वा जुस राम: । 'जात्मा वा अरे द्रश्व्यः श्रोतव्यो मन्तव्यो 
निद्ध्यासितव्यः” (बृह० ४।५६), 'तमेव धीरो विज्ञाय प्रज्ञां कुर्वीत' (बृह० ४।४।२१), 'सोड्न्वेष्टव्य: 
स विजिज्ञासितः ;: (छा० 4।७।१), इति चेवमादिश्रवर्णेषु संशयः-कि सकृत्पत्ययः कर्तव्यः, 
आहोस्थविदादत्येति | कि तावत्प्रा्म ? सकृत्प्रत्ययः स्यात्प्रयाआदिवत्‌, तावता शास्त्रस्य 
कृताथव्वात्‌। अश्रुयमाणायां ह्यावृत्तो क्रियमाणायामशास्त्राथंः रतो भवेत्‌ । नन्‍्वसकद॒- 
पदेशा उदाहताः-'श्रोतज्यो मन्तव्यो निद्ध्यासितव्य:' इत्येवमादयः। एचमपि यावच्छब्द- 


तृतीय श्रध्यायमें पर और अपर विद्याओंमें साधनाश्रय विचार प्रायः किया जा चुका है । 
अब इस चतुर्थ अध्यायमें .फलाश्रय विचार आयेगा । और प्रसंगतः कुछ अन्य विषयक भी विचार 
किया जायेगा । प्रथम तो कुछ अधिकरणोंसे साधनाश्रय अवशिष्ट विचारका हम अनुसरण करते हैं । 
“आत्मा वा धरे व्ृष्टव्य:०! ( अरे मंत्रेयी | आत्माका दशंनत करना चाहिए,. श्रवण करना चाहिए, 
मनन करना चाहिए धलोर निदिध्यासन .करना चाहिए ) 'तमेव धीरो०” ( बुद्धिमान ब्राह्मण उपदेश 
और शास्त्रसे उस आत्माका परोक्षज्ञान प्राप्त कर प्रज्ञा ( साक्षात्कार ) के लिए शम दम आदि 
साधन करे ) 'सोड्न्वेष्टन्यः०” ( उसका अन्वेषण करना चाहिए, उसकी विशेष जिज्नासा करनी 
चाहिए ) इत्यादि श्रवणोंमें संशय होता है कि क्‍या एक वार ही प्रत्यय करना चाहिए अथवा 
आवृत्तिसे-इन श्रवण आदि साधनोंका एक वार ही अनुष्ठान करना चाहिए अथवा साक्षात्कार पयंनन्‍्त 
उनकी पुनः पुनः आवृत्ति करनी चाहिए ? तब क्या प्राप्त होता है ? पूवपक्षी--प्रयाज आदिके समान 
एक ही वार प्रत्यथ करना चाहिए, क्योंकि, इतनेमें ही शास्त्र कृतार्थ होता है, आवृत्तिके अश्रयमाण 
होनेपर भी उसकी आवृत्ति किये जानेपर तो श्ञास्त्राथंस विरुद्ध किया जायगा। परन्तु “श्रोतव्यो 
मन्तव्यो निदिध्यासितव्यः” इत्यादि असकृत्‌ उपदेश उदाहत हैं ? ऐसा होनेपर भी जिसका शब्द है 

सत्यानन्दी-दीपिका 

होता । इसलिए विद्यामें अन्य प्रकारका कोई अतिशय नहीं है। जसे गुणभेदसे कर्म और उपासनाके 
असमान होनेसे उनके अनुष्ठाताओंकी भी असमान गति होती है, बसे निगुण विद्यामें नहीं होती, 
क्योंकि उसमें कोई गुण नहीं है । इसलिए ब्रह्मवेत्ताओंकी ब्रह्म प्राप्तिल्प एक-सी गति होती है ॥ ५२ ॥ 
स्वामी सत्यानन्द सरस्वती कृत 'सत्यानन्दी-दीपिका' के तृतीयाध्यायका चतुथ पाद समाप्त ॥ ४ ॥ 

+ तृतीय अध्यायमें पर विद्या-ब्रह्मात्मसाक्षात्कार साधनीभूत ब्रह्मविद्या और अपर-सगुण- 
विद्यामें साधन सम्बन्धी विचार प्राय: समाप्त किया गया है। अब हेतु हेतु म-ड्राव संगतिसे इस चतुथ 
अ्ध्यायमें तत्फल सम्बन्धी विचार किया जाता है। और फलके प्रसद्भसे उत्क्रान्ति एवं भ्चिरादि 


७९२ ब्रद्मसूच्र-शाहुरभाष्य [| अ० ७ पा० ? 


मावतंयेत्सकृच्छुवणं सहुन्मनन सहृन्निद्ध्यासनं चेति, नातिरिक्तम्‌। सक्ृदुपदेशेषु तु 
वेदोपासीतेत्येवमादिष्वनावृत्तिरिति । प॒वं प्राप्ते त्रमः-प्रत्ययात्र॒क्तिः कर्तव्या | कुतः ? अछ- 
कटुपदे शात्‌, 'श्रोतब्यो मन्तव्यो निदिध्यासितव्यः' इत्येबंजातीयकों द्यसकूदुपदेशः प्रत्ययावृत्ति 
सचयति | ननूक्तं-यावच्छब्दमेवावतंयेन्नाधिकमिति-न, दर्शानपयंवसितत्वादेषाम्‌ | दर्श 
नपयंवसानानि हि श्रवणादीन्यावत्यमानानि रष्टर्थानि भवन्ति | यथा5वघातादोनि 
तण्डुलादिनिष्पत्तिपर्यवसानानि हि तद्वत्‌। अपि चोपासनं निद्रिध्यासन चेत्यन्तर्णीतातू 
त्तिगुणव क्रियामिधीयते । तथा हि-लोके गुरुमुपास्ते राज्ञान मुपास्त इति च यस्तात्पयण 
गुर्वादीनलुवतते स एवमच्यते | तथा ध्यायति प्रोषितनाथा पतिमिति या निरन्तरस्मरणा 
पति प्रति सोत्कण्ठा, सेवमभिघीयते। विद्यपास्त्योश्व वेदान्तेष्वव्यतिरेकेण प्रयोगो द॒श्यते। 
कबिद्विदिनोपक्रस्योपासिनोपसंहरति, यथा-यस्तद्वेव यस्स वेद स मयतदुक्त: (छा० ४।१।४) 
इत्यत्न “अनु म॒ एतां मगवो देवतां शाथरि यां देवतामुपास्से' (छा० ४२२) इति । क्च्िच्चोपा- 
सिनोपक्रेम्प विदिनोपसंहरति, यथा--मनो त्रह्मोत्युपासीत” (छा० ३॥१८।१) इत्यत्र 'माति 
च तपति च कीर््या यशसा ब्रह्मनचंघेन य एवं वेद!” (छा० ३।१८।३) इति। तस्मात्सऊूदुपदेशे- 
प्वप्यावृक्तिसिद्धि। असकृदुपदेशस्त्वातुत्तेंः सूचकः ॥ १ ॥ 


उसकी आवत्ति करनी चाहिए--एक वार श्रवण, एहू वार मनन और एक वार निदिष्यासत, इससे 


अधिक नहीं, वेद 'डपासीत' इत्यादि सक्ृत्‌ उपदेशोंमें आवत्ति नहीं है। सिद्धान्ती-ऐसा प्राप्त होनेपर 
हम कहते हैं---प्रत्ययकी आंवत्ति करनो चाहिए। किससे ? इससे कि असक्ृत्‌ उपदेश है । “श्रोतव्यो 


मन्तव्यो निद्ध्यासितव्यः” इस प्रकारका अनेक वार उपदेश प्रत्यय आवत्ति सूचित करता है। परन्तु 
ऐसा कहा गया है कि श्रुतिके अनुसार ही आवृत्ति करनी चाहिए, अधिक नहीं । ऐसा नहीं, क्योंकि 
ये दर्शन परयंवसायी हैं । साक्षात्कार पयंवसायी वार-वार आवृत्ति किये जानेवाले श्रवण आदि साधन 
दृष्ट फलवाले होते हैं। जेसे अवधात आदि तृण्डुल भादि निष्पत्ति ( अभिव्यक्ति ) पर्यंवसायी होते 
हैं, बेसे प्रकरणमें भी समझना चाहिए। और उपासना और निदिध्यासन आदुत्ति गुण गभित क्रिया 
का ही अभिधान करते हैं। जंसे कि लोकमें “गुरुस्ुुपास्ते ०” (गुरुकी उपासना करता है, राजाकी उपा- 
सना करता है ) जो तत्परतासे गुरु आदिका अनुवतंन करता है वह ऐसा हो कहा जाता है। वंसे 
'ध्यायति” 'जिसका पति परदेश गया है वह स्त्री पतिका ध्यान करती है! जो निरन्तर स्मरण करती 
पतिके प्रति सोत्कण्ठा है वह ऐसी कही जाती है। विद्‌ और उप पूर्वक अस धातुका उपनिषदोंमें 
( समान अथंसे ) प्रयोग देखा जाता है। कहीं 'विदि' से आरम्भकर उपास्तिसे उपसंहार करते हैं । 
जैसे कि “यस्तद्वेंद० ( जिसे रेक्‍्व जानता है उसे जो जानता है वह मैंने ज॑पे कहा है वसे ही रेकव 
सहश होता है ) इसमें विदिसे उपक्रम है और “अनु मे एतां०” ( हे मगवन्‌ रैक्‍्व ! आप मुझे उस 
देवताका उपदेश कीजिए जिसकी आप उपासना करते हैं ) इसप्रकार उपास्तिस्रे उपसंहार है। ओर 
कहीं उपास्तिसे उपक्रम कर विदिप्ते उपसंहार करते हैं-जेश्वे 'मनों बद्येत्युपासीत” ( मन ब्रह्म है ऐसी 
उपासना करनी चाहिए ) इसमें उपास्तिसे उपक्रम है ओर “माति च०” ( जो ऐसा जानता है वह 
कीति-यथ्य और ब्रह्मतेजके कारण देंदीप्यमान होता और तपता है ) इसप्रकार विदिसे उपसंहार है। 
इसये एक वार उपदेशोंमें मी आवत्ति सिद्ध होती है, वार वार उपदेश तो आवृत्तिका सूचक है ॥ १ ॥ 


सत्यानन्दी-दीपिका 
सामका भी विचार किया जायगा। प्रथम साक्षात्‌ .श्रतिमें कथित संन्यास आदि साधनोंका विचार 


किया जा चुका है। अब “अघाकृष' इस अधिकरणके पूबतक फलार्थापत्तिसे ग्रम्य आवरत्ति ग्रादिका 
विचार है । 'अधाइलेष” अधिकरणसे लेकर पाद समाप्तितक जीवनमुक्तिका, द्वितीय पादमें उत्क्रान्तिका, 
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लिड्राच ॥२॥ 

पदच्छेद--लिज्भात्‌, च । द 

सूत्राथं--और “रब्मीस्त्वं पर्यावतेयात्‌!॑ यह लिझ्भध प्रमाण मी बहुत-सी किरणोंका विधान 
करता हुआ प्रत्ययोंकी आवृत्ति दिखलाता है, इससे श्रवण आदि प्रत्ययोंकी भी आवृत्ति होनी चाहिए । 

# लिक्षमपि प्रत्ययावृत्ति प्र्याययति। तथा द्यद्‌गी थविज्ञान प्रस्तुत्य (आदित्य उद्गीथ 
(छा० $।५॥१) इत्येतदेकपुत्रतादोषेणापोद्य 'रश्मींस्व्वं पर्यावतयात्‌! (छा० $।७॥२) इति रश्मि- 
बहुत्वविज्ञानं बहुपुत्रताये विदधत्सिद्धवस्प्रव्ययावृत्ति द्शयति। तस्मात्तत्सामान्यात्सवंप्रत्यये 
ध्वावृत्तिसिद्धि' । अजञाह-भवतु नाम साध्यफलेषु प्रत्ययेष्वात् त्तिः, तेष्वावृत्षिसाध्यस्याति- 
दयस्य संभवात्‌। यस्तु परत्रह्म विषयः प्रत्ययो नित्यशुद्धबुद्धमुक्त स्वभावमे वात्मभूत॑ पर बह्म 
समर्पयति, तत्र किमर्थावृत्तिरिति ! सकूच्छुती च ब्रह्मात्मत्वप्रतीव्यनुपपत्तेरावृत्त्यभ्युपगम 
इति चेत-न, आदृत्तावपि तदलुपपत्तेः | यदि हि “तत्त्मसि' (छा० ६।८।७) इत्येबंजातीयक॑ 
वाक्य सकृच्छ यमाणं त्रह्माव्मत्वप्रतीति नोत्पादयेत्‌, ततस्तदेवावत्यमानमुत्पादयिष्यतीति 
का प्रत्याशा स्थात्‌? # अथोच्येत-न केवर्ल वाक्य कंचिद्थ साक्षात्कतु शकनोत्यतो युक्‍त्य- 

लिज्भ भी प्रत्ययोंकी आवृत्तिका ज्ञान कराता है, क्योंकि आदित्य उद्गीथः' इसप्रकार उद्गीथ 
विज्ञानको प्रस्तुत कर एवं एक पुत्रताके दोषसे उसका प्रतिषेध कर “रस्मींस्त्व॑ पर्यावतयात्‌” ( अत: 
हे पुत्र | तू सूर्य रश्मियोंका आदित्यसे भेदरूपसे चिन्तन कर ) इसप्रकार बहुत पुत्रता प्राप्तिके लिए 
बहुत रशध्मियोंके विज्ञानका विधान करता हुआ लिज्भ सिद्धवत्‌ प्रत्ययोंकी आवत्ति दिखलाता है। प्रकृत॑ 
उद्गीथ प्रत्ययके साथ सब प्रत्ययोंकी साक्षात्कार हेतुरूपसे अथवा ध्यानरूपसे समानता होनेके कारण 
अहंग्रहोपासना ओर श्रवण आदि सब प्रत्ययोंमें आवत्तिकी सिद्धि होती है। पृ०--यहाँ कहते हैं कि 
साध्य फलवाले प्रत्ययोंमें आवृत्ति भले हो, क्‍योंकि उनमें आवृत्तिसे साध्य अ्तिशयका संभव है। 
परन्तु जो परब्रह्म विषयक प्रत्यय नित्य, शुद्ध, बुद्ध, मुक्तस्वभाव आत्मभूत परब्रह्मका बोध कराता है, 
उसमें आवृत्तिका क्या प्रयोजन ? यदि कहो कि केवल एक वार श्रवण होनेपर ब्रह्मात्मत्व प्रतीतिकी 
अनुपपत्ति होनेसे आवृत्तिका स्वीकार है। तो यह ठीक नहीं है, क्योंकि आवृत्ति होनेपर भी उसकी 
उपपत्ति नहीं होती । यदि तत्वमसि! इसप्रकारका एक वार श्रयमाण वाक्य ब्रह्मात्मत्व प्रतीतिको 
उत्पन्न नहीं कर सका तो वही आवृत्यमान हुआ प्रतीतिको उत्पन्न करेगा इसकी क्‍या आशा हो सकती 
है ? यदि कहो कि केवल वाक्य किसी अर्थंका साक्षात्कार करनेके लिए समर्थ नहीं है, अतः युक्तिकी 
अपेक्षा रखता हुआ वाक्य ब्रह्मात्मत्वका अनुमव कराएगा। तथापि--ऐसा माननेपर भी श्रवण 

क्‍ सत्यानन्दी-दीपिका 
तृतीयपादमें अथिरादि गन्तव्य मार्गके निणंयका और चतुर्थ पादमें ज्ञान और उपासनाके फलके निर्णयका 
विचार है । पृ०--असक्ृत्‌ उपदेश होनेपर भी उसका आवत्तिमें तात्पय नहीं है । सिद्धान्तमें श्रवण 
आदिको दृष्टाथं होनेसे ब्रह्म साक्षात्कारपय॑न्त आवृत्ति होनी चाहिए । ॥१॥ 

# विषय साक्षात्कार फलवाले श्रवण आदि प्रत्ययोंकी आवृत्तिमें 'लिड्ाचइ” यह दूसरा हेतु 
कहते हैं । निगुंण ब्रह्मके साक्षात्कार उत्पन्न करनेकी 'तत्तमसि' आदि वाक्योंमें शक्ति है कि नहीं ? 
प्रथम पक्ष तो एक वार श्रवण किये गये वाक्यसे साक्षात्कार सिद्ध होनेसे आवत्ति निष्फल है। द्वितीय 
पक्ष---तो उसकी वार वार आ।वत्ति भी निष्फल है। 

कं मैं आत्मा हैँ और परमात्मासे भिन्न हूँ' इस प्रकारका सामान्‍य ज्ञान तो प्रायः समभीको है, 
किन्तु उससे अविद्याकी निवत्ति नहीं होती, उसकी निवृत्ति तो “तत्त्वमसि” “अहं ब्रह्मास्मि! इत्यादि 
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पेक्षं वाक्यमनुभावयिष्यति ब्रह्मात्मत्वमिति, तथाप्यावृत्यानर्थंक्यमेव । सा5पि हि युक्ति 
सकृत्पवृत्तेव स्वमथमनुभावयिष्यति । अथापि स्यायकत्या वाक्येन च सामान्यविषयमेव 
विज्ञान क्रियते, न विशेषविषयम्‌ | यथास्ति में हृदये शूलमित्यतो वाक्‍्याद्गात्रकम्पादि- 
लिड्ाच्र शुलसद्भावसामान्यमेव परः प्रतिपद्यते, न विशेषमनुभवति, यथा स एव शूली। 
विशेषानुभवश्चाविद्याया निवतकस्ततस्तदर्थावृत्तिरिति चेतू-न, असकृूदपि तावन्मात्रे क्रिय- 
माणे विशेष विज्ञानो त्पतत्यसंभवात्‌ | नहि सदहृत्प्रयुक्ता भ्यां शास्त्रयुक्तिभ्यामनवगतो विशेषः 
शतकत्वो5पि प्रयुज्यमाना भ्या मवरगन्तुं शक्‍्यते। तस्मा यदि शास्त्रयुक्ति भ्यां विशेषःप्रतिपायेत 
दि वासामान्यमेव,उभम्रयथापि सरृत्प्रवृत्ते एव ते स्वकाय कुरुत इत्यावृत्यनुपयोग:। नच 
सकृत्प्युक्ते शारत्रयुक्ती कस्यचिदष्यनुभवं नोत्पाद्यत इति शक्यते नियन्तुम, विचित्रप्रश्नत्वा- 
व्पतिपतणाम्‌ | अपि चानेकांशोपेते लोकिके पदाथ, सामान्यविदेषवस्येकेनावधानेनेक्म- 
शमवधारयत्यपरेणापरमिति स्यादप्यभ्यासोपयोगो यथा दीर्घप्रपाठकग्रह णादिषु,नतु निवि- 
शेष ब्रह्मणि सामान्यविशेषर हिते चेतन्यमात्राग्म॑के प्रमोत्पत्तावभ्यासा पेक्षा युक्ते ति। #*अओ- 
च्यते-भवेदादृत्यान थक्यं त॑ प्रति यस्तत्वमसीति सकृदुक्तमेव ब्रह्मात्मत्वम॒जु भवितुं शक्‍नु 


आदि प्रत्ययोंकी आवृत्ति निरथंक ही है। क्‍योंकि वह युक्ति भी एक वार प्रवृत्त हुई अपने अथंका 
बोध करायेगी । और यदि ऐसी शंका करो कि यक्ति और वाक्यसे सामान्य विषयक ही ज्ञान किया 
जाता है विशेष विषयक नहों । जेसे मेरे हृदयमें शल है, इस वाक्यसे ओर गात्रकम्पन आदि लिगसे 
शूलफे अस्तित्वका सामान्य ज्ञान अन्यको होता है विशेष अनुभव नहों होता, जंसा कि वही शलवान्‌ 
विशेष श लका स्वयं अनुमव करता है। यदि कहो कि विशेष अनुभव अविद्याका निवतंक है, अतः 
उसके लिए आवृत्ति है। तो ठीक नहीं है, क्योंकि कितने ही पुनः पुनः भी श्रवण आदि किये जाये 
तो भी विशेष विज्ञानकी उत्पत्तिका संभव नहीं है। कारण कि एक वार प्रयुक्त शास्त्र और युक्तिसे 
बनवगत विशेष सौवार प्रयुक्त हुए शास्त्र और युक्तिसे मी विशेष अवगत नहीं किया जा सकता । 
इंसलिए यदि कहो कि शास्त्र और यक्तिसे विशेष प्रतिपादन किया जाता है अथवा यदि फहो कि 
उनके योगसे सामान्यका प्रतिपादन किया जाता है, तो भी दोनों प्रकारसे एक वार प्रवत्त होनेपर हो 
वे अपना काय करते हैं, इसलिए वृत्तिका उपयोग नहीं है । एक वार प्रयुक्त हुए शास्त्र और युक्ति 
किसीके मी अनुमवकों उत्पन्न नहीं करते, ऐसा नियमन नहीं किया जा सकता। क्‍योंकि अनुभवि 
ताओंकी बुद्धि विचित्र है। और इसीप्रकार अनेक अंशोंसे युक्त सामान्य और विशेषवाले लोकिक 
पदार्थमें एक अवधान ( एक वार मनकी एकाग्रता ) से एक अंशका और दूसरे अवधानसे दूसरे 
अंशका निरचय करनेवालोंमें आवृत्तिका उपयोग भले ही हो । जैसे दीघ प्रपाठकके ग्रहण आदियें 
आवत्तिका उपयोग होता है । परन्तु सामान्य विशेषसे रहित चेतन्यमात्ररूप निविशेष ब्रह्ममें प्रमाकी 
उत्पत्तिके लिए आवत्तिकी अपेक्षा यक्त नहीं है । सिद्धान्ती---इसपर कहते हैं--जो पुरुष “तत्त्वमसि' 
इसप्रकार एक वार ही उक्त ब्रह्मात्मत्व अनुभव करनेमें समर्थ हो उसके प्रति आवृत्ति भले निरथक हो । 
सत्यानन्दी-दीपिका 

वेदान्त वाक्योंके श्रवण आदिके अभ्याससे उत्पन्न हुए 'में बह्मात्मा हूँ" इस विशेष ज्ञानसे होती है । 
इसलिए आवत्ति साथक है । पू०--“न, 'असकृदपि”-आदिसे कहता है । 

# जसे उद्दालकने श्वेतकेतुको 'तत्त्वमसि” का नौ वार उपदेश किया है । जसे षड्ज आदि स्वर 
भेदके साक्षात्कारके लिए श्रोत्र समथ हैं, तो भी उसके अम्यासकी अपेक्षा है, वसे ही ब्रह्म सीक्षात्कार 
क्रनेकी वाक्यमें सामथ्यं होनेपर भी अभ्यासकी अपेक्षा है। इस विषयमें अनुमव प्रमाण भी है। जसे 
अध्ययन आदियमें एक वार श्रवणसे अत्पज्ञान होता है वार-वार वाक्याथंका अभ्यास करनेपर विशेष ज्ञान 
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यात्‌ । यस्तु न शकनोति त॑ प्रत्युपयुज्यत णवावृत्तिः । तथा हि छान्‍्दोग्ये तत्त्वमसि श्रेतकेतो' 
( छा० ६।८।७ ) इत्युपद्श्यि भूय एवं भा सगवान्विज्ञापयतु” ( छा० ६।८।७ ) इति पुनः पुनः 
परिचोद्यमानस्तत्तदाशक्भाकारणं निराकृत्य तत््वमसीत्येवासऋूद्पद्शिति। तथा च 'श्रोतब्यो 
मन्तव्यो निदिध्यासितव्यः (बृ० ४।५।६) इत्यादि दशितम | ननूक्तं-सकृच्छुतं चेत्तत्वमसि 
वाक्य स्वमथमनुभावयितुं न शक्‍नोति, तत आवत्यमानमपि नेव शक्ष्यतीति, नेष दोषः, 
नहि दृष्ठ 5नुपपन्नं नाम | टश्यन्ते हि सऊच्छुताद्वाक्यान्मन्दप्रतीतं वाक्याथमावतयन्तस्तत्त- 
दाभासव्युदासेन सम्यकप्रतिपद्यमानाः । अपि चर तत््वमसि' इत्येतद्वाक्यं त्वंपदाथ स्य तत्प- 
दार्थभावमाचष्टे | तत्पदेन च प्रकृतं सद्ब्रहक्षित्‌ जगतो जन्मादिकारणमभिधीयते-- 
सत्य ज्ञानमनन्तं ब्रह्म! ( ते २।१।१ ) “विज्ञानमाननदं ब्रह्म' (ब्ृ० ३॥९२८), “अदुष्टं द्रष्ट' (छु० ३। 
८।११), 'अविज्ञातं विज्ञात्‌! (बरू० ३।८।११), 'अजमजरममरम' “अस्थूलमनण्वहस्वमदीघम' (ब्रू० ह। 
4।4) इत्यादिशास्त्रप्रसिद्धम!।# ततराजादिशब्देज न्मादयों भावविकारा निवर्तिताः। अस्थूला- 
दिशब्दें श्व स्थोल्यादयो द्रव्यधर्माः | विज्ञानादिशब्देश्व चेतन्यप्रकाशात्मकत्वमुक्तम | एव 
व्यवृत्तसवंसंसारधर्मको ५ तुभवात्मको ब्रह्मसंज्ञकस्तत्पदार्थां वेदान्तामियुक्तानां प्रसिद्धः' 
परन्तु जो इस प्रकार समर्थ न हो उसके प्रति आवृत्ति उपयुक्त ही है। जंसे कि छान्‍्दोग्यमें 'तत््वमसि 
श्रेतकेतो' इस प्रकार उपदेश कर 'भूय एब०! (श्वेतकेतु-हे मगवन्र ! पुनः मुझे समझाइए) इस प्रकार 
पुनः पुनः प्ररित होते हुए तत्‌-तत्‌ आशूध कारणका निराकरण कर 'तत्त्वमसि' इस प्रकार अनेक वार 
उपदेश करते हैं। और उसी प्रकार श्रोत॒व्यों मन्‍्तब्यो निद्ध्यासितब्यः” इत्यादि दिखलाया गया है । 
परन्तु ऐसा कहा गया है कि यदि एक वार श्रुत 'तत््वमसि' वाक्य अपने अर्थ अनुभव करानेमें समर्थ 
नहीं हैं तो आवत्यमान होनेपर मी समर्थ नहीं होगा ” यह दोष नहीं है, क्योंकि हृष्ट-अनुभवमें आनेपर 
कुछ भी अनुपपन्न नहों है । .एक वार श्रत वाक्यसे मन्दप्रतीत-सामान्य ज्ञात वाक्यार्थकी आवृत्ति 
करनेवाले तत्‌-तत्‌ आभासोंका निराकरणकर सम्यग्ज्ञान करते हुए देखे जाते हैं। और “तत्त्वससि 
यह वाक्य 'त्वम! पदाथंका 'तत्‌” पदाथमाव कहता है, और “तत्‌' पदसे प्रकृत ईक्षित सद्ब्रह्म जगत॒के 
जन्म. आदिका कारण कहा जाता है, जो सत्य ज्ञानमनन्तं ब्रह्म' 'विज्ञानमानन्द॑ ब्रह्म! अदृष्दं ब्रष्ट! 
अविज्ञातं ० (यह अक्षर ब्रह्म स्वयं दृष्टिका विषय नहीं है, किन्तु स्वयं द्रष्ट है, स्वयं अविज्ञात रहकर 
दूसरोंका विज्ञाता है) (अजमजरममरम्‌०! (ब्रह्म अज, अजर और अमर है) 'अस्थूछम०' (कह न स्थुल 
है, न अणु है, न हस्व है और न दीघ॑ है) इत्यादि शास्त्रसे प्रसिद्ध है। उस ब्रह्ममें अज आदि दाब्दोंसे 
म आदि भाव विकार निवत्त किये गये हैं, अस्थल आदि दाब्दोंसे स्थौल्य आदि द्रव्यके धर्म निवत्त 
किये गये हैं। विज्ञान आदि दाब्दोंसे ब्रह्म वतन्‍्य प्रकाशात्मक कहा गया है। समस्त संसारके धर्मोसे 


सत्यानन्दी-दीपिका क्‍ 
होता है । ओर तत्त्वमसि' इस वाक्यमें 'तत्‌” पदसे “तत्‌” पद वाच्य ईक्षित्‌ सद्ब्रह्म जगत॒के जन्म 


आदिका कारण कहा गया है, और 'सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म' इससे 'तत्‌” पदका लक्ष्याथ कहा गया है। 

# अब त्वम्‌ पदका अर्थ “तथा” इत्यादिसे कहते हैं-स्थल देह अंच्नमय कोशसे लेकर आनन्दमय 
कोश पयंन्‍्त “यह मैं नहीं हुँ" इस प्रकार सबकी निवृत्तिकर शुद्ध ब्रह्मात्मा है! यह निरचय त्वम्‌” पदका 
लक्ष्यार्थ है । इसी अथंको 'तक्तवमसि” आदि वेदान्त महावाक्य प्रंतिपादन करते हैं। किन्तु जिनको 
'तत्‌' और “त्वम्‌' पदका वांच्या्थ और लरक्ष्याथं अविद्याकृत संशय आदिसे प्रतिबद्ध हैं, उनके प्रति 
“तत््वुमसि” आदि वाक्य अपने वाच्य और लक्ष्याथे आत्मैकत्वका बोध करानेमें समर्थ नहीं हैं । उनके 
प्रति शास्त्र और युक्तिका अभ्यास अपेक्षित है । इस प्रकार प्रथम 'तत्‌' पदका लक्ष्यार्थ निश्चित होनेपर 
पदचात्‌ 'त्वम्‌! पदका लक्ष्याथें निश्चित होता है । इस प्रकार क्रमिक ज्ञान आत्मज्ञानमें हेतु है । 


७९६ ब्रह्मसत्र-शाडूरभाष्य [ आ० ४ पा० १ 


तथा त्वंपदार्थों 5पि प्रत्यगात्मा श्रोता देहादारभ्य प्रत्यगाव्मतया संभाव्यमानच्चेतन्यपयन्त- 
त्वेनावधारितः। तत्र येषामेतों पदार्थावज्ञानसंशयविपर्ययप्रतिबद्धों तेषां 'तत्त्वमसी' त्येतद्वाक्यं 
स्वार्थ प्रमां नोत्पादयितुं शक्नोति, पदाथज्ञानपूर्वकत्वाद्वाक्याथस्येत्यतस्तान्प्रत्येष्वव्यः 
पदार्थ विषेकप्रयोजनः शास्त्रयुव्त्य भ्यासः | यद्यपि च प्रतिपत्तव्य आत्मा निरंशस्तथाप्यध्या- 
रोपितं तस्मिन्बह्न शत्व देहेन्द्रियमनोबुझ्िविषयवेद्नादिलक्षणम । तत्रेकेनावधानेनेकमं- 
दामपोहत्यापरेणापरमिति, युज्यते तत्न क्रमवती प्रतिपत्तिः। तत्त पूर्वरूपमेवात्मप्रतिपत्तेः। 
# येषां पुनर्निपुणमतीनां नाज्ञानसंशयविपयंयलक्षणः पदा्थविषयः प्रतिबन्धो5स्ति, ते 
दकक्‍नुवन्ति सकृदुक्तमेव तत्त्वयमसिवाक्याथमनुभवितुमिति, तान्प्रत्यावृक्त्यानथंक्य- 
मिष्टमेव | सहदुत्पत्नेव छोत्मप्रतिपत्तिरविद्यां निवर्तयतीति, नात्र कर्चिदपि क्रमो5 भ्यु- 
पगस्यते । सत्यमेवं युज्येत-यदि कस्यचिदेव॑ प्रतिपत्तिमंवेत्‌। बलवती द्ाात्मनों दुःखि- 
त्वादि प्रतिपक्ति।। अतो न दुःखित्वाद्यमार्व कश्चित्प्रतिषद्यत इति चेत-न, देहाद्रभिमान- 
वद्दुःखित्वाद्यम्रिमानस्य मिथ्याभिमानत्वोपपत्तः | प्रत्यक्ष हि देहे छिद्यमाने दह्ममाने वा 5 हं 
छिये दे इति च मिथ्याभिमानो दृष्ट:। तथा ब।ह्यतरेष्वपि पुत्रमित्रा दिषु संतप्यमानेष्वहमेव 
संतप्य इत्यध्यारोपो द४ः। तथा दुःखित्वाद्यमिमानो5पि स्यांत्‌ | देहादिवदेव चेतन्याद्वहिरुप 
रहित ज्ञानात्मक 'तत्‌” पद वाच्य यह ब्रह्म वेदान्तियोंमें प्रसिद्ध है। इसीप्रकार 'त्वम्‌! पदाथ भी प्रत्यग्रात्मा, 
श्रोताके देहसे आरम्भ कर प्रत्यग्रात्मरूपसे संभाव्यमान चतन्यावधित्वसे निश्चित किया ग्रया है। ऐसी 
अवस्थामें जिनके ये दोनों पदार्थ अज्ञान, संशय और विपययसे प्रतिबद्ध होते हैं, उनके लिए “तत्त्वमसिं' 
यह वाक्य स्वाथमें प्रमा उत्पन्न करनेमें समर्थ नहीं है, क्योंकि वाक्याथेज्ञान पदार्थज्ञानपूवक होता 
है, अत: उनके प्रति पदार्थोके विवेक प्रयोजनवाले शास्त्र और युक्तिका अभ्यास होना चाहिए । यद्यपि 
प्रतिपत्तिके योग्य आत्मा निरंश है, तो भी देह, इन्द्रिय, मन, बुद्धि, विषय, वेदना आदिरूप बहुतसे 
अंश उसमें अध्यारोपित हैं, उनमें एक अवधानसे एक अंशका और दूसरेसे दूसरे अंशका निषेधकर 
उसमें क्रमिक प्रतिपत्ति युक्त है। वह आवृत्ति आत्मप्रतिपत्तिका पुबरूप है अर्थात्‌ आत्मज्ञानमें कारण 
है| परन्तु जिन निपुण मतिवालोंके अज्ञान, संशय और विपयंय “तत्‌” त्वम्‌! पदार्थ विषयक प्रतिबन्ध 
नहीं है वे एक वार ही उक्त तत््वमसि' वाक्‍्यार्थ ज्ञान करनेमें समर्थ होते हैं। उनके प्रति आधृत्तिकी 
अनर्थंकता इष्ट ही है, क्योंकि एक वार उत्पन्न हुआ ज्ञान ही अविद्याकी निवृत्ति करता है, इससे 
इसमें कोई क्रम स्वीकार नहीं किया जाता । ठीक है, यदि किसीको इस प्रकार आत्मज्ञान हो तो आवृत्ति 
की निरथंकता यक्त है। यदि कहो कि आत्मामें दु:खित्व आंदिका ज्ञान बलवान है, अतः कोई भी 
दुःखित्व आदि अभावको प्राप्त नहीं होता, तो यह ठीक नहीं है, क्योंकि आत्मामें देह आदि अभिमानके 
समान दुःखित्व अभिमानमें भी मिथ्याभिमानत्व उपपन्न होता है । देहका छेदन किये जानेपर अथवा 
दहन किये जानेपर मैं काटा जाता हूँ, मैं जलाया जाता हूँ, इस प्रकार प्रत्यक्ष मिथ्याभिमान देखा गया 
है । इसी प्रकार देहसे भिन्न बाह्य पुत्र, मित्र आदिके संतप्त होनेपर "मैं ही संतप्य है” ऐसा अध्यारोप 
देखा जाता है। उसी प्रकार दु:खित्व आदि अभिमान होना चाहिए, क्योंकि देह आदिके समान ही 
दुःखित्व आदि चेतन्यरूपसे बाहर ( पृथक ) उपलब्ध होते हुए सुषु्ति आदिमें अनुवृत्त नहीं होते ।/ 
सत्यानन्दी-दीपिका 


% मन्द और मध्यम अधिकारियोंके लिए अभ्यास साथंक कहकर अब उत्तम अधिकारियोंके 
लिए 'येषाम' इत्यादिसे कहते हैं । जैसे एक वार उत्पन्न हुआ रज्जुज्ञान सप॑ आदि अश्रान्तिको निवृत्त 
करता है, वसे उत्तम अधिकारियोंके लिए एक वार “तत्त्वमसि” आदि महावाक्योंसे उत्पन्न ज्ञान 
अविद्याको निवृत्त करता है । 


अधि० २ सू० ३ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ७९७ 


लभ्यमानत्वाददुःखित्वादीनाम, सुषुप्तादिषु चानजुद॒त्ते!। चेतन्यस्य तु सुषुप्ते पप्यनु 
वृकत्तिमामनन्ति---यद्वे तज्न पश्यति पह्यन्वै तन्न पश्यति' ( ब्रृ० ४।३२३ ) तस्मात्सव॑दुःख- 
विनिमुक्तकच तन्यात्मको5ह मित्येष आत्मानुभवः ।$ न चवमात्मानमनुभवतः किचिदन्य- 
त्कृत्यममवशिष्यते । तथा च श्रुतिः--किं प्रजया करिप्यामो येषां नो55यमात्मा5्यं छोकः” ( बु० 
४।४२२ ) इत्यात्मविदः कतव्याभाव॑ दर्शायति । स्मृतिरपि--यस्त्वात्मरतिरेव स्यादात्मतृप्तश्र 
मानवः । आत्मन्येव च संतुष्टस्तस्य काय न विद्यते! ( गो० ३।१७ ) इति। यस्य तु नेषो5छुभवों 
द्रागिव जायते त॑ प्रत्यनुभवा्थ एवावृत््यभ्युपगमः। तत्रापि न तत्वमसिव/क्यार्थात्प्रच्या- 
व्यावृत्तो प्रवतयेत्‌। नहि वरघाताय कन्यामुद्दाहयन्ति | नियुक्तस्य चास्मिन्नधिकृतो5हं 
कर्ता मयेदं॑ कत॑व्यमित्यवश्यं त्रह्मप्रत्ययाद्धि परीतप्रत्यय उत्पद्यते। यस्तु स्वयमेव मन्द्‌- 
मतिरप्रतिभानात्तं वाक्‍्याथ जिहासेत्तस्येतस्मिन्नेव वाक्याथ स्थिरीकार आदृत्त्यादिवा- 
चोयुकत्या5भ्युपेयते । तस्मात्परब्रह्मविषये5पि प्रत्यये तदुपायोपदेशेष्वाब त्तिसिद्धिः ॥ २ ॥ 
( २ आत्मत्वोपासनाधिकरणम्‌ | सू० ३ ) 
आत्मेति तृपगच्छन्ति ग्राहयन्ति च ॥ ३ || 
पदच्छेद---आत्मा, इति, तु, उपग्च्छन्ति, ग्राहयन्ति, च 


परन्तु 'यहं ०” ( वह जो सुषुप्तिमें नहीं देखता सो निश्चय देखता हुआ नहीं देखता ) इत्यादि श्रुतिसे 
चैतन्यकी अनुवृत्ति सुषुप्तिमें कहते हैं। इसलिए सब . दु:खोंसे विनिमुंक्त एक चेतन्य स्वरूप मैं हैँ यह 
आत्मानुमव है। और इस प्रकार आत्माका अनुमव करनेवालोंके लिए कुछ अन्य कृत्य अवशिष्ट नहीं 
होता । जैसे कि “कि प्रजया०” (-परमाथंदर्शी जिन हम लोगोंका यह आत्मा ही लोक है वे हम इस 
प्रजा-संततिसे क्या करेंगे ) यह श्रुति आत्मवेत्ताके लिए कतंव्यामाव दिखलाती है। और “यर्त्वाव्मरति- 
रेव०' ( परन्तु जो मनुष्य आत्मामें ही रति-प्रीतिवाला है विषयमें नहीं, और आत्मामें ही तृप्त है अन्न 
रस आदिसे नहीं, आत्मामें ही सनन्‍्तुष्ट है बाह्याथें लाभमसे नहीं उसके लिए कोई कतंव्य नहीं है ) यह 
स्मृति भी है। परन्तु जिसको [ तत्त्तमसि आदि वाक्योंसे मैं ब्रह्म हुँ | यह अनुमव शीक्र नहीं' होता, 
उसके प्रति अनुमवके लिए ही आवृत्तिका स्वीकार है। उसमें भी उसको “तक्त्वमसि” वाक्याथथंसे 
प्रच्युतकर आवृत्तिमें प्रवत्त नहीं करना चाहिए, क्‍योंकि वर नाशके लिए कन्याका विवाह नहीं करते । 
इसमें अधिकृत हुआ मैं कर्ता हैँ, यह मेरा कतंव्य है, इस प्रकार नियुक्त पुरुषको ब्रह्मश्ानसे अवश्य 
विपरीत ज्ञान उत्पन्न होता है। किन्तु जो स्वयं ही मन्दमति वाक्यार्थके प्रतिमान न होनेसे उसके 
स्थाग करनेकी इच्छा करता हो तो उसको इसी वाक्याथमें आवृत्ति आदि वचन [ श्रोतव्यः | और 
यक्तिसे स्थिर करना- 'स्वोकोर है। इसलिए परन्रह्म विषयक ज्ञानमें भी उसके साधनभत उपदेशोंमें 
आवत्ति सिद्ध होती है ॥ २ ॥ 
सत्यानन्दी-दीपिका 
# जिसको “तत््वमसि' आदि महावाक्योंसे “मैं ब्रह्म हैँ! ऐसा शीत्र ज्ञान उत्पन्न नहीं होता उसके 
लिए आवृत्ति स्वीकृत है। परन्तु जो 'वत्तमसि! वावंयाथ ज्ञानमें संलग्न है उसको वहाँसे हटाकर 
'ओोतव्यो मन्‍्तब्यः इस प्रकार आधवृत्तिमें प्रवत्त नहों करना चाहिए, क्योंकि 'ओ्रोत्यः” आदिकी 
आवृत्ति मी तो प्रधान “तत्त्वमसि” वाक्याथ ज्ञानके लिए है । यहांपर “तत्त्वमसि' आदि वाक्याथे ज्ञान 
प्रधान है ओर 'श्रोतव्य:' आदि उसके अद्भ हैं। अज्जोंका ग्रहण प्रधानकी सिद्धिके लिए होता है । 
इस प्रकार समुण और निगुंण ब्रह्मसाक्षात्तार फलके साधन भूत अहंग्रहोपासना और श्रवण आदियें 
आवृत्ति सिद्ध होती है ॥२॥ 


७९.८ ब्रह्मसू अ-शाझ्व रभाष्य [ आ० ४ पा० ३ 


सूचाथ--( आत्मेति ) 'आत्मरूपसे परमेश्वरका ग्रहण युक्त है” ( तु ) क्‍योंकि (उपगच्छन्ति) 
जाबाल 'त्व वा अहमस्मि' इसप्रकार स्वीकार करते हैं (च) ओर (ग्राहयन्ति) 'एष त आत्मा सर्वान्तर:' 
इत्यादि श्रुति आत्मरूपसे ईश्वरका ग्रहण कराती हैं । 
यः शास्प्रोक्ततिशेषणः परमात्मा स किमहमिति ग्रहोतव्यः, कि वा मदन्‍्य इत्येत- 
द्विचारयति | कथ्थं पुनरात्मरब्दे प्रत्यगात्मविषये श्रुयमाणे सशय इति ? डच्य्यते,-अय- 
मात्मशब्दो मुख्यः शक्यतेषभ्युपगन्तुं सति जीवेश्वरयोरभेद्संभवं इतरथा तु गोणो 5यम- 
भ्युपगन्तव्य इति मन्यते | कि तावत्प्रात्तम * नाहमिति ग्राह्मः । न छपहतपाप्मध्वादिगुणो 
विपरीतगुणत्वेन शक्यते ग्रहोतु;विपरीतगुणो वाएपहतपाप्मत्वांदिगुणत्वेन। अपहतपाप्मा- 
दिगुणश्र परमेश्वरः, तद्धिपरीतगुणस्तु शारीरः । ईश्वरस्य च लंसार्यास्मत्वे ईश्वरामाव- 
प्रसज़5, ततः शाख्रानर्थ क्यम। संसारिणो5पीश्वरात्मत्वेद६धिकारयंभावाच्छास्रान थक्यमेच, 
प्रत्यक्षादिविरोधश्व। अन्यत्वेषपि तादास्म्यदशनं शाख्रात्कतेब्यं प्रतिमादिष्विष विष्वादि- 
दर्शानमिति चेतू, काममेवं भवतु । नतु संसारिणो मुख्य आत्मेश्वर इत्येतन्नः प्रापयितव्यम । 
एवं प्राप्त ब्रूमः-आत्मेत्येव परमेश्वरः प्रतिपत्तव्यः । तथा हि-परमेश्वर प्रक्रियायां जाबाला 
आत्मत्वेनेवेतमुपगच्छन्ति-ववं वा अहमस्मि भगवों देवते5हं वे त्वमसि भगवों देवते' इति। 
तथा5न्येपपि 'अहं ब्रह्मास्मि' इत्येबमादय आपत्मत्वोपगमा द्रश्व्या:। ग्राहयन्ति चास्मत्वे- 
नेवेश्चरं वेदान्तवाक्यानि---एघष त आत्मा सर्वान्तरः (ब्रू० ३॥४॥३ ), एप ते आत्मा5- 





जो शास्त्रोक्त विशेषण विशिष्ट परमात्मा है क्‍या वह मैं है” इसप्रकार ग्रहण करना चाहिए 
अथवा क्या वह 'मुझसे अन्य है” ऐसा ग्रहण करना चाहिए, इसका विचार करते हैं । परन्तु प्रत्यगात्म- 
विषयक आत्मशब्द श्रयमाण होनेपर पुनः संशय कंसे ? कहते हैं--जीव और ईहवरका अभेद संभव 
होनेपर यह आत्मशब्द मुख्यरूपसे स्वीकार किया जा सकता है, अन्यथा यह आत्मशब्द गौण स्वीकार 
करना चाहिए, ऐसा म-नते हैं। तब क्या प्राप्त होता है ? प्वपक्षी--मैं ब्रह्म हैँ! इसप्रकार ग्रहण नहीं 
करना चाहिए, क्योंकि अपहतपाप्मत्व' आदि ग्रुणवाला विपरीत गुणरूपसे ग्रहण नहीं किया जा 
सकता अथवा विपरीत गुण-पाप आदि विशिष्ट अपहतपाप्मत्व” आदि गुणरूपसे ग्रहण नहीं किया जा 
सकता । 'अपहतपाप्मत्व” आदि गुण विशिष्ट परमेश्वर है और उससे विपरीत गुण विशिष्ट जीवात्मा है । 
ईश्वरमें संसार्यात्मत्व स्वीकार होनेपर ईश्वरका अभाव प्रसजड्भ होगा, उससे शास्त्र अनथंक होगा । और 
संसारीमें भी ईश्वरात्मत्व स्वीकार होनेपर अधिकारीके न होनेसे शास्त्र अनर्थक ही होगा । और दोनोंके 
अभेद पक्षमें प्रत्यक्ष आदिका विरोध भी होता है। यदि ऐसा कहो कि दोनोंका भेद होनेपर भी प्रतिमा 
आदिसें विष्णु आदि दहन ( ध्यान ) के समान शास्त्र प्रामाण्यसे तादात्म्यदशन ( अभेद ध्यान ) 
करना चाहिए, तो भले ऐसा हो । परन्तु संसारी जीव मुख्यरूपसे परमात्मा ईद्वर है, ऐसा हमें प्राप्त 
नहीं कराना चाहिए । सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैं--यह आत्मा ही परमेश्वर समझना 
चाहिए, क्‍योंकि परमेश्वरके प्रकरणमें त्वं वा अहमस्मि! ( हे भगवन्‌ देवता ! तु ही मैं है, ओर है 
भगवन््‌ देवता ! मैं ही तु है ) इसप्रकार जाबाल उसे आत्मरूपसे स्वीकार करते हैं । वसे ही “अहं 


ब्रह्मास्मि' इत्यादि अन्य भी आत्मत्व स्वीकार जानना चाहिए । 'एप त आत्मा०' ( यह तेरा भात्मा 


सत्यानन्दी-दीपिका 
%# पूर्व अधिकरणमें श्रवण आदि साधनोंकी आवृत्ति कही गयी है । अब इस अधिकरणमें 


व्यानके समय आवत्ति विषयक विचार किया जाता है। तत्त्वज्ञानके लिए ध्यानकी आवत्तिके समय 
में ब्रह्म हूँ” ऐसा ध्यान करना चाहिए, . अथवा 'मेरा स्वामी ईश्वर हे! ऐसा ध्यान करना चाहिए ? 
इसप्रकार ऐक्य और भेदविषयक प्रमाणोंके होनेसे “यः इत्यादिसे संशय कहते हैं ब्दादेंव प्रमितः 


अधि० २ खू० ३ ] भाषालुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ७९० 


न्तर्यास्यम्वृत:” ( बृ० ३।७।३ ), 'तत्सत्यं स आत्मा तत्व्मस' ( छा० ६।८।७ ) इत्येबमादीनि । 
यदुक्तम-प्रतीकदर्शनमिदं विष्णुप्रतिमान्यायेन भविष्यतीति, तदय्रुक्तम्‌, गोणत्वप्रसड्ञात्‌, 
वाक्यवेरूप्याच्व । यत्र हि प्रतीकटेण्टिरभिप्रेयते, सकृदेव तत्र वचन भमवति । यथा-मनो बहा! 
( छा० ३।१८।१ ) आदित्यो ब्रह्म! (छा० ३।१५९।१ ) इत्यादि, इह पुनस्त्वमहमस्म्यहं च त्वम- 
सीत्याह, अतः प्रतीकश्र तिवेरूप्यादभेदप्रतिपत्ति:, भेदद एच पवादाच। तथा हि-'अथ योड्न्यां 
देवतामुपास्तेउन्योइसावन्यो5हमस्मीति न स बेद' ( ब्रृ० १।४।१० ), 'मर॒त्योः स खत्युमाप्तोति य इह 
नानेव पश्यति' (ब्रृ ५ ४।४।१९, कठ० ४।१०), सब त॑ परादाद्योअ्न्यत्रात्मनः सव वेद्‌' (ब्रृ० ४७७) 
इत्येबमाया भूयसी श्रतिभददर्शानमपवदति | यत्त॒ुक्म-न विरुद्धणुणयोरन्योन्यात्मत्वसंभन्र 
इति, नाय॑ं दोष, विरुद्धयुणताया मिथ्यात्वोपपत्ते; | यत्पुनरुक्तम-इश्वराभावप्रसड्ञ इति 

तदसत्‌ , शास्प्रप्रामाण्यादन भ्युपगमाच | नही श्वरस्य संसार्यात्म॒त्व॑ प्रतिपाद्यत इत्यभ्युपग- 
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सर्वान्तर है ) 'एष त आत्मा०” ( यह तेरा आत्मा अन्तर्यामी और अमृत है ), 'तत्सत्यं ०” ( वह सत्य 
है वह आत्मा है, हे द्वेतकेतु ! वह तू है ) इत्यादि वेदान्तवाक्य ईश्वरकों आत्मरूपसे ग्रहण कराते हैं । 
जो यह कहा गया है कि विष्णप्रतिमान्यायसे यह प्रतीक दर्शन होगा, वह अयूुक्त है, क्योंकि ऐसा 
माननेसे गोणत्व प्रसज्भू और वाक्यविरूपत्व-विरुद्धत्व होता है। जहाँ प्रतीकदृष्टि अभिप्रेत होती है 
वहाँ एक ही वार दचन होता है। जैसे कि 'मनो ब्रह्म ( मन ब्रह्म है ) आदित्यों ब्रह्म ( आदित्य 
ब्रह्म है ) इत्यादि | परन्तु यहाँ तो तू मैं हुँ और मैं तु है ऐसा कहते हैं । अतः श्रतीक श्रुतिके विरुद्ध 
होनेसे अभेद प्रतिपत्ति है, क्योंकि* भेददृष्टिका अपवाद है। जेसे कि “अथ योञ्न्यां०” ( और जो अन्य 
देवताकी 'यह अन्य है और मैं अन्य है इसप्रकार उपासना करता है वह नहीं जातता ) 'मत्यो: स०! 
( जो पुरुष इस अभिन्न तत्त्वमें नाना-भेद देखता है वह मृत्युसे मृत्युको प्राप्त होता है ) सर्व तं०' 
( जो सबको आत्मासे भिन्न जानता है उसे सब परास्त कर देते हैं---कैवल्य सम्बन्धसे रहित कर देते 
हैं ) इत्यादि बहुत-सी श्रुति भेद दर्शनका निषेध करती हैं। और यह कहा गया है कि विरुद्ध गुणवालों 
( जीव और ईश्वर ) का अन्योन्यात्मत्व-ऐक्य संभव नहीं है। यह दोष नहीं है, क्योंकि विरुद्ध गुणतामें 
मिथ्यात्व उपपन्न है । और जो यह कहा गया है कि ईश्वरका अभाव प्रसड्भ होगा । वह ठीक नहीं है, 
क्योंकि शास्त्रप्रमाण है और उसे हम स्वीकार नहों करते । ईश्वरमें संसारी आत्मत्वका प्रतिपादन किया 


सत्यानन्दी-दी पिका 
-( ब्र० सु० १३२३ ) इत्यादि सृत्रमें और 'अयमात्मा बह्म' ( ब्ृ० २५१९ ) (यह आत्मा ब्रह्म है) 


इत्यादि श्रुतियोंसे अभेदका प्रतिपादन किया गया है । तो फिर संशय क्‍यों किया जाता है ? 'द्वा सुपर्णा 
सयुजा' इत्यादि भेदश्रुति और मैं कर्ता, भोक्ता, सुखी-दुःखी, पुण्यी-पापी हूँ और ईश्वरसे भिन्न हैं! 
इत्यादि प्रत्यक्ष भेदप्रतीतिसे संशय होता है। जीव और ईश्वरका अभेद होनेपर तो जीवमें परमात्म- 
शब्द मुख्यरूपसे उपयुक्त हो सकता है। परन्तु 'द्वा सुपर्णा सयुजा' इत्यादि भेद प्रतिपादक श्रुति “अप्र- 


हतपाप्मा! इत्यादि ईश्वर स्वरूप प्रतिपादक श्रतियोंके - विद्यमान होनेपर अभेद सम्मव नहीं है, इसलिए 
तत््वमसि' इत्यादि अभेद प्रतिपादक श्रतिवाक्य गौण हैं । यदि दोनोंका अभेद माना जाय तो ईश्व रको 


जीवभाव प्राप्त होनेपर 'यः सवज्ञ! सववित्‌” इत्यादि ईव्वर प्रतिपादक शास्त्र निष्फल होगा, और 
जीवको ईश्वरभाव प्राप्त होनेपर अधिकारीके न होनेसे कम, उपासना और ज्ञान प्रतिपादक शास्त्र 
निष्फल होगा । इसलिए दोनोंका भेद मानना यक्त है। और अभेद प्रतिपादक “तत््वमसि! आदिं 
श्रतियोंसे ही अभेद ध्यान करना चीहिए। जैसे प्रतिमा आदिमें विष्णु आदिका अभेद बुद्धिसे ध्यान 
किया जाता है। अतः जीवको मुख्यरूपसे परमात्मा मानना युक्त नहीं है। सिद्धान्ती--“आम्मेत्येव 
परमेश्वर: इत्यादिसे कहते हैं। पुवपक्षमें “तत्तमसि! आदि अभेद श्रतियोंका अभेद अथ गोौण है 
सिद्धान्तमें अभेद अथ मुख्य है ॥ 


८०० ब्रह्मसूत्र-शाइरभाष्य [ आ० ७ पा० १ 


चउ्छामः, कि तहिं ? संसारिणः संसारित्वापोहेनेश्वरात्मत्व॑ प्रतिपिपादयिषितमिति। णवं च 
सत्यहेतेभ्वरस्यापहतपाप्मत्वादिगुणता विपरीतगुणता त्वितरस्य मिथ्येति व्यवतिष्ठते। यद्‌- 
प्युक्तम-अधिकाय॑भावः प्रत्यक्षादिविरोधश्रेति, तद्प्यसत्‌, प्राकप्रबोधात्संसारित्वा भ्युपग- 
मात्‌ ,तद्विषयत्वाच् प्रत्यक्षादिव्यवहारस्य । यत्र त्वस्य सवमात्मेवाभूत्तत्केन क॑ पश्येत्‌' ( बृ० 
२।४।१४ ) इत्यादिना हि प्रबोधे प्रत्यक्षाय्॒भावं द्र्शयति। प्रत्यक्षाद्यभावे श्रुतेरप्यभावप्रसकु 
इति चेत-न, इष्टत्वात्‌। अन्न पिताउपिता भवति” ( बृ० ४।३।२२ ) इत्युपक्रस्य वेदा अवेदाः! 
(बरृ० ४।३।२२) इति वचनादिष्यत एवास्मामिः श्रुतेरप्यभावः प्रबोधे। कस्य पुनरयमप्रबोध 
इति चेत्‌-यस्त्वं पृष्छसि तस्थ त इति वदामः | नन्‍्वहमीश्वर एवोक्तः श्र॒त्या, ययेवं प्रति- 
बुद्धो६सि, नास्ति कस्यचिदप्रबोधः । यो5पि दोषश्रोद्यते केश्वित्‌-अधियया किलात्मनः 
संद्वितीयत्वादद्वेतालुपपत्तिरिति, सो 5प्येतेन प्रध्युक्तः। तस्मादास्मेस्येवेश्वरे मनो दधीत॥३॥ 
( ३ प्रतिकाधिकरणम्‌ । रू० ४ ) 
न प्रतीके न हि सः॥ ४ ॥ 
पदच्छेद--न, प्रतीके, नहि, सः । 
सूत्रा्थ--( प्रतीके ) प्रतीकोंमें (न) आत्मबुद्धि नहों होनी चाहिए ,क्योंकि ( सः ) उपासकको 
व्यस्त प्रतीकोंका आत्मरूपसे आकलन नहों करना चाहिए । 
# मनो ब्रह्मेत्युपासीतेत्यध्यात्ममथाधिदेवतमाकाशो ब्ह्मेति'! (छा० ३॥१८।१ ) तथा 
“आदित्यो बद्वेत्यादेश: ( छा० ३।१९।१ ) 'स यो नाम ब्रह्मेत्युपास्ते' (छा० ७।१।५) इत्येवमादिषु 





जाता है, ऐसा हम स्वीकार नहीं करते, किन्तु संसारी जीवका संसारित्व निरासकर ईश्व रमाव प्रतिपादन 
करना अमीप्सित है। ऐसा होनेपर अद्वेत ईश्वरका अपहतपाप्मत्व आदि गुणत्व और अन्य जीवका 
विपरीत गुणत्व मिथ्या है, ऐसा व्यवस्थित होता है। जो यह भी कहा गया है कि अधिकारीका अमाव 
ओर प्रत्यक्ष आदिका विरोध है। वह मी अयुक्त है, क्योंकि तत्त्वज्ञानसे पूव जीवका संसारी आत्मत्व 
स्वीकार है और प्रत्यक्ष आदि व्यवहार तद्विषयक है । 'यत्र त्वस्य०'” ( जहाँ इसका सब आत्मा ही हो 
ग़या वहाँ किससे किसे देखे ) इत्यादिसे श्रुति प्रबोध-तत्त्वज्ञान होनेपर प्रत्यक्ष आदिका अमाव दिखलाती 
है । यदि कहो कि प्रत्यक्ष आदिके अमाव होनेपर श्रुतिका भी अभाव प्रसड्भ हो जायगा, तो नहीं, क्योंकि 
ऐसा हमें इष्ट है। अन्न पिता$पिता मवति” ( इस अवस्थामें पिता अपिता हो जाता है ) ऐसा आरम्भ- 
कर 'वेदा अवेदाः' ( वेद अवेद हो जाते हैं ) इस वचनसे प्रबोधमें श्रुतिका अभाव हमें भी इष्ट है । यदि 
कहो कि यह अज्ञान किसका है, तो हम कहते हैं कि तुम पूछते हो वह उस तुम्हारा ही है । परन्तु “मैं 
ईश्वर हैँ! ऐसा श्रुतिने कहा है । यदि इसप्रकार प्रतिबुद्ध हुए हो तो किसीका अज्ञान नहीं है.। और कुछ 
लोग जो दोष देते हैं कि अविद्यासे आत्मामें सद्दितीयत्व होनेसे मद्वतकी अनुपपत्ति है, वह भी इससे 
प्रत्याव्यात हुआ । इससे आत्मा ही ईश्वर है, उस ईश्वरमें मन लगाना चाहिए ॥ ३ ॥ 

“'मनो बहोत्युपासीत ०” (मन ब्रह्म है ऐसी उपासना करनी चाहिए, यह अध्यात्मदृष्टि है आकाश 
ब्रह्म है ऐसी उपासना करनी चाहिए, यह अधिदेवत है) इसीप्रकार “आदित्यो बह्मेत्यादेश:०” ( आदित्य 
ब्रह्म है ऐसा उपदेश है ) 'स यो नाम०' ( वह जो कि नाम ब्रह्म है ऐसी उपासना करता 

सत्यानन्दी-दीपिका 

जैसे पूर्व अधिकरणमें ब्रह्ममें जीवका अभेद होनेसे अहंग्रह कहा गया है, वसे ही प्रतीक भी 
ब्रह्म विचार होनेसे जीवसे अभिन्न ब्रह्म है, उससे अभिन्न होनेसे जीवसे अभिन्न हैं। उनमें भी अहंग्रह 
होना चाहिए। इसप्रकार दृष्टान्तसंगतिसे पूर्वपक्ष कहते हैं--पूव॑पक्षमें प्रतीकोपासनाका भरहंग्रहोपासना 


अधि० ४ सू० ५ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दोी पिकासहित ८०९१ 


प्रतीकोपासनेषु संशयः-कि तेष्वप्याध्मग्रहः करतंव्यो न वेति । कि तावत्प्राप्तम ? तेष्वप्या- 
व्मग्रह एव युक्तः कतुंम । कस्मात्‌ * ब्रह्मणः अश्रतिप्वात्मत्वेन प्रसिद्धत्वात्प्रतीकानामपि 
ब्रह्मविका रत्वाद्ब्रह्मत्वे सत्याव्मत्वोप॑पत्तेरिति। एवं प्राप्ते बत्रूमः--न प्रतीकेष्वात्ममति 
बध्नीयात्‌। न हि स उपासक: प्रतीकानि व्यस्तान्यात्मस्वेनाकलयेत्‌ । य॒त्पुनः-तअह्मविकार- 
व्वात्प्रतीकानां त्ह्मत्व॑ ततश्रात्मत्वमिति-तंदसत्‌, प्रतीकाभावप्रसज्ञात्‌। विकारस्वरूपो 
पमदन' हि नामादिजातस्थ ब्रह्मत्वमेवाश्रितं भवति | स्वरूपोपमद नव नामादीनां कुत 
प्रतीकत्वमात्मग्रहों वा? न च ब्रह्मण आत्मत्वादबह्मट ए्थूपदेशेप्वात्महष्टिः कल्प्या, 

कठ्त्वायनिराकरणात्‌ | कतंध्वादिसवंसंसारधमनिराकरणे हि ब्रह्मण आत्मध्वोपदेशः । 
तदनिराकरणेन .-चोपासनविधानम्‌। अतश्रोपासकस्य प्रतीकः समत्वादात्मग्रहो 
नोपपथते। नहि रुचकस्वस्तिकयोरितरेतरात्मत्वमस्ति, खुवर्णात्मत्वेनेव तु बह्मात्म- 
व्वेनेकश्वे प्रतीकाभावप्रस ड्मबोचाम । अतो न प्रतीकेष्वाध्मदष्डिः क्रियते ॥४॥ 

( ४ ब्रह्मदश्यधिकरणम्‌ | सू० ५ ) 
ब्रह्मदश्रित्कर्षात्‌ ॥५॥ 
पदच्छेद--बत्रह्मद४ि), उत्कर्षात्‌ । 


है ) इत्यादि प्रतीकोपासनाओंमें संशय होता है कि क्या उनमें भी आत्मग्रह करना चाहिए -अथवा 
नहीं ? तब क्या प्राप्त होता है ? पूवपक्षी--उनमें भी आत्मग्रह यक्त ही है, किससे ? इससे कि ब्रह्म 
आत्मख्पंसे श्रतियोंमें प्रसिद्ध है, प्रतीक भी ब्रंह्के विकार हैं, अतः उनमें ब्रह्मत्व होनेपर आत्मत्वकी 
उपपत्ति संभव है । सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैं-प्रतीकोंमें आत्मबुद्धि नहीं करनी 
चाहिए, क्योंकि उपासकको व्यस्त प्रतीकोंका आत्मरूपसे आकलत ( ग्रहण ) नहीं करना चाहिए, और 
जो कहा गया है कि ब्रह्मका विकार होनेसे प्रंतीक ब्रह्म हैं उससे आत्मा हैं। वह युक्त नहीं है, क्योंकि 
ऐसा होनेपर प्रतीकका अभाव प्रसद्भ होगा । कारण कि विकारके स्वरूपका नाश होनेपर नाम आदि 
समुदाय ब्रह्म स्वरूप ही हो जाता है। नाम आदिके स्वरूपका नाश होनेपर उनमें प्रतीकत्व और 
आत्मग्रह कैसे हो सकता है ? ब्रह्मके आत्मत्व होनेसे ब्रह्महृष्टि उपदेशोंमें आत्महृष्टिकी कल्पनां नहीं 
करनी चाहिए, क्योंकि कतृंत्व आदिका निराकरण नहीं किया गया है। कतृत्व आदि समस्त संसार 
धर्मोके निराकरणसे ही ब्रह्ममें आत्मत्व उपदेश है, और उसके अनिराकरणसे उपांसनाका विधान 
है । अत: उपासककी प्रतीकोंके साथ समानता होनेसे प्रतीकोंमें आत्मग्रह उपपन्न नहीं होता । रुचक 
और स्वस्तिकोंमें अन्योन्यात्मकत्व नहीं है। जैसे ये दोनों सुवणरूपसे एक हैं, वसे प्रतीक और उपासक 


दोनों ब्रह्महपसे एक होनेपर प्रतीकका अभाव प्रसज्भ आ जायगा, ऐसा हम कह. चुके हैं। इसलिए 
प्रतीकोंमें आत्महृष्टि नहीं की जाती है ॥४॥ द 


सत्यानन्दी-दीपिका 
से कोई विशेष नहीं है, इसलिए “'मनो ब्रह्म! (ब्रह्म॑रप मन मैं हैँ) “आदित्यो त्रह्म' ( ब्रह्मह्प आदित्य 


मैं हैं) इसप्रकार प्रतीकोंमें आत्मरूपसे अहंग्रह करना चाहिए। सिद्धान्ती---विकल्प कर पुवपक्षका 
निराकरण करते हैं--प्रतीकोंमें यह आत्मा है, ऐसे अनुभवके बलसे अहंग्रह होता है अथवा वस्तुत: : 
जीवसे प्रतीक अभिन्न हैं, अत: अहंग्रह होता है। प्रथमपक्ष युक्त नहीं है, इसको “न हि सः आदिसे 
कहते हैं । दूसरा पक्ष भी युक्त नहीं है, क्योंकि प्रतीक ब्रह्मका विकार होनेसे ब्रह्म है, इससे वह आत्मा 


है । ऐसा होनेसे प्रतीकका अमाव प्रसज्भ होगा । नाम-रूप विकारका स्वरूपनाश होनेपर उसमें प्रतीकत्व 
और आत्मग्रह संभव नहीं हैं, अतः प्रतीकोंमें आत्मबुद्धि नहीं करनी चाहिए ॥४॥ 


८०४ ब्रह्मसूत्र-शाड्र भाष्य [ अ० ७ पाए० *ै 


सूचार्थ--( बरह्ादृष्टि: ) आदित्य आदि प्रतीकोंमें बह्मदष्टि करनी चाहिए, ( उत्कर्षातु ) 
क्योंकि ब्रह्मदष्टि उत्कष है । 

88 तेप्वेबोंदाहरणेप्यन्यः संशयः-किमादित्यादिदश्यो बह्मण्यध्यसितव्याः, कि वा 
बरह्मटश्टिरादित्यादिष्विति । कुतः संशयः ? सामानाधिकरण्ये कारणानवधारणात्‌ । अन्न हि 
ब्रह्मशब्दस्यादित्यादिशब्दे!ः सामानाधिकरण्यमुपलभ्यते, आदित्यो ब्रह्म प्राणी हरह्म विद्यु- 
दुश्रहत्यादिसमानविभक्तिनिदेशात्‌। न चात्राअ्सं सामानाधिकरण्यमवकब्पते, अर्थान्तर- 
ववनत्वाद्ब्रह्मादित्यादिशब्दानाम्‌ । नहि भवति गोरश्व इति सामानाधिकरण्यम्‌। न 
प्रक्तिविकारभावाद्ब्रह्मादित्यादीनां सच्छरावादिवत्सामानाधिकरण्यं स्यात्‌-नेत्युच्यते, 
विकारप्रविलयो झोव॑ प्रक्तिसामानाधिकरण्यात्स्यात्‌। ततश्र प्रतीकाभावप्रंसज्मवो चाम । 
परमात्मवाक्य चेद तदानी स्यात्‌, ततश्रोपासनाधिकारो बाध्येत । परिमितविकारोपादान 
चव्यर्थम। तस्माद त्राह्मणो 5ग्निवेंश्वानरः इत्यादिवदन्यतरत्रान्यट प्रध्यासे सति क किह - 

ष्टिरव्यस्यतामिति संशयः । तत्रानियमः, नियमका रिणः शास्त्रस्याभावा दित्येव॑ प्रापतम्‌। अथवा- 


उन्हीं उदाहरणोंमें अन्य संशय होता है कि क्या आदित्य आदि दृष्टिका ब्रह्ममें अध्यास होंना 
चाहिए अथवा क्या ब्रह्मादष्टिका आदित्य आदिमें अध्यास होना चाहिए ? किससे संशय होता है ? 
इससे कि सामानाधिकरण्यमें कारणका निश्चय नहीं होता | और यहींपर ब्रह्म शब्दका आदित्य आदि 
-शब्दोंके साथ सामानाधिकरण्य उपलब्ध होता है, क्‍योंकि “आदित्यो ब्रह्म ०” ( आदित्य ब्रह्म है, 
प्राण ब्रह्म है, विद्युत्‌ ब्रह्म है ) इत्यादि समान विभक्तिका निर्देश है और यहाँ मुख्य सामानाधिकरण्य 
नहों हो सकता, कारण कि ब्रह्म और आदित्य शब्द भिन्न-भिन्न अर्थके वाचक हैं। “गोरशः “गो अश्व! 
इसप्रकार सामानाधिकरण्य नहीं होता । .परन्तु मृत्तिका और दराव ( सिकोरा ) के समान ब्रह्म 
ओर आदित्य आदिका प्रक्ृति-विकारभाव होनेसे सामानाधिकरण्य होना चाहिए ? नहीं, ऐसा कहते 
हैं--क्योंकि इसप्रकार प्रकृतिके साथ सामानाधिकरण्य होनेसे विकारका प्रविलय ही होगा, उससे 
प्रतीकका अभाव प्रसद्भध आ जायेगा, ऐसा हम कह चुके हैं। और ऐसा माननेपर तो यह [ आदित्यो 
ब्रह्म ] परमात्मवाक्य होगा, उससे उपासना अधिकारका बाप हो जायगा । परिमित-सीमित विकारका 
ग्रहण भी व्यथं है । इसलिए “बराह्मणोउप्नितैंशानरः” (श्राह्मण वैश्वानर अग्नि है) इत्यादिके समान अन्योन्य 
में अन्य दृष्टिका अध्याध होनेपर कहाँ किस दृष्टिका अध्यास होना चाहिए, ऐसा संशय होता है। 
पूवरपक्षी--इस विषयमें कोई नियम नहीं है, ऐसा प्राप्त होता है, क्योंकि नियम करनेवाले शास्त्रका 
अमाव है । अथवा आदित्य दृष्टि ही ब्रह्ममें करनी चाहिए, ऐसा प्राप्त होता है, क्योंकि इसप्रकार 


े हि सत्यानन्दी-दीपिका न 
+# पू्व अधिकरणमें यह कहा गया कि आदित्य आदि प्रतीकोंको आत्मरूपंसे ग्रहण नहीं करना 


चाहिए । अब इस अधिकरणमें आदित्य आदि प्रतीकोपासनाओंमें कहाँ किस दृष्टिका अध्यास करना 
चाहिए, यह विचार किया जाता है। यहाँ संशयका कारण “आदित्यो ब्रह्म” यह आदित्य और ब्रह्म 
दोनोंमें समान विभक्तिरूप सामानाधिकरण्य है। और यह सामानाधिकरण्य मुख्य नहीं है, क्‍योंकि 
दोनोंका भिन्न-भिन्न अथे है ।. व्यापक ज्रेतन्यरूप ब्रह्म शब्दका अथे है और आकाशस्थ प्रदीथ्व तेजोमय 
मण्डल आदित्य शब्दका अ्थ है। किच्व यदि “आदित्यो ब्रह्म यह ब्रह्म वाचक मानें तो सच बहा 
ऐसा कहना होगा । इसलिए यहाँ परिशेषसे अध्यास ही सामानाधिकरण्यका कारण सिद्ध होता है । 
अध्यासमें निद्चायक न होनेसे संशय होता है कि किसका किसमें अध्यास करना चाहिए । पू्वपक्षी--- 


तन्रानियंमः आदिसे कहते हैं । पुंवेपक्षमें विकारदृष्टिसे ब्रह्मकी उपासना करनी चाहिए, इससे फलकी 
सिद्धि होती है, सिद्धान्तमें ब्रह्मदृष्टिसे आदित्य आदिकी उपासना करनी चाहिए । 


अधि० ४ सू० ५] भाषानुवाद-सत्यानन्दो-दीपिकासहित ८०३ 


55द्व्यादिदिष्टय एव त्रह्मणि कतव्या इत्येवं प्रात्म्‌ | एवं ह्यदित्यादिदशिमिन्रक्लोपासितं 
भवति ब्रह्मोपासनं च फलवदिति शास्त्रमर्यादा। तस्मान्न ब्रह्मटश्टिराद्त्यादिप्विति। # एवं 
प्राप्ते त्रम:-बह्मटश्रिवादित्यादिशु स्यादिति। कस्मात ? उत्कर्षात। णएवमुत्करषणादित्यादयों 
टृष्णा भवन्ति उत्कृष्टटछे स्तेष्वध्याखात्‌। तथा च छोकिको न्‍्यायो 5 नुगतो भवति उत्कृष्ट टर्शिहि 
निऊए्े ५ध्यसितव्येति लोकिको न्याय) | यथा राजदर्ष्िः क्षचरि, स वानुसतब्यः, विपयंये 
प्रत्यवायप्रसज्ञात्‌ । नहि क्षत्तदष्टिपरिंगृहीतों राजा निकष नीयमानः श्रेयसे स्यात्‌। नन्ु 
शास्प्रप्रामाण्यादनाशड्ूनी यो पत्र प्रत्यवायप्रसड्), नच लोकिकेन न्‍्यायेन शास्त्रीया द्टिनि- 
यन्तुं युक्तेति । अन्रोच्यते-निर्धारिते शास्राथ एतदेव॑ स्यात्‌, संदिग्धे तु तस्मिस्तन्निर्णयं 
प्रति लोकिको ५पि न्याय आश्रीयमाणो न विरुध्यते । तेन योत्कुश६ एच ध्यासे शास्ताथ ५व- 
धायमाणे निरूष्टदशष्टिमध्यस्यन्प्रत्यवेयादिति स्टिप्यते। प्राथभ्याचादित्यादिशब्दानां मुख्या- 
थंत्वमविरोधादुग्रह्ीतव्यम्‌। तेः स्वार्थवृत्तिभिरवरुद्धायां चुद्धों, पश्चाद्वदरतो अह्मशब्दस्य 
मुख्यया वृत्या सामानाधिकरण्यासंभवाद्त्रह्मद शिविधानार्थतेवाबतिष्ठते । इतिपरत्वाद्पि 
ब्रह्मराच्दस्येष पवार्थों न्‍्याय्यः । &8 तथा हि-बल्चेत्यादेश:', बह्मेव्युपासीत', त्रह्मेत्युपास्ते' इति 


आदित्य आदि हृशिसे ब्रह्म उपासित होता है और ब्रह्मोपासना सप्रयोजन है, ऐसी शास्त्र-मर्यादा है । 
इसलिए ब्रह्नदष्टि आदित्य आदियें नहीं है। सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैं--न्र ह्मदृष्टि 
ही आदित्य आदिमें होनी चाहिए, किससे ? उत्कर्ष से। इस प्रकार उत्कधंसे आदित्य आदि हृष्ट 
होते हैं, क्थोंकि उत्कृष्ट ृष्टिका उनमें अध्यास है.। ऐसे लौकिक न्याय अनुग्रत होता, उत्कृष्ट हष्टिका ही 
निकृश्में अध्यास करना चाहिए, यह लौकिक न्याय है। जैसे सारथिमें राजहशि | इस लोकिक न्यायका 
ही यहाँ अनुसरंण करना चाहिए । कारण कि विपयंय होतेपर प्रत्यवाप्रका प्रसद्भ है । सारथि दृश्सि 
परिग्रहीत होनेसे निकृष्ताको प्राप्त हुआ राजा श्रेयके लिए नहीं होता । परन्तु शास्त्रप्रामाण्यसे यहाँ 
प्रत्यवाय प्रसद्धकी शड्धा नहीं होनी चाहिए और लौकिक न्यायसे शास्त्रीय हृश्का नियमन होना युक्त 
नहीं है ? क्षि०-इसपर कहते हैं--शास्त्रार्थके निर्धारित होनेपर यह ऐसा हो सकता है । परन्तु उसके 
संदिग्ध होनेपर उसके निर्णयके प्रति आश्रीयमाण लौकिक न्याय भी विरुद्ध नहीं है । इससे उत्कृष्दृश्कि 
अध्यासरूप शास्त्राथंका निश्वव होनेपर निम्ृष्टटष्टिका अध्यास करता हुआ प्रत्यवायको प्राप्त होगा, यह 
युक्त है । और आदित्य आदि छब्दोंके प्रथम निर्दिष्ट होनेसे वे मुख्याथंक हैं ऐसा अविरोधसे ग्रहण 
करना चाहिए | अपने अथंमें वृत्तिवाले उन शब्दोंसे बुद्धिके अवरुद्ध होनेपर पश्चात्‌ बुद्धिमें उतरते 
हुए ब्रह्मशब्दका मुख्यवत्तिसे सामानाधिकरण्य संभव न होनेसे ब्रह्मदष्टि विधानाथंता अवस्थित 
होती है । और पर होनेसे भी ब्रह्मशब्दका यही अर्थ उचित है । जैसे कि “्रह्मेत्यादेश:' (आदित्य 
ब्रह्म है, ऐसा उपदेश है ) 'ब्ह्मेव्युपासीत'ः ( ब्रह्म है, ऐसी उपासना करनी चाहिए ).- “अज्वत्युपास्ते 


सत्यानन्दी-दीपिका 
९ आदित्य आदि दृश्सि ब्रह्म उपास्य है अथवा ब्रद्म्श्सि आदित्य आदि उपास्य हैं! इस प्रकार 


जहाँ शास्त्रार्थमें सन्देह हो वहाँपर लौकिक न्यायका ग्रहण अयुक्त नहीं है। केवल लछौकिक न्याय ही इस 
अथेमें हेतु नहीं है, अपितु आदित्यों ब्रह्म' इत्यादि श्रुतिमें आदित्य आदिका प्रथम प्रतिपादन भी उक्त 
निश्चयमें हेतु है। और यहाँ विरोध न होनेसे आदित्य आदिका मुख्याथ ग्रहण करना युक्त है। बरह्म- 
दंब्दका मुख्याथ बुद्धिमें त्वरित नहीं आता, इसलिए ब्रह्मशब्दकी ब्रह्मदृष्टिमें लकक्षणा करनी होगी। 


इससे आदित्य आदि ब्रह्म दृश्सि उपास्य हैं! ऐसा वाक्याथं है। और भदिसत्यो ब्रह्मेत्यादेश:” ब्रह्म 
शब्द 'इति परे होनेसे भी ब्रह्मदब्दका ब्रह्मदृश्टि अथ यक्त है । 


# यहाँ द्वितीया विभक्तिका श्रवण, इति' शब्दपर और उक्त लौकिक न्याय [ उत्कृष्ट और निक्ृष्ट के 


८०७ ब्रह्मसूत-शा डर भ्षाष्य [ आ० ४ पा० १ 


च स्वत्रेतिपरं ब्रह्मदब्दमुआारयति, शुद्धांस्व्वादित्यादिशब्दान । ततश्र यथा शुक्तिकां रजत 
मिति प्रत्येतीत्यच्न, शुक्तिवचचन एव शुक्तकाशब्दों रज्नतशब्दस्तु रजतप्रतीतिलक्षणाथेः । 
प्रत्येत्येच हि केवल रज्मतमिति, नतु तत्र रजतमस्ति । एवमत्राप्यादित्यादीन्त्रह्मे ति प्रतीया- 
द्ति गम्यते। वाक्यशेपोषपि च द्वितीयानिद शेनादित्यादीनेवोपास्तिक्रियया व्याप्यमा- 
नान्‍्द्शंयति-स य एतमेव विद्वानादित्यं ब्रह्मेत्युपास्ते! (छा० ३१९४), यो वाचं बल्योस्युपास्ते! 
(छा० ७२२), 'यः संकल्पं बद्योस्युपास्ते' (छा० ७४३) इति च। यत्तक्तम-ब्रह्मोपासनमे वात्राद- 
रणीयं फलवत्त्वायेति-तदयुक्तम, उक्तेन न्यायेनादित्यादीनामेवोपास्यत्वावगमात्‌ | फल 
त्वतिथ्याद्यपासन इव आदित्यायुपासने5पि ब्रह्मेव दास्यति, सर्वाध्यक्षत्वात्‌। वर्णितं चेततू- 
'फलमत उपपत्ते:! (ब० सू० ३२३८) इत्यत्र । ईदशं चात्र ब्रह्मण उपास्यत्वं, यत्प्रतीकेषु 
तद्रष्टयध्यारोपणं प्रतिमादिष्वव विष्ण्वादीनाम ॥५॥ 
( ५ आदित्यादिमत्यधिकरणम्‌ । रू० ६ ) 
आदित्यादिमतयश्राज़् उपपत्तेः ॥६॥ 
पदच्छेद---आदित्यादिमतय:, च, अज्जे, उपपत्ते: । 
सूत्राथ---( अज्भे ) उद्गीथ आदि कर्माज़ोंमें (आदित्यादिमतयः ) आदित्य आदि बुद्धि 
कहनी चाहिए, ( उपपत्तेद्च ) क्योंकि ऐसा होनेसे कम समृद्धिरूप फलूकी उपपत्ति होती है । 
# 'य एवासो तपति तमुदगीथमुपासीत” ( छा० १।३।१ ), 'लोकेषु पशञ्नविधं सामोपासोत' 
( छा० २।२॥१ ), वाचि सप्तविध सामोपासीत” (छा० २॥८।१) 'इयमेवर्गझिः साम' (छा० १।६।१) 


( ब्रह्म है, ऐसी उपासना करता है ) इस प्रकार सर्वत्र 'इति' परक ब्रह्मशब्दका उच्चारण करते हैं 
ओर आदित्य आदि शुद्ध शब्दोंका उच्चारण करते हैं। उससे जंसे शुक्तिकाकों यह रजत है, ऐसा 
जानता है । यहाँ शुक्तिका शब्द शुक्तिवाचक है और रजतशब्द तो रजत प्रतीति लक्षणाथंक है, क्योंकि 
'रजत है” यह केवल प्रतोति करता है, वहाँ तो रजत नहों है । इस प्रकार उदाहरणोंमें भी आदित्य 
आवदिको यह ब्रह्म है ऐसा जाने, ऐसा ज्ञात होता है और 'सथ एतमेवबं०' ( वह जो इस प्रकार 
जाननेवाला होकर आदित्यकी यह ब्रह्म है, ऐसी उपासना करता है ) 'स यो वाचं ० ( वह जो वाणी 
को ब्रह्महूपसे उपासना करता है ) 'यः संकल्पं ०” ( जो संकल्पकी ब्रह्म बुद्धसि उपासना करता है ) 
इस प्रकार वाक्यशेष भी द्वितीया विभक्तिके निर्देशसे आदित्य आदिको उपासना क्रिया द्वारा व्याप्य- 
विषय किये हुए दिखलाता है। और जो यह कहा गया है कि फलवत्त्वके लिए यहाँ ब्रह्मोपासना ही 
आदरणीय है; वह अथक्त है, क्‍योंकि उक्त न्यायसे आदित्य आदि ही उपास्य अवगत होते हैं। फल तो 
अतिथि आदिकी उपासनाकें समान आदित्य आदि उपासनामें भी ब्रह्म ही देगा, क्योंकि वह सर्वाध्यक्ष 
है । और इसका 'फलमत उपपत्तिः! इस सूत्रमें वणंन किया गया है। यहाँ ब्रंह्मका इसप्रका रका उपास्यत्व 
है जो प्रतिमा आदियमें विष्णु आदिके अध्यारोप समान प्रतीकोंमें ब्रह्म ृष्टिका अध्यारोप है ॥५॥ 

'य एवासो०” ( जो कि यह आदित्य तपता है। उसके रूपमें उद्गीथकी उपासना करे अर्थात्‌ 
आदित्य दृष्टिसे उद्गीथकी उपासना करनी चाहिए ) 'लोकेषु ०” ( पृथिवी आदि लछोकोंमें पाँच प्रकारके 
सामकी उपासना करनी चाहिए अर्थात्‌ लोक दृष्टिसे पाँच प्रकार सामकी उपासना करनी चाहिए ) 
“वाचि सप्तविघं०” ( वाणी दृष्टिसे सात प्रकारके सामकी उपासना करनी चाहिए ) 'इयमेब०” ( यह 

सत्यानन्दी-दीपिका ः 
मध्यमें उत्कृष्ट दृष्टिसे निकृष्ट उपास्य है | से यही सिद्ध होता है कि आदित्य आदि ब्रह्मदश्सि उपास्य हैं । 
# आदित्यादि और उद्गीथ आदिमें कौन किस दृष्टिसे उपास्य है, इस अधिकरणमें यह विचार 


अधि० ५ सू० ८ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ८ण्५ 


इत्येबमादिष्वड्रावबद्धे घूपासनेषु संशयः-किमादित्यादिषूद्गीथादिदएयो विधीयन्ते, कि 
वोदगीथादिष्वेवादित्यादिदश्टय इति | तत्रानियमः, नियमकारणाभावादिति प्राप्तम । न्यत्र 
त्रह्मण इव कस्यचि दुत्कषंविशेषो 5वधार्यते। ब्रह्म हि सम्रस्तजगत्कारणत्वादपहतपाप्मत्वा- 
दिगुणयोगात्चादित्यादिभ्य उत्कए्रमिति शक्‍्यमवधारयितुम, न त्वादित्योद गीथादीनां विकार- 
त्वाविशेषात्कचिदुत्कपंविशेषावधारणे कारणमस्ति । # अथवा-नियमेनोद्गी थादिमतय 
आदित्यादिप्वध्यस्येरन। कस्मात्‌ ? कर्मात्मकत्वादुदगीथादीनां कमणश्र फलप्राप्तिप्रसिद्धेः 
उद्गीथादिमतिभिरुपास्यमाना आदित्यादयः कर्मात्मकाः सन्‍्तः फलहेतवों भविष्यन्ति। 
तथा चर 'इयमेचगंग्निः साम (छा० $।६।१) इत्यत्न तदेतदेतस्याऋच्यध्यूढं साम' (छा० १६१ ) 
इत्यकशब्देन प्रथिवीं निर्देशति सामशब्देनाग्निम; तह्च प्रथिव्यग्न्योक्ंक्सलामद्टिचिकीर्षा 
यामवकब्पते; न ऋकसामयोः पृथिव्य ग्निदश्टिचिकीर्षाय(म | क्षत्तरि हि.राजदष्टिकरणाद्राज 
शब्द उपचयरते, न राजनि ध्षक्तदाब्दः । अपि जञ्व लोकेषु पश्चविधं सामोपासीत' (छा० २२॥१) 
इत्यधिकरणनिद्शाब्लोकेषु सामाध्यसितव्यमिंते प्रतीयते । 'एतद्गायत्र॑ प्राणेषु प्रोतम्‌! (छा० 


पृथिवी ऋक्‌ है और भग्नि साम है ) इत्यादि अंग्रोंसे "सम्बन्धित उपासनाओंमें .संशव होता है कि 
क्या आदित्य आँदिमें उद्गीथादि' हृष्टिका विधान किया जाता है अथवा क्‍या उद्ग्रीथ आदि हृश्किा 
आदित्य आदिमें विधान किया जाता है ? पूवपक्षी--उसमें. नियमका कारण त होनेसें अनियम है, 
ऐसा प्राप्त होता०है । यहाँ ब्रह्मके समान किसीका उत्कषं विशेष निश्चित वहीं किया जाता । ब्रह्म समस्त 
जगत्‌का कारण और अपहतपाप्मत्वादि गुणयोगसे आदित्य आदिसे उत्कृष्ट है, ऐसा अवधारण किया 
जा सकता है । परन्तु आदित्य और उद्ग़ीथादिमें विकारत्व समान होनेसे उत्कष विशेष अवधारणमें 
कोई कारण नहीं है। अथवा उद्गीथ आदि बुद्धिका नियमसे आदित्य आदिमें अध्यारोप होना चाहिए, 
किससे ? इससे कि उदगीथ आदि कर्मात्मक हैं और कमंसे फलप्राप्ति प्रसिद्ध है। उद्गीथ आदि 
बुद्धिसि उपास्यमान आदित्यं आदि कर्मात्मक होते हुए फलके हेतु होंगे। और इसीप्रकार 'इयमेब०' 
(यह पृथिवी ही ऋक है और अग्नि साम है) इसमें 'तदेतदेतस्था ० (वह यह्‌-अग्निसंज्ञक साम इस पृथिवी- 
रूप ऋकमें अध्यूढ-ऊपरिभावसे स्थित है ) इसप्रकार श्रुति ऋक शब्दसे प्रथिवीका और सामशब्दसे 
अग्निका निर्देश करती है । ओर वह निर्देश क्रमशः पृथिवी और अग्निमें ऋक दृष्टि और सामदृष्टि करनेकी 
इच्छा होनेपर उपपन्न होता है, किन्तु ऋक और साममें प्रथिवीदृष्टि और अग्निदृष्टि करनेकी इच्छा 
होनेपर उपपन्न नहीं होता है.। सारथिमें राजदृष्टि करनेसे सारथिमें राजशब्द गौणीवृत्तिसे उपंचरित 
होता है, किन्तु राजामें सारथिशब्द उपचरित नहीं होता । और "लोकेघु ०” ( छोकोंमें पाँच प्रकारके 
सामकी उपासना करनी चाहिए ) इसप्रंकार अधिकरणके निर्देशसे लोकोंमें सामका अध्यास करना 


चाहिए, ऐसा प्रतोत होता है । 'एतद्गायत्रं प्राणेषु प्रोतम्‌ ( यह गायत्रसंज्ञक साम प्राणों में प्रतिष्ठित 
सत्यानन्दी-दीपिका 
किया जाता है। यहाँ 'पृश्चिवी, अग्नि, अन्तरिक्ष, आदित्य और द्य हृष्टिसे क्रमशः हिकार, प्रस्ताव 


उद्गीथ, प्रतिहदार और निधन” ईस पाँच प्रकारके सामकी उपासनां करनी चाहिए एवं “हिकार, प्रस्ताव 
उद्गीथ, प्रतिहार, निधन, आदि ओर उपद्रव' इस सात प्रकारके सामकी वाणी हृष्टिसे उपासना करनी 


चाहिए' इत्यादि अंग्रोंसे सम्बन्धित उपप्ृर्सनाओंमें किसकी किसमें हृष्टि करनी चाहिए, इसका नियामक 
न होनेसे संशय होता है । पृवपक्षी तन्नानियमः आदिसे कहते हैं । 


९ यहाँ आदित्यादि सिद्धरूप हैं ओर उद्गीथ आदि कमका अज्भुरूप होनेसे फलवाले हैं, अत! 
 उदगीथ आदि आदित्य आदिसे उत्कृष्ट हैं, इसलिए उत्कृष्ट उदगीथ आदि हष्टिसि आदित्य आदि उपास्य 
हैं। और 'इयमेवर्गप्िःसाम' यहाँ भी पृथिवीमें ऋक्दष्टि और अग्निें सामदृष्टिका निर्देश है। 
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२।११।१) इति चेतदेवं दर्शायति | प्रथमनिर्दि छेषु चादित्यादियु चरमनिदिष्ट ब्ह्माध्यस्तम- 
'“आदित्यों ब्ह्मेत्यादेश:' (छा० ३।१९१) इत्यादिषु। प्रथमनिदिष्टाश्व पृथिव्यादयश्वरमनिदष्ठा 
हिकारादयः 'एथिवो हिंकार:' ( छा० २।२॥१ ) इत्यादिश्वुततिषु । अतो5नड़ेष्वादित्यादिष्वड्म- 
तिनिक्षेप इति । * एवं प्राप्ते त्रूमः-आदित्यादिमतय णवाह्लेपूद्गीथादिशषु स्षिप्येरन्‌ | कुतः ? 
उपपत्ते।। उपपयते हो वमपूर्वंसंनिकर्षादादिदादिमतिमिः संस्क्रियमाणेषूद गीथादि षु क्म- 
समृद्धि: । 'यदेव विद्यया करोति श्रद्धयोपनिषदा तदेव वीयवत्तरं भवेति' (छा० १।१।१०) इति च 
विद्याय!ः कर्मससद्धिहेतुत्वं द्शयति । भवतु कर्मससुद्धिफलेष्वेयं, स्वतन्त्रफलेषु तु कथम, 
य एतदेवं विद्वाॉँ्लोकेषु पश्चविश्र॑ सामोपास्ते' (छा० २।२।३) इत्याद्वु ? तेष्वप्यधिकृताधिका- 
राष्प्रक्तापूर्वसं लेकबणेव फलकब्पना युक्ता, गोदीहनादिनियमवत्‌ । फलात्मकत्वानादि- 


त्यादीनामुद्गी थादिभ्यः कर्मात्मंकेभ्य उत्कर्षोपपत्तिः | आदित्यादिप्राप्तिकक्षणं हि कमफले 


शिष्यते श्रतिु । अपि च- ओमित्यतदक्षरभ्ुद्गीथमुपासीत' (छा० १।$।१) खद्वेतस्थवाक्षरस्थोप- 
व्याख्यानं भवति' (छ/० १११।१० ) इति च।द्गोथ मे बोपस्य : वेब पकश्पादित्यादिमती।वद धाति। 
#यत्तक्तम-उद्गीथादि मतिभिरुपास्यमाना आदित्यादयः कर्म भूर्य भूत्वा फर्लं करिष्यन्तीति । 


है ) यह श्रुति भी ऐसा ही दिखलाती है और “आदित्यो बल्योत्यादेश: ( आदित्य ब्रह्म है, ऐसा 


रै 


उपदेश है ) इत्यादि प्रथम निर्दिष्ट आदित्य आदिमें अन्तिम निद्िष्ट ब्रह्म अ्रध्यस्त हे और 'प्रथिवी 
हिंकार: ( प्रथिवी हिकार है ) इत्यादि श्रुतियोंमें परथवी आदि प्रथम निर्दिष्ट हैं ओर हिंकार आदि 
अन्तिम निदिष्ट हैं। इसलिए अनज्भ आदित्यादिमें अद्भमतिका निक्षेप है। सिद्धान्ती --ऐसा प्राप्त होनेपर 
हम॑ कहते हैं--आदित्य आदि बुद्धि ही उद्गीथ आदि अज्ोंमें करनी चाहिए, किससे ? इससे कि ऐसी 


उपपत्ति होती है। इसग्रकार अपूव सन्निकषंसे आदित्य आदि बुद्धि द्वारा संस्क्रियमाण उद्गीथ आदियें 


कर्म समृद्धि उपपन्न होतो है । “थदृव विद्यया०' ( जो कम विद्या, श्रद्धा और योगस्ते युक्त होकर करता 


है वह बलवत्तर होता है ) इसप्रकार श्रुति विद्याको कम समृद्धिका हेतु दिखलाती है। कम समृद्धि 


फलवाली उपासनाओं में भले ऐसा ( अज्भोंमें अनड्भ बुद्धिका अध्यास ) हो, परन्तु 'य एतदेवं०' ( जो 
इसे इसश्रकार क्‍ जाननेवाला पुरुष लछोकोंमें पज्वविध सामकी उपासना करता है उसके लिए ऊध्व और 
अधोमुख लोक भोग्यरूपसे उपस्थित होते हैं) इत्यादि स्वतन्त्र फलवाली उपासनाओंमें अज्जोंमें 


अनज्ज आदित्य आदिका अध्यास कैसे होगा ? /उन उपासनाओंमें मी अधिकृतका अधिकार होनेसे 


प्रकूत अपूव॑ सन्निकंषंसे ही गोदोहन आदि नियमके समान फलकी कल्पना युक्त है ।. आदित्य आदि 


'फलात्मक होनेसे कर्मात्मक उद्गीथ आदिसे उनमें उत्कषंत्व. उपपन्न होता है, क्योंकि आदित्य आदि 


प्राप्तिरुप कमफल श्रुतियोंमें उपदिष्ट है। और “ओमित्येतदक्षरम्ु ०' (३5 यह अक्षर उद््‌गीथ है इसकी 
उपासना करनी चाहिए ) 'खल्वेतस्यें०”” ( निश्चय ही यह सब इस अक्षरका उपव्याख्यान है ) इस 
प्रकार श्रति उदगीथका उपास्यरूपसे उपक्रम कर आदित्य आदि बुद्धिका विधान करती है । जो यह कहा 


सत्यानन्दी-दीपिका 
क्योंकि निकृष्टमें ही उत्कृष्ट शब्द उपचरित होता है। जैसे सारथिमें राजशब्द और पूर्वाधिकरणमें 
दर्शित न्यायसे भी ऐसा ही होता है । 


. सिद्धान्ती--अनज्भ आदित्य आदि हृश्सि अज्भूरूप उद्गीथ आदि उपास्य हैं। जसे प्रोक्षण 
आदिसे संस्कृत ब्रीहि आदि कमंमें अपूर्वको उत्पन्न करते हैं, बसे आदित्य आदि बुद्धिसे संस्कृत उद्गीथ 
आदि कमोंमें अपूवके सम्बन्ध्से कमंसमृद्धिरुप फल उत्पन्न होता है, क्‍योंकि संस्कृत अद्भ कमसमृद्धिरूप 
फलके अनुकूल प्रकृत कमंमें अपूब॑-अद्ृष्ट उत्पन्न करते हैं । क्‍ 

* अथवा नियमसे उद्गीथ आदि बुद्धि आदित्य आदिमें करनी चाहिए, अब इस दुसरे पक्षका 


अधि० ५ सू० ६ | भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ८०७ 


तदयुक्तम, स्वयमेवबोपासनस्य कर्मत्वात्फलव च्त्वोपपत्ते :, आदित्यादिभावेनापि च दृर्यमाना- 
नामुद्गीथादीनां कर्माध्मकत्वानपायात्‌ । 'तदेतदेतस्यारूच्य ध्यूढं साम' (छा० १।६।१) इति तु 
लाक्षणिक एव पृथिव्यग्न्योऋक्साम शब्दप्रयोग:ः। लक्षणा च यथासंभव संनिक्ृषष्ठ न॒ विध्र- 
कष्ट न वा स्वाथसंबन्धेन प्रवतते। तत्र यद्यप्युक्तामयोः पृथिव्यग्निदश्टिचिकीर्षा, तथापि 
प्रसिदयोऋक्सामयोस दे ना नुकी तनास्पृथिव्यम्योश्व संनिधानात्तयोरेदेष ऋवसामशब्द- 
प्रयोग ऋक्लामसंवन्धादिति निश्चीयते। क्षत्तशब्दो पपि हि कुतश्चित्कारणाद्राज्ञानमुपसपन्न 
निवारयितु पायंते 'इयमेवक्‌ (छा० ११६१) इति च यथाक्षरन्यासमच एव पृथिवीत्वमवधार- 
यति | पृथिव्यो ऋकत्वेष्बधायमाण इयम॒गेवेत्यक्षरन्यासः स्थात्‌ । य एवं विद्वान्साम गायति 
(छा० १।७।७) इति चाह्ाश्रयमेव विज्ञानमुपसंहरति, न पृथिव्याद्याश्रयम । तथा लोकेषु 
पदञ्मविधं सामोपासीत' ( छा० २३२१ ) इति यद्यपि सप्तमीनिदृश्ा लोकाः, तथापि साम्न्‍्येव 
तेष्थ्यस्ये्न्द्रितीयानिद शेन साम्न उपास्यत्वावगमात्‌ | सामनि हि लोकेपष्वध्यस्यमानेषु साम 
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गया है कि उद्गीथ आदि बुद्धिसे उपास्यमान आदित्य आदि कर्मात्मकत्व प्रापकर फल करेंगे। वह 
अयुक्त है, क्योंकि उपासना कर्म होनेसे स्वयं फलवाली हो सकती है। उसो प्रकार आदित्य आदि 
भावसे हृश्यमान उदगीथ आदिका कर्मात्मकत्व नष्ट नहीं होता । “तदेतदेतस्था०” ( वह यह अग्निनामक 
साम पृथिवीरूप ऋकके ऊपर स्थित है ) यह तो परथिवी और अग्निमें ऋक और साम दशब्दोंका प्रयोग 
लाक्षणिक है। लक्षणा यथासंभव संनिद्ृष्ट अथवा विप्रकृष्ट स्वार्थके साथ सम्बन्ध होनेसे प्रवृत्त होती 
है। उसमें यद्यपि ऋक और साममें पृथिवीहृष्टि और अग्निदृष्टि करनेकी इच्छा है, तो भी प्रसिद्ध ऋक 
ओर सामका भेंदसे अनुकीतंन होनेसे एवं पृथिवी और अग्निका संनिधान होनेसे ऋक और साम शब्दोंका 
यह प्रयोग उनमें ही है, ऋक और सामके सम्बन्धसे ऐसा निश्वय होता है। क्योंकि सारथि शब्द भी 
किसी कारणसे राजानुगामी होता हो तो उसका निवारण नहीं किया जा सकता । “इयमेवक ०? ( यही 
-ऋक है ) यह श्रुति अक्षरोंक न्यासके अनुसार ऋकमें ही प्रथिवीत्वका अवधारण करती है। यदि 
पृथिवीमें ही ऋकत्व होता तो यह ऋक ही है इस प्रकार अक्षरोंका न्यास होगा । 'य एवं विद्वान०” (जो 
इस प्रकार जानकर सामका गायन करता है ) यह श्रुति अज्भाश्रय विज्ञानका ही उपसंहार करती है 
पृथिवी आदि आश्रय विज्ञानका नहीं । इसप्रकार 'छोकेषु पशञ्चनविधं०' (लोकोंमें पझचविध सामकी उपासना 
करनी चाहिए) इसमें यद्यपि सप्तमी विमक्तिसे लोक निर्दिष्ट हैं तो भी उनका साममें अध्यास होना 


चाहिए, क्योंकि द्वितीया विभक्तिके निर्देशसे साम ही उपास्य अवगत होता है। साममें लोकोंके 


सत्यानन्दी-दीपिका 
निराकरण “त्तक्तम' आदिसे किया जाता है। 'माणवक अग्नि है” जसे माणवकमें अग्निदृष्टि करनेसे 


माणवकत्व नष्ट नहीं होता, वसे आदित्य आदि हृश्सि दृश्यमान उद्गीथ आदियें भी कर्मात्मकत्व नष्ट 
नहीं होता । पूर्वोक्त गौण प्रयोगकी अनुपपत्ति भी नहों है, क्योंकि यह लाक्षणिक प्रयोग है। “गंगायां 
घोष:” यहाँ गड्भाशब्द वाच्य प्रवाहका सन्निकृष्ट संयोग सम्बन्ध तीरके साथ है, इससे यह सन्निकृष्ट 
सम्बन्धरूप लक्षणा है । 'माणवक अग्नि है' यहाँपर अग्नि स्थित, शुचित्व, तेजस्त्व आदि गुणवत्त्व 
परम्परा सम्बन्धसे माणवकमें देखा जाता है, यह विप्रकृष्ट सम्बन्धरूप लक्षणा है। वसे यहाँ ऋक और 
साममें पृथिवीदृष्टि और अग्निदृष्टिके पक्षमें मी ऋक और सामपदसे अपने वाच्याथमें द्रश्व्यता नामक 
परम्परासे पृथिवी और अग्नि अथंमें लक्षणा युक्त है इसलिए “इयमेवर्गशिः सामः” इसप्रकार पृथिवी और 
अभ्निमें कक और सामशब्दका प्रयोग गौण है; इसलिए यहाँ ऋककी पृथवी दृष्टिसे और सामकी अग्नि- 


दृश्सि उपासना है। इसीप्रकार 'लोकेषुं पञ्नविधं सामोपासीत” यहाँ सप्तमीका तृतीयाथ करना चाहिए 
'लछोकात्मना पद्चनविधं सामोपासीत' 'लोकदृश्सि पाँच प्रकारके स।मकी उपाधना करनी चाहिए । 
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लोकात्मनोपासितं भवति, अन्यथा पुनलोकाः सामात्मनोपासिताः स्युः | एतेन 'एंतद्गायत्र 
प्राणेषु प्रोतम! ( छा० २।११।१ ) इत्यादि व्याख्यातम्‌ | # यत्रापि तुल्यो द्वितीयानिदेंशः- 
अथ खल्वमुसादित्यं सप्तविधं सामोपासीत' ( छा० २।९।१ ) इति, तआञञपि 'समस्तस्य खल॒ साम्न 
उपासन साधु” ( छा० २।१।१ ) 'इति तु पदञ्भविधस्य” ( छा २७२ ) “अथ सप्तविधस्थ' ( छा० 
२।८।१) इति च साग्न एवोपास्यत्वोपक्रमात्तस्मिन्ने वादित्याद्रध्यास:, एतस्मादेव च साम्न 
जपास्यत्वावगमात्‌ 'एथिबी हिंकारः' (छा० २।२।१) इत्यादिनिद शविपयेये५पि हिकारादिष्वेव 
पृथिव्यादिदष्टिः। तस्मादनज्ञाश्रया आद्त्यादिमतयो ज्ञेष्‌द्गी थादिषु क्षिप्येर ज्षिति सिद्धम। ६! 
( ६ आसीनाधिकरणम्‌ | सू० ७-१० ) 
आसीनः संभवात्‌ ॥७॥ 
पदच्छेद--आसीनः, संभवात्‌ । 


सूत्राथ---( आसीन: ) बठकर ही उपासना करनी चाहिए, ( संभवात्‌ ) क्‍योंकि इसप्रकार 
उसका संभव है । 


#8 कर्मा ज़्संबद्धेषु तावदुपासनेषु कर्मतन्त्र्वात्नासनं। दिचिन्ता, नापि सम्यंग्दरशंने 
वस्तुतन्त्रत्वाद्विज्ञानस्य। इतरेषु तूपासनेषु किमनियमेन तिष्ठन्नासीनः शयानो वा प्रवततोत 
नियमेनासीन एवेति चिन्तयति। तत्न मानसत्वादुपासनस्यानियंमः शरी रस्थितेरिति । एवं 


अध्यस्थमान होनेपरः साम लोकरूपसे उपासित होता है, नहीं -तो लोक  सामरूपसे उपासित होंगे । 
इससे-लोकरूपसे सामकी उपासना होनेसे 'एतद्गायत्र०” (यह गायत्र, साम प्राणोंमें प्रतिष्ठित. है-गरायत्र 
साम प्राणरूपसें उपासित है) इत्यादिका भी व्याख्यान हुआ । और जहाँ भी अथ खल्वमुमादित्य॑० 

(अब उस आदित्यके रूपमें सप्तविध सामकी उपासना करनी चाहिए ) इसप्रकार द्वितीयाका निर्देश 
-तुल्य हो, वहाँ मी 'समस्तस्य ०” ( समस्त सामकी उपासना श्रेष्ठ है) 'इति तु पञ्नविधस्य०” ( यहाँ 
पाँच प्रकारकी सामोपासनाका निरूपण है ) 'अथ सप्तविधस्थ०' ( अब सात प्रकारके सामका ) इस 
प्रकार सामका ही. उपास्यरूपसे उपक्रम होनेसे उसीमें आदित्यादिका अध्याप्त. है। क्योंकि इसीसे साम 
उपास्य अवगत होता है, 'एथिवी हिंकारः” इत्यादि निर्देशके विपयय होंनेपर भी हिकार आदियें ही 


पृथिवी आदि दृष्टि है। इससे यह सिद्ध हुआ कि अनड्भाभ्रयः आदित्यादि बुद्धि उद्गीथं आंदि अड्जोंमें 
करनी चाहिए ॥ ६ ॥ 


कर्माज़ोंके साथ सम्बद्ध उपासनाएँ कमके अधीन हैं, अतः. उनमें आँसन आदिका विचार नहीं 
है । इसीप्रकार सम्यग्दर्ंनमें मी यह . विचार नहीं है, क्योंकि 'ज्ञान वस्तुके अन्नीन है। परन्तु अन्य 
उपासंनाओंमें क्या अनियमसे खड़ा होकर, बंठक़र अथवा सोता हुआ प्रवृत्त होता है अथवा नियमसे 
बठकर ही, ऐसा विचार“करते”हैं। परन्तु उसमें उपासनाके मानसिक होनेसे शरीर स्थितिका अनियम 
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# यद्यपि हिकारके उद्दव्यसे प्रथित्री दृष्टिका विधान है, इससे उद्देश्यका 'हिंकारः एथिवी' 
इसप्रकार प्रथम प्रयोग होना चाहिए, किन्तु.यहाँ 'प्रथिवीं हिंकार! ऐसा विपयय निर्देश है, तो भी 
उक्त न्‍्यायके बलसे. समस्त सासकी उपासना श्रेष्ठ'है अथवा उत्कषं दृष्सि निक्रृष्ट उपास्य है” व्यत्यय 
ग्राह्म है। अतः पृथिवी भांदि दृष्टि हिफार आदिमें करनी चाहिए। इससे यह सिद्ध हुआ कि अनैद्ध 
( सिद्धरूप ) आदित्य आदि हृश्सि अद्भभूत उद्गीथ आदि उपास्य हैं ॥ ६ ॥| 

# पूर्व अधिकरणमें आसन नियमको अपेक्षा रहित अज्भाश्रित, उपासनाओंका अनुष्ठान प्रकार 


कहा गया है। वंसे अद्भ अनाश्रित « उपासनाओंमें . भी अनियम होना चाहिए | इसप्रकार- हृशन्त 
संगतिसे “तत्र' आदिसे पृव॑पक्ष है ॥ ७ ॥ 


अधि० ६ सू० ८-९.-१० | भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ८०९, 


प्राप्त त्रवीति-आसीन एवोपासीतेति | कुत+ ? स्ंभवाल । उपासन नाम समासप्रत्ध्य प्रवाह 

कगणम, नच तदगच्छतो चावतों वा संभवति, गत्णदीनसा चिक्तविश्लेपका पाल! तिष्ठतो ५- 

पि देहधारणे व्यापतं मनो न सूक्ष्मवस्तुनिरीक्षणक्षमं भमवति। शयानस्याप्यकस्मादेव निद्रया- 

मिभूयेतत आसीन सह त्वेतंजातीय को भूयान्दोीषः सुर्धारहार इति संभवति तस्योपालनस्‌ ॥७॥ 
घध्यानाच | ८॥। 

पदच्छेद--ध्यानात्‌, च । 

सूत्राथ---और उपासना ध्यानरूप होनेसे बेठकर ही करनी चाहिए। 

४ अपि च ध्यायंटार्थ णच:, यत्समानप्रत्ययप्रवाहकरणम्‌ | ध्यायतिश्व प्रशिथिलाहु- 
चेण्थु प्रतिष्ठितदष्टिप्येकविषयाक्षिप्तचित्तेषृपचयमाणो दृश्यते ध्यायति बकों ध्यायति 
प्रोषितवन्चु रिति । आसीनश्रानायासी भवलि । तस्मादप्यास्ीनकमोपासनम्‌ ॥८॥ 

अचलत्व दापदक्ष्ष ॥९॥ 

पदच्छेद---अचलत्वम्‌, च, अपेक्षय । 

सूच्रार्थ--( अचलत्वं च ) और “ध्यायतीव पृथिवी” इत्यादिमें पृथिवी आदिको अचलताकी 
( अपेक्ष्य ) अपेक्षाकर ध्यान शब्द उपचरित होता है । द 

अपि च ध्यायतीव एथिवी' ( छा० ७!६।१ ) इत्यत्र पृथिव्यादिष्यचलत्वमेंचापेक्ष्य 
ध्यायतिवादों भवति, दच्च लिज्ञमुपासनस्थासीनकम त्वे ॥९॥ 

स्मरान्त च ॥१०॥। 

पदच्छेद--स्मरन्ति, च । 

रसून्नाथं--और 'शुच्चौ देशे प्रतिष्ठाप्यः इसप्रकार शिष्टपुरुष आसनका उपांसनाके लिए स्मृति 
में प्रतिपादन करतेः हैं । 


है । सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेंपर कहते हैं-बेठकर ही उपासना करनी चाहिए, किससे ? इससे कि 
इसप्रकार संभव  है। एक प्रकारकी वरत्तिका प्रवाह करना' उपासना है। उसका चलते अथवा 
दोड़ते हुए पुरुष में संभव नहीं है, क्योंकि गति आदि चित्तके विक्षेप. करनेवाले हैँ । खड़े होनेवाले 
पुरुषका देहंधारणमें व्यापृत हुआ. मन सूक्ष्म वस्तुके निरीक्षण करनेमें समथ नहीं होता । शयन किये 


हुए का मन भी अकस्मात्‌ ही निद्रासे अभिभूत हो जाता है। किन्तु बठे हुएके इसप्रकारंके बहुत-से 
दोषोंका सुपरिहार हो जाता है, इसलिए उसकी उपासना संभव है.।। ७ ॥ 


जो एक समान वत्तिका ही प्रवाह. करना. है वही “ध्यायति ( ध्ये धातु ) . का अर्थ है और 


ध्यायति' शब्द प्रशिथिल अज्भ चेशवालों, प्रतिष्ठित हृश्विलों और एक विषयमें आशक्षिप्त चित्त- 
वालोंमें उपचरित होता. हुआ देखा जाता है। जसे कि बगुला ध्यान करता है, परदेशमें गये हुए 


बन्धुका वह मित्र ध्यान करंता है। बंठा हुआ पुरुष आया[स रहित होता है। इससे भी उपासना बढे 
हुए पुरुषका कम. है ॥ ८ ॥ 


और “ध्यायतीब प्रथिवी” (पृथिवी मानो ध्यान करती है) यहाँपर प्रथिवी आदिमें अचलताकी 

* अपेक्षाकर “ध्यायति' शब्दका प्रयोग होता है । वह उपासना बढठे हुए का.कम है इसमें लिंज् है ॥॥९॥ 
सत्यानन्दी-दीपिका 5 

९ तलधाराके संमान विजातीय प्रवाहसे रहित एकाकार चित्तकी अवस्थाकों ध्यान कहा जाता 

है। इसप्रकार बाह्य हस्त, पाद आदि अज््नेंकी चेश्से रहित एक विष॑ंयमें ही स्थिर चित्तवालेमें “ध्यायति 

छब्दका प्रयोग होता है ॥ अत॥ उपासना मानसिक कम होनेसे बंठ कर ही करनी चाहिए ॥ ८ 0 


८१० प्रह्मसन्न-शाइूरभाष्य [ अ० ४ पा० १ 


स्मरन्त्यपि च शिक्षा उपासनाइत्वेनासनम- झुचो देशे प्रतिष्ठाप्य स्थिरसासनमात्मनः' 
(गी० ६।११) इत्यादिना । अत एव पद्मकादीनामासनविद्येषाणामुपदेशो योगशास्त्रे ॥१०॥ 
( ७ एकाग्रताधिकरणम्‌ खू० ११) 
यत्रेकाग्रता तत्राविशेषात्‌ ॥११॥ 
दच्छेद-- यत्र, एकाग्रता, तत्र, अविशेषात्‌ । 

सृत्राथ--( यत्र ) जिस देश और कालमें (एकाग्रता) मनकी एकाग्रता-स्थिरता हो (तत्र) उसी 
देश आदिमें उपासना करनी चाहिए, ( अविशेषात्‌ ) क्योंकि श्र॒तिमें देश विशेषका श्रवण नहीं है । 

& दिग्देशकालेषु संशयः-किमस्ति कद्चिन्नियमो नास्ति वेति | प्रायेण वेदिकेष्वा- 
रस्भेषु दिगादिनियमद्शनात्स्यादिहापि करिचिन्नियप्त दति यस्य मतिस्तं प्रत्याह दिग्देश- 
कालेष्वर्थंलक्षण एव नियमः । यत्रेवास्य दिशि देशे काले वा मनसः सोकय णेकाग्रता भवति 
तत्रेवोपासीत, प्राचीदिकपूर्वाह्षप्राचीनप्रवणादिवद्धिशेषाश्रवणात्‌, एकाग्रताया इशष्ठाया 
स्वत्राविशेषात्‌ । ननु विशेषमपि केचिदामनन्ति-'समे छझचौ शकरावहिवालुकाविवजिते शब्द 
जला श्रयादिमिः:। मनोनुकूले नतु चक्षुपीडने गुहानिवाताश्रयणे प्रयोजयेत्‌' (श्रे० २५१०) इति यथेति। 
उच्यते-सत्यमस्त्येवंजातीयको नियमः। सति त्वेतस्मिस्तद्गतेषु विशेषेष्वनियम इति खुह- 
दूभूत्वा55चाय आचएछ्टेे। “मनोनुकूले इति चेषा श्रुतियत्रकाग्रता तत्रवेत्येतदेव दर्शायति ॥११॥ 


श॒ुचौ देशे ०” ( पवित्र देशमें अपना स्थिर आसन स्थापित कर ) इत्यादि स्मृति वचनसे शिष्ट 


पुरुष उपासनाके अज्भुरूपसे आसनका प्रतिपादन करते हैं। अतएवं पद्म आदि आसनविशेषोंका 
योगशास्त्रमें उपदेश है ॥ १० ॥ 


दिशा, देश और काल इनके विषयमें क्या कोई नियम है अथवा नहीं, ऐसा संशय होता है । 
वेदिक आरम्मोंमें प्रायः दिशा आदिका नियम देखा जाता है। अत: यहाँ भी कोई नियम हो, ऐसा 
जिसका विचार हो उसके प्रति कहते हैं-दिशा, देश और कालमें अरथंलक्षण-प्रयोजनात्मक ही नियम 
है । जिस दिशा, देश अथवा काल्‍रमें इस उपांसकके मनकी सहजमें एकाग्रता हो वहींपर उपासना करनी 
चाहिए, क्‍योंकि पृव॑दिशा, पूर्वाह्न, पृवदिशामें निम्नस्थान आदिके समान यहाँ विशेषका श्रवण नहीं 
है। कारण कि दृष्ट एकाग्रता सवंत्र समान है। परन्तु 'समे झुचौ०” ( समतल, पवित्र, सुक्ष्म पाषाण 
अग्नि और बालसे रहित तथा दाब्द, जल-पनघट और आश्रय-जनसाधारणके निवास आदिसे भी शबन्य 
मनके अनुकूल एवं नेत्नोंको पीड़ा पहुँचानेवाले मच्छक आदिसे वंजित, गुहा-एकान्त आदि वायुवर्जित 
स्थातमें बेठकर मनको परमात्मामें नियुक्त करना चाहिए ) इसप्रकार कुछ लोग विशेष भी कहते हैं । 
जैसे यह देश विशेषका नियम है, वंसे काल विशेषका भी है। इसपर कहते हैं--ठीक, इस प्रकारका 
नियम है। परन्तु ऐसे नियमके होनेपर भी तद्गत विश्येषोंमें नियम नहीं है। इसप्रकार सुहृद्‌ 
होकर आचाय कहते हैं । 'मनो<नुकूले' यह श्रति जहाँ एकाग्रता हो वहाँपर ही यही दिखलाती है ।११ 


सत्यानन्दी-दीपिका 
६ मनकी एकाग्रतामें दिशा आदि नियमका विचार किया जाता है। पूवपक्षी--नियम होना 


चाहिए, क्‍योंकि “ब्रह्ययज्ञेन यधक्ष्माणः प्राच्यां दिशि! ( पृवदिशामें ब्रह्मयज्ञ करे ) 'प्राचीनप्रवणे 


बेश्रदेवेन यजेत' ( पूव दिशामें क्रमशः निम्न स्थलमें वंश्वदेव यज्ञ करे ) “अथ यदुपराह्न पिण्डपितृ- 
यज्ञेन चरन्ति” ( अपराह्तमें पिण्डपितृयज्ञ करें ) इन श्रतियोंमें जसे क्रमश: ब्रह्मयज्ञ, वश्वदेव और 


पिण्डपितृयज्ञमें पृवंदिशा, निम्नदेश ओर अपराह्न कालका विशेषरूपसे नियम देखा जाता है, वंसे 


इन उपासनाओंमें भी पृवंदिशा, तीथ आदि देश, प्रदोष आदि कालका नियम होना चाहिए'। 
सिद्धान्ती--ऐसा नियम नहीं है, क्योंकि यहाँ मनकी एकाग्रता ही प्रयोजन है ॥ ११॥। 


अधि० ८ सू० १२] भाषानुवादं-संत्यानन्दी-दीपिकासद्दित ८११ 


(८ आ प्रायणाधिकरणम्‌ सू० १२ ) 
आ प्रायणात्तत्रापि हि रृष्टम ॥१२॥ 
पदच्छेद--आ, प्रायणात्‌, तत्र, अपि, हि, दृश्म्‌ । 
सूत्राथ--( आप्रायणात्‌ ) मरणपयंन्त प्रत्यय-उपासनाकी आवृत्ति करनी चाहिए, (हि ) 
क्योंकि (तत्रापि) मरणकालमें मी 'स यावत्क्रतु«' इत्यादि श्रतिमें भी ( दृष्मू ) ऐसा ही देखा गया है । 
आवृत्ति: सवोपासनेष्वादतंव्येति स्थितमार्ये 5घिकरणे। तत्र यानि तावत्सस्यग्दर्श 
नार्थान्युपासनानि तान्यवधघातादिवत्कायपर्यवसानानीति ज्ञातमे वेषामावयृत्तिपरिमाणम । नहि 
सब्यग्द्शंने काय निष्पन्ने यत्ञान्तरं किचिच्छासितुं शक्यम्‌, अनियो ज्यब्रह्मात्मत्वप्रतिपत्तेः 
शास्ञस्याविषयत्वात्‌। यानि पुनरभ्युद्यफलानि तेष्वेषा चिन्ता-कि कियन्तंचित्कालं प्रत्यय- 
मावत्यॉपरमेदुत यावज्ञीवमावतयेदिति.। कि तावत्पाप्तम ? कियन्तंचित्कालं प्रत्ययमभ्य- 
स्पोत्सजेदावृत्तिविशिश्स्योपासनाशब्दार्थस्य कृतत्वादिति । & एवं प्राप्ते त्रमः-आ प्रायणा 
देवाव तयेत्पत्ययम, अन्त्यप्रत्ययवश्ाददश्फलप्राप्तें? । कर्माण्यपि हि जन्मान्तरोपभोग्यं फल 
मारभमाणानि तदनुरूपं भावनाविज्ञानं प्रायणकाले आक्षिपन्ति, सबविज्ञानो भवति सविज्ञान- 
मेवान्ववक्रामति', 'यक्षित्तस्तेनेष प्राणमायाति!, 'प्राणस्तेजसा युक्तः सहात्मना यथासंकल्पितं लोक 
नयति' इति चवमादिश्रवतिभ्यः, तृणजलूकानिद शनाञ्व। प्रत्ययास्व्वेते स्वरूपाज॒वृत्ति म॒ुक्‍त्वा 


सब उपासनाओंमें आवत्ति आदरणीय है, ऐसा आद्य अधिकरणमें निश्चय किया गया है।' 
उनमें जो तत्त्वज्ञानकेक लिए उपासनाएं हैं वे अवधात आदिके समान कार्य परयंवसायी-कार्य निष्पत्ति 
प्येन्त हैं। उन उपासनाओंकी आवृत्तिका परिमाण ज्ञात है। सम्यग्द्शंनरूप कार्यके निष्पन्न होनेपर 
किसी अन्य यत्नका शासन-उपदेश नहीं किया जा सकता, क्‍योंकि अनियोज्य ब्रह्मात्मत्व प्रतिपत्ति 
दास्त्रका विषय नहीं है । परन्तु जो अभ्युदय फलवाली हैं. उनमें यह विचार होता है कि कितने समय 
तक प्रत्ययका आवत्तिकर उपराम होना चाहिए अथवा जीवन पय॑न्‍्त आवृत्ति होती चाहिए । तब क्या 
प्राप्त होता है ? पूवपक्षी-- कुछ कालतक प्रत्ययकी आवृत्ति कर छोड़ देना चाहिए, क्योंकि आवृत्ति 
विशिष्ट उपासना शब्दका अर्थ गतार्थ हो जाता है। सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैं -- 
मरणपयन्त प्रत्ययोंकी आवृत्ति होनी चाहिए, क्योंकि अन्तिम प्रत्यय-वृत्तिके बलसे अद्ृष्ट फलकीः प्राप्ति 
होती है। क्योंकि 'सविज्ञानों मवति०” ( भावतामय विज्ञानसे-फलके स्फुरणसे युक्त होता है वह 
विज्ञान सहित फलका ही अनुगमन करता है ) “यच्चित्तस्तेनेष ०” ( मरणकालमें जेसा चित्तवाला 
होता है उसी चित्त-संकल्पसे इन्द्रियोंके साथ मुख्य प्राणवृत्तिको प्राप्त होता है, बह प्राण तेज-उदानसे 
अनुगृहीत होकर जीवात्माके साथ संकल्प किये हुएके. अनुसार उस छोकको ले जाता है ) इत्यादि 
श्रुतियोंस और तृणजल॒काके हृशन्तसे यह ज्ञात होता है कि अन्य जन्ममें उपमोगके योग्य फलको 
उत्पन्न करनेवाले कर्म उसके अनुरूप भावना विज्ञानका मरणकालमें आक्षेप करते हैं। ओर ये 
प्रत्यय तो स्वरूप अनुवृत्तिको छोड़र मरणकालमें किस अन्य भाविभावना विज्ञानकी अपैक्षा करें ? 


सत्यानन्दी-दीपिका 


* पूवपक्षी--जसे कर्म अहृश्द्वारा. फल विज्ञानमें कारण होते हैं, बसे. उपासनाएँ भी अदृट 
द्वारा अन्तिम. फल विज्ञानमें कारण होंगी ? इससे मरणपयन्त उनकी आवृत्तिका कया .प्रयोजन हैं ? 
सिद्धान्ती--ये प्रत्यय अपने सजातीय प्रत्ययोंकी अनुवृत्तिकों छोड़नर मरणकालमें किसी अन्य 
विजातीय. मावि-भावना विज्ञानका आशक्षेप नहीं करेंगे, क्योंकि सजातीय प्रत्थयोंकी धारावाहिक अनु 
वृत्ति ही तो उपासना है। उन अ्रत्ययोंकी स्वरूपत: अनुवृत्ति ही अन्तिम विज्ञान भावना है। कोई 
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किपमन्यः्प्रायगकारभावि भावनाविज्ञानमपेक्षेर न । लस्माद्य प्रतफ्तव्यफठभावनात्मका; 
प्रव्ययास्तेष्वाप्रायणादाचृत्तिः । तथा च अश्रति:-'स यावव्कतुरयमरमावलोका स्परेति! इति प्रायण- 
काले5पि प्रध्ययानुब॒त्ति दशयति | स्मुृतिरपि-'यं य॑ वाउपि स्सरनन्‍्मावं त्यजत्यन्ते कलेबरम्‌ | त॑ 
तमेबेति कौन्तेय सदा तद्भावभाबित/ (गी० <।६) इति, प्रयाणकाले मनसा5चलेन! (गी० ८।१७५) 
श्ति च। सोडन्तवेलायामेतल्‍्त्रयं प्रतिप्यत! इति च मरणवेलायामपि कतंव्यशेष॑ श्रावयति । १२५ 
(९ सदधिगमाधिकरणमं॑ । सू० १३ ) 
तदधिगम उत्तरपूर्वाधयोरइलेषविनाशो तद्व्यपदेशात्‌ ॥१३॥ 
पदच्छेद--तदधिगमे, उत्तरपूर्वाधयो:, अश्वेषविनाशौ, तद्गयपदेशात्‌ । 
सूआथ--( तदधिगमे ) ब्रह्मतान होनेपर ( उत्तरपूर्वाधयो: ) उत्तर और पूब॑ पापोंका 
( अश्लेषविनाशौ ) अश्वेष और विनाशं होता है, ( तद्व्यपदेशात्‌ ) क्योंकि “यथा पुष्करपलाश' इत्यादि 
श्रतिमें उसका व्यपदेश है। ्््ि का 
: गतस्तृतीय शेषः । अथेदानों ब्रह्म विद्याफलं प्रति चिन्ता प्रतायते। ब्रह्माधिगमे 
सति तद्विपरीतफलं दुरितं क्षीय ते, न क्षीयते वेति संशयः । कि तावत्प्रात्म ? फल(थेत्वा- 
त्कमणः फलमदर्तवी न संभाव्यते क्षय: | फलदायित्ीी हास्य शक्ति: भ्र॒त्या समधिगता। यदि 
तदन्तरेणव फलोपभोगमपतचृज्येंत, श्रतिः कर्दाथता स्यथात्‌ । स्मरन्ति च. नहि कम क्षोयते 





इसलिए प्राप्त करनेयोग्य फलके अनुरूप भावनात्मक जो प्रत्यय है उनकी मरण पयंन्‍्त आवृत्ति है। 
ओर इसप्रकार 'स यावत्क्रतु ०” ( वह जसे संकल्प विशेषवाला इस शरीररूपी लोकसे. प्रयाण करता 
है ).यह श्रुति प्रायंणकालमें भी .प्रत्ययकी अनुवृत्ति. दिखंलाती है। और “यं थ॑ वा$पि०' ( हे कुन्ति- 
पुत्र अजुन-! यह मनुष्य अन्तका लमें जिस-जिस भी भावको स्मरण करता हुआ शरीरका त्याग करता 
हैं, सदा उसी मावसे मावित होकर उस-उसको ही प्राप्त होता है) 'प्रयाणकाले०' (मरणकालमें. अचल 
मनसे ) ऐसी स्मृति मी है, और 'सो$न्‍्तवेलाय।मेव०” ( वह उपासक अन्त समयमें 'अक्षितमसि, अच्यु 
तमसि, प्राणसंशितमसि' इन तीन मन्त्रोंको स्मरण करे ) इसप्रकार यह श्रुति मरणकालमें भी 
कतव्यशेषका स्मरण कराती है ॥१२॥ का 
तृतीय अध्यायका शेष भाग समाप्त हुआ | अब ब्रह्मविद्याके फलका विचार किया जाता है। 
ब्रह्मत्नान होनेपर उससे विपरीत ( ) फलवाला पाप क्षय होता है अथवा क्षय नहों होता, ऐसा 
संशय होता है । तब क्या प्राप्त होता है ? पू्वपक्षी---कर्म फलाथेक होनेसे फल दिये बिना उसका 
क्षय नहीं हो सकता, क्योंकि फल देनेवालो उसको शक्ति श्रुतिसि समधिगत होती है । यदि कम फलोप- 
मोगके विना ही क्षय हो, तो फलबोधक श्रुति बाधित हो जायगी। और “न हि कम क्षोयते' 
सत्यानन्दी-दीपिका क्‍ 
अद्ृष्ट द्वारक अन्य अपेक्षित नहीं है, क्योंकि समी भाव समान जातीय मावोंकी द्वाररूपसे अपेक्षा नहीं 
करते हैं। इसलिए उपासना प्रत्यय भी अन्य-विजातीय प्रत्ययकी अपेक्षा नहीं करेगा । कम तो हष्ट- 
प्रत्यक्ष द्वारा अन्तिम विज्ञानखूप फलमें कारण नहीं हो सकते, इसलिए अगत्या उनका द्वारीभूत अदृष्ट 
कल्पना करना पड़ता है । इसलिए उपासक्रको मरणपयन्त प्रत्ययोंकी आवत्ति- करनी चाहिए ॥ १२ ॥ 
# पूव अधिकरणमें जसे उपासकको मरणपयनन्‍त उपासनाकी आवृत्ति कतंव्य कही गयी है, वसे 
ब्रह्मवेत्ताओंके लिए नहीं है । इसप्रकार प्रत्युदाहरण संगतिसे शद्भू। कर कर्मक्षयरूप जीवनमुक्तिको कहंते 
है--शानके साधनोंमें अधिक यत्न करना चाहिए, इसलिए इस फलाध्यायमें अब तक उनका विचार 
किया गया है । अब फलाध्यायके उपयुक्त फल सम्बन्धी विचार किया जाता है--अवद्यमेव भोफ्तब्यं 
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इति। नन्‍्वेव॑ सति प्रायश्ित्तोपदेशों 5नथकः प्राप्नोति, नेष दोषः, प्रायश्रित्तानां नैमित्तिकत्वो- 
पपत्ते ग्रहदाहे शयादिवत्‌। अपि च प्रायरिचित्तार्ना दोषसंयोगेन विधान भर वेद॒पि दोषक्षपणा- 
थंता, नत्वेव ब्ह्मविद्यायां विधानमस्ति। ननन्‍्वनश्युपगस्यमाने ब्रह्मविदः कमक्षये तत्फल स्या- 
वच्यंभोक्तव्यत्वादनिर्मोक्षः स्यात्‌। नेत्युच्यते | देशकालनिमित्तापेक्षो मोक्ष: कर्मफलवद्ध 

विष्यति | तस्मान्न बह्माधिगमे दुरितनिवृत्तिरिति । एवं प्राप्ते श्नंमः-तदधिगमे अज्माथिगमे 
सत्युत्तरपूर्वग्रोरघयोरस्लेषविनाशो भवतः, उत्तरस्याइलेषः, पूवस्य विनाशः | कस्मात्‌ ? तदू- 
व्यपदेशात्‌। तथा हि-ब्रह्मविद्याप्रक्रियायां संभावयमानसं बन्धस्था गामिनो दुरितस्यानभिसं- 
बन्ध विदुषो व्यपदि्शिति-यथा पुष्करपछाश आपो न छिध्यन्त एवमेवंविदि पापं कम न झ्िष्यते' 
( छा० ४॥१७।३ ) इति । तथा विनादशमपि पूर्वोपचितस्य दुरितस्य व्यपदिशिति- तदथ्थ्रेषीका- 
तूलमश्नौ प्रोत॑ प्रदूयेतेवं हास्य सब पाप्मानः प्रदूयन्ते! (छा० ५।२४।३) इति | अयमपर: कमक्षय- 
व्यपदेशों भवति-- भिद्यते हृदयग्रन्थिर्छियन्ते सबसंशयाः । क्षीयन्ते चास्य कर्माणि तस्सिन्दृष्टे 





( कर्म क्षय नहीं होता ) इस प्रकार स्मृतिकार भी कहते हैं। परन्तु ऐसा होनेपर प्रायश्चित्तका उपदेश 
अनथेक हो जायगा ? यह दोष नहीं है, क्योंकि प्रायरिचत्तोंकों गृहदहिष्टि अदिके समान नमित्तिकत्व 
उपपन्न होता है। और दोषके संयोगसे प्रायश्चित्तोंका विधान होनेसे दोष नाश प्रयोजनवत्ता उनमें भले 
हो, परन्तु इसप्रकार ब्रह्मविद्यामें विधान नहीं है। परन्तु ब्रह्मशानीके कमका क्षय स्वीकार न करनेपर 
उसका फल अवश्य मोक्तव्य होनेप्ते मोक्ष नहीं होगा । नहीं, ऐसा कहते हैं-देश, काल और निमित्त की 
अंपेक्षा करनेवाला मोक्ष कमंफलके समान होगा | इससे तो ब्रह्मसाक्षात्कार होनेपर भी पापकी निवत्ति 
नहों होतो है । ऐसा प्राप्त होनेपर हथ कहते हैं तद घिग्से' ब्रह्म ज्ञान होनेवर उत्तर और पृ पापोंका 
अदलेष और विनाश होता है। उत्तर--देह धारणकर किये जानेवाले पापोंका अइलेष और पृव 
पापोंका विनाश होता है, किससे ? इससे कि उसका व्यपदेश है । जसे कि “यथा पुष्करपछाश०? ( जेसे 
कमलका पत्ता जलसे सम्बन्बित नहीं होता, बसे 'एवंवित्‌” 'मैं ब्रह्म हुँ' ऐसा जाननेवाले विद्वान॒को पापका 
सम्बन्ध नहीं होता ) यह श्र॒ति ब्रह्मविद्याके प्रकरणमें संमाव्यमान सम्बन्धवाले आगामी पापके सम्बन्ध 
का अभाव विद्वान॒ुके लिए कहती है । इसी प्रकार 'तद्श्रेषीका ० ( जिस प्रकार सींकका अग्रभाग अग्मनिमें 
प्रक्षिप्त करनेसे तत्काल जल जाता है, इसी प्रकार इस विद्वानुके सब्र पाप दग्ध हो जाते हैं ) यह श्रुति 


व्यानन्दी-दीपिका 
कृत कम शुमाझछुमम ( पुण्य अथवां पापकर्म अवश्य ही भोक्तव्य है ) और “क्षीयन्ते चास्य कर्माणि 


( ब्रह्मवित॒के समस्त कम क्षोण हो जाते हैं ) इस प्रकार शास्त्र द्वारा विरोध उपस्थित होनेपर सन्देह 
होता है कि ब्रह्मज्ान होनेपर कमंका क्षय होता है कि नहीं ? पूत्रपक्षी--कर्म फलवाला होता है। 
क्योंकि 'मा हिंस्यात्सर्वा भूतानि' “ब्राह्मणों न हन्तव्यः इत्यादि निषेध श्रुतिसे ज्ञात होता है कि पाप 


कममें फल देनेकी शक्ति है। और “नाभुक्त क्षीयत्ते कम यह स्मृति वाक्य भी है। अतः कर्म फलोप- 
भोगके विना ज्ञानसे नष्ट नहीं होता. अन्यथा फल श्रुति बाधित होगी । सि०-परन्तु 'ब्रह्मयहा द्वादशिक- 


वार्षिक चरेत्‌” इत्यादि प्रायश्वित्त विधायक शासघत्त्र निष्फल होगा:? पू०--जसे आहितागिनिद्वारा गृहदाह 
निमित्तको लेकर आहिताग्ति पुरुष अग्नंग्रे क्षामबते पुरोडाशमष्टाकपाल निव पेत्‌' ( क्षामवति अग्निके 
लिए अश्कपालवाले पुरोडाशका होम करना चाहिए) इस प्रकार क्षामवति इष्टिका विधान है, वसे 
दोषके निमित्तमात्रसे प्रायश्चित्तका विधान है। सि०--तो भी “दोषवान्‌ प्रायश्रित्त कुर्यात' ( दोष युक्त 
व्यक्ति प्रायश्चित्त करे) और “तरति ब्रह्महत्यां यो5श्रमेधेन यजते' ( जो अश्वमेध याग करता है वह 


ब्रह्महत्यासे मुक्त हो जाता है ) इस प्रकार प्रायश्चित्तसे पापनिवृत्तिके श्रवणसे प्रायरिचत्त कमंको 
नेमित्तिक कद्दना असज्भत है.। ६०--“अपि च' आदिसे कहते हैं । 
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परावरे' ( मु० २।२।८ ) इति। यदुक्तम--अनुपभुक्तफलस्य कर्मणः श्लयकल्पनायां शास्ज 
कदांथत स्यादिति-लेंष दोष), नहि वयं कमणः फलदायिनी शक्तिमवज्ञानीमहे, विद्यत 
एव सा, सा तु विद्यादिना कारणान्तरेण प्रतिबध्यत इति वदामः | शाक्तिसद्धावमात्रे च 
शास्त्र व्याप्रियते, न प्रतिबन्धाप्रतिबन्धयोरपि । #“नहि कमे क्षीयते” इत्येतदपि स्मरणमो- 
त्सगिक न भोगादते कम क्षीयते तदर्थंत्वादिति । इष्यत एव तु प्रायश्चित्तादिना तस्य क्षय:- 
सव पाप्मानं तरति', 'तरति ब्रह्महस्यां यो3श्रमेघेन यजते” 'य उ चेनमेव' वेद” इत्यादिश्रतिस्स- 
तिभ्यः | यत्तक्तम-नमित्तिकानि प्रायश्चित्तानि भविष्यन्तीति-तद्सत्‌, दोष संयोगेन चोद्य- 
मानानामेषां दोषनिर्धातफलसंभवे फलान्तरकल्पना नुपपत्ते:। यत्पुनरेतदुक्तम-न प्रायदिच 
त्तवद्ोषक्षयोदेशेन विद्याविधानमस्तीति, अन्न ब्रूमः-खगुणासु तावद्वियासु विद्यत एव विधा- 
नम। तासु च वाक्यरोेष ऐश्वयप्राप्तिः पापनिवृत्तिश्व विद्यावत उच्यते। तयोश्चाविवक्षाका- 
रण नास्तीत्यतः पाप्मप्रहाणपूर्वकेश्वयप्रांसिस्तासां फलमिति नि३चीयते। निगुंणायां तु 
विद्यार्यां यद्यपि विधान नास्ति, तथप्यकनत्रात्मत्वबोधात्कप्रप्रदाहसिद्धि। अचद्लेष इति 


४७४०७ 


पूर्वोपचित-पुर्व सख्चित पापका विनाश भी कहती है । और 'भिद्वते हृदयग्रन्थि०” ( उस परावर ब्रह्मका 
साक्षात्कार होनेपर इस जीवकी हृदय ग्रन्थि टूट जातो है, सम्पूर्ण संशय नष्ट हो जाते हैं और इसके 


कम क्षीण हो जाते हैं ) यह दूसरा कर्मक्षयका व्यपदेश है। और यह जो कहा गया है कि अभुक्त 
फलवाले कमके क्षयकी कल्पना होनेपर फलू बोधक शास्त्र बाधित होगा । यह दोष नहीं है, क्योंकि हम 


कमकी फल देनेवाली शक्तिकी' अवहेलना नहीं करते, वह भले विद्यमान हो, परन्तु वह विद्या आदि 
अन्य कारणसे प्रतिबद्ध होती है, केवल हम ऐसा कहते हैं। कममें फलदायक दक्तिके सडद्भावमात्रमें 
शास्त्रका व्यापार है न कि शक्तिके प्रतिबन्ध और अप्रतिबन्धमें मी । 'न हि कम क्षीयते०? ( कर्म क्षय 
नहीं होता ) यह स्मृति भी औत्सगिक-सामान्य नियमरूप है, कर्म भोगके लिए है, अतः भोगके विना 
कम क्षय नहों होता । क्योंकि 'सब पाप्मानं तरति! ( सम्पूर्ण पापोंको तैरता है ) 'तरति ब्रह्महत्यां०! 
( जो अश्वमेध यज्ञ करता है और जो इसे इस प्रकार जानता है वह ब्रह्महत्यासे मुक्त हो जाता है ) 
इत्यादि श्रुति और स्मृतिसे प्रायश्चित्त आदि द्वारा दुरितका क्षय इष्ट ही है। जो यह कहा गया है कि 
प्रायश्चित्त नेमित्तिक होंगे । वह ठीक नहीं है, क्योंकि दोषके सम्बन्धसे शास्त्र द्वारा विहित इन प्रायदिचत्तों 
का दोष नाशरूप फलके संभव होनेपर अन्य फलूकी कल्पना अनुपपन्न है। और जो पुनः यह कहा 
गया है कि प्रायश्चित्तके समान दोषक्षयके उद्देश्यते विद्याका विधान नहीं है । उसपर हम कहते हैं--- 
सगृण विद्याओंमें तो विधान विद्यमान ही है, क्‍योंकि उन सगुण विद्याओंके वाक्यशेषमें विद्यावानकी 
ऐश्वयंप्राप्ति और पापनिवृत्ति कही जाती है। और उन दोनोंकी अविवक्षाका कारण नहीं है, अतः 


पापक्षयपूवंक ऐश्वर्य प्राप्ति उनका फल है, ऐसा निश्चय किया जाता है। निगुंणविद्यामें तो यद्यपि 


सत्यानन्दी-दीपिका 
# "न हि क्षीयते क्रम' यह सामान्य शास्त्र स्व पाप्मानं तरति०! 'क्षीयन्ते चास्य कर्माणि० 


इत्यादि विशेष शास्त्रसे बाधित हो जाता है । यद्यपि ऐश्वयप्राप्ति और पापनिवृत्तिका विधान सगरुणविद्या 
के समान निगुंणविद्यामें दोष निवृत्तिका स्पष्ट विधान नहीं है, तो भी विद्यात्व दोनोंमें समान होनेसे 
निगुंणविद्यामें मी पापनिवृत्तिरप फल मानना युक्त है, क्योंकि कतृंव आदि अभिमान पाप आदि 
कमंका कारण है । ब्रह्मज्ञानसे अविद्याकी निव॒त्ति होनेपर तत्कृत कतृत्व आदिकी निवृत्तिसे, तदाश्रित 
पापकमका क्षय भी हो जाता है। इसविषयमें ज्ञानिनः सवपापानि शीयन्ते नान्न संशयः । क्रीडज्षपि 
न छिश्येत पापे्नानाविधेरपि ७! ( ज्ञानसे समस्त पाप नष्ट हो जाते हैं, इस विषयमें संशय नहीं है । 
ज्ञानी संसारमें क्रीडा करता हुआ भी नावाप्रकारके पापोंसे लिप्त नहीं होता है) यह स्मृति प्रमाण मी है । 


अधि० १० खू० १४ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित <१५ 


चागामिषु कमसु कर्तत्वमेव न प्रतिपद्यते ब्रह्मतिदिति दर्शायति। # अतिक्रान्तेषु तु यद्यपि 
मिथ्याज्ञनात्कतेस्व॑ प्रतिपेद इच, तथापि विद्यासामथ्यान्मिथ्याज्ञाननिवत्तेस्तान्यपि प्रवि- 
लीयसन्‍्त इध्याह-विनाश इति। पूवसिद्धकरतंत्वभोक्तृत्वविपरीतं हि जिष्वपि कालेष्यकर्ते- 
त्वाभोक्‍्त्त्वस्वरूप॑ ब्रह्माहमस्मि नेतः पृर्वमपि कर्ता भोक्ता वा5हमासं नेदानी नापि सविष्य- 
त्काल इति ब्रह्मविदवगच्छति | एवमेव ले मोक्ष उपपय्यते। अन्यथा हानादिकाल प्रव त्तानां 
कर्मणां क्षयाभावे मोक्षाभावः स्यात्‌ । नच देशकालनिमित्तापेक्षो मोक्ष: कर्मफलव्द्धवित॒- 


महंति, अनित्यत्वप्रसज़ात्‌। परोक्षत्वानुपपत्तेश्च ज्ञानफलस्य। तस्मादब्रह्माधिगमे 
दुरितक्षय इति स्थितम्‌ ॥१३॥ 


( १० इतरासंदलेषाधिकरंणम्‌ । सू० १७ ) 
इतरस्याप्येवमसंश्लेषः पाते तु ॥१४॥ 

पदच्छेद--इतरस्प, अपि, एवम्‌, असंइलेष:, पाते, तु । 

सूत्राथ---( इतरस्थापि ) ज्ञानवानके पुण्यका भी ( एवम्‌ ) पापके समान ( असंइलेषः ) 


असंइलेष और विनाश होता है, ( पाते तु ) इसप्रकार ब्रह्मज्ञानसे बन्धके हेतुभूत पुण्य और पापके 
असम्बन्ध और विनाश सिद्ध होनेसे ब्रद्मवेत्ताका दरीरपात होनेपर ही मोक्ष होता है । 


3: पूथरिमचन्नधिकरणे बन्धहेतोरघरय स्वाभाविकस्याइलेषविनाइओ ज्ञाननिमित्तों शास्त्र- 
व्यपदेशान्निरूपितो। धर्मस्य पुनः शास्त्रीयत्वाच्छास्त्रीयेण शञानेनाविरोध इत्याशड्ज ब तंन्नि 


विधान नहीं है, तो भी अकर्ता आत्मत्व ( आत्मा अकर्ता है ) ज्ञानसे कम प्रदाह सिद्ध होता है । 
अशूषः' यह शब्द आगामी कर्मोमें ब्रह्मवित्‌ कतृत्वको ही प्राप्त नहों होता, ऐसा दिखलाता है 
और अत्तिक्रान्त-अतीत कर्मोमें यद्यवि मिथ्याज्ञानसे कतृत्वको मानो प्राप्त हुआ-सा है, तो भी ज्ञानकी 
सामथ्यंसे मिथ्याज्ञानकी निवृत्ति होनेसे वे अतीत कम भी प्रविलीन हो जाते हैं, ऐसा सूत्रस्थ 'विनाश' 
दब्दसे कहते हैं । पृव॑सिद्ध कतृत्व, भोक्तृत्वते विपरीत, तीनों कालमें भी अकतृत्व, अभोक्‍तृत्व स्वरूप 
ब्रह्म मैं है, इससे पूर्व भी कर्ता वा भोक्ता मैं नहीं था, अब भी नहीं है, इसी प्रकार भविष्यत्‌कालमें भी 
नहीं होऊंगा, इसप्रकार ब्रह्मवित्‌ जानता है, और इसप्रकार मोक्ष उपपन्न होता है। अन्यथा-कन्रह्मज्ञानसे 
कमंको क्षय न मानें तो अनादिकालसे प्रवृत्त हुए कमोके क्षयका अभाव होनेसे मोक्षामाव होगा । 
और कमफलके समान मोक्ष देश, काल निमित्तकी अपेक्षा करनेवाला नहीं हो सकता, क्योंकि ऐसा 
माननेसे कम॑ फलके समान मोक्षमें अनित्यत्व प्रसद्भ आ जायगा। और ज्ञानके फलमें परोक्षत्व 
अनुपपन्न है । इससे यह सिद्ध हुआ कि ब्रह्मज्ञान होनेपर पापका क्षय होता है ॥ १३ ॥ 
पूर्व अधिकरणमें स्वाभाविक बन्धके हेतुभूत पापका ज्ञाननिमित्तक असम्बन्ध और विनाश 
शास्त्र व्यपदेशसे निरूपित किये गये हैं, और धर्म तो शास्त्रीय है। अतः उसका हास्त्रीय ज्ञानसे 
अविरोध है । ऐसी आशड्७भा कर उसके निराकरण करनेके लिए पूर्व अधिकरणके नन्‍्यायकां अतिदेश 


सत्यानन्दी-दीपिका 
# कर्मोका दृष्ट फल न होनेसे श्रुतिप्रमाणसे अद्ृष्ट स्वग आदि फल मानना पड़ता है। परन्तु 


यहाँ तो केवल ब्रह्मात्मत्व ज्ञानसे अज्ञानंक्री निवृत्तिमात्र होती है, ब्रह्म तो स्वयं सिद्ध है। अत) 
अपरोक्ष ज्ञानका मोक्षरूप अपरोक्ष फल जब सम्भव है तो अहृष्ट फलकी कल्पना अन्याय है। इसलिए 


बअह्ाज्ञान होनेपर पूव सच्चित कर्मोका नाश और आंगामी कर्मोंका सम्बन्ध नहीं होता, यह श्रति और 
स्मृति सिद्ध है ॥ १३ ॥ 


# तत्त्वज्ञानसे पापकी निवृत्ति कहकर अब पुण्यकी निवृत्तिमें 'इत्तरस्थाप्येवम इत्यादिसे अति- 
देश करते हैं। जसे याग आदि अहद्ृश्द्वारा पापका क्षय करते हैं, वंसे ब्रह्मविद्या नहीं करता, किन्तु 





८१६ ब्रह्मसूज्न-शाड्रभाष्य [ आ० ४ पा० १ 


राकरणाय पूर्वाधिकणरन्याया तिदेशः क्रियते । इतरस्यापि एण्यस्थ करमंंण एव्मघवबद- 
संदइलेषो विनाशश्च ज्ञानवतो भवतः । कुतः ? तस्यापि स्वफलहेतुत्वेन ज्ञानफलप्रतिबन्धि- 
त्वप्रसज्ञात्‌,. 'उभे उ हवेष एदे तरति' (बरृ० ४।४।२२) इत्यादविश्वतिषु व दुष्कृतवत्सुकृतस्यापि 
प्रणाशव्यपरदेशात्‌ | अकत्रोत्मव्यबोेधनिमित्तस्य च कमक्षयस्य सुकृतदुष्कृतयोस्तुत्यत्वात, 
क्षीयन्ते चास्य कर्माणि' (मु० २२८) इति चाविशेषश्चतेः । यत्ञापि केवछ एव पाप्मशब्दगो 
टइ्यते, तञापि तेनेव धघुण्यप्रप्याकलितमिति द्रणब्यम, ज्ञानफरलापक्षया निकष्टफलत्वात्‌ । 
अस्ति च अ्रतो पुण्येषपि पाप्मशब्दः नतं सेतुमहोरात्रे तरत: ( छा० 4।४।१ ) इत्यत्र सह 
दुष्कृतंन सुकतमप्यनुक्रस्य सब्र पाप्सान|त। नवतन्त यावश पणव प्रद्धत पुष्य पाप्मदाब्द- 
प्रयोगात्‌ । पाते त्विति तुशब्दो5्वधारणाथे; । एवं घर्माधर्मयोबन्धरेत्वोविद्यासामर्थ्याद- 
इलेषविनाशसिद्धेग्वश्यंभाविनी वचिदुषः शरीरपाते मुक्तिरित्यवधारयति ॥ १७ ॥ 
( ११ अनारब्धाधिकरणम्‌। रू० १५ ) 
अनारब्धकार्य एवं तु ॒ पूर्व तदवधे। ॥१५॥ 

पदच्छेद---अनारब्बकाय, एव, तु, पृव, तदवध: । | 

सूतआ्ाथ--(अना रूधकार्ये एवं) अनारब्ध फलवाले ही (पूर्व) पूव संचित पुण्य-पापका ही ज्ञान 
से क्षय होता है, (तदवर्धेस्तु) क्योंकि 'तस्य तावदेव चिरम्‌” इत्यादि श्रुतिसे देहपातरूप अवधि श्रत है । 

४ पूर्वयोरधिकरणयोशोॉननिमित्त: सुकृतदुकरूतयोवनाशोष्वधारितः। स किम- 
विशेषेणारब्धकाययोरनारब्धकाययोश्व भवत्युत विशेषेणानारब्धकाययोरेवेति विचायंते। 


'अ्याकऋकचाऋएर 





ब्टान्स:' पत्राकाइच्ता कक टाए-आ' ैचण ० ज्यत धलयत्पमण्-नयक 2..." डाफ-जाओ, 4 हक 





किया जाता है। ज्ञानवानके अन्यका भी--पुण्य कमका भी इसप्रकार पापके समान असंब्लेष और 
विनाश होता है, किससे ? इससे कि उसको भी अपने फलके हेतुरूपसे ज्ञानफलमें प्रतिबन्धत्व प्रसद्भ होगा । 
“उसे उ हेबेष०' ( यह ब्रह्मवेत्ता पुण्य और पापरूप इन दोनों कर्मोको तर जाता है ) इत्यादि श्र॒तियों 
में पापके समान पुण्यका भी प्रणाश व्यपदेश है। आत्मा अकर्ता है, इस बोध निमित्तिक कमक्षय 
सुकृत और दुष्कृत दोनोंमें समान है, कारण कि '्षीयन्ते चास्य-कर्माणि०” (इसके कर्म क्षीण होते है) 
ऐसी अविशेष श्रुति है। जहाँ केवल ही पाप्म-पाप दाब्द दिखाई देता है वहाँ भी उसीसे पुण्यका भी 
अहण होता है, ऐसा समझना चाहिए, क्‍योंकि ज्ञानफलकी अबेक्षासे पुण्य निक्ृष्ट फलवाला है। 
और श्रतिमें पुण्यमें मी पापशब्दका प्रयोग है, 'नेतं सेतुंमहोरात्रे०” ( इस सेतुरूप आत्माका दिन- 
पुण्य और रात-पाप अतिक्रमण नहीं करंते अर्थात्‌ आत्माको परिच्छिन्न नहीं कंरते ) इसमें दृष्कृतके 
साथ सुक्ृतका मी उपक्रमकर “सर्वे पाप्मानोअतो निवतन्ते” ( इस आत्मारूप सेतुसे सब पाप निवृत्त 
होते हैं ) इसप्रकार अविशेषसे ही प्रक्ृत पुण्यमें पाप शब्दका प्रयोग है। पाते तु! तु शब्द अब- 
धारणाथंक है | इसप्रकार बन्धके हेतुभूत धर्म और अधमंका विद्याकी सामथ्यंस असंब्लेष और विनाश 
सिद्ध होनेसे विद्वानकें शरीरपात होनेपर मुक्ति अवश्यंभावी है, ऐसा निश्चय करते हैं ॥ १४ ॥ 

गत दो अधिकरणोंमें ज्ञानसे सुकृत और दुष्कृतका विनाश निश्चित किया गया है। कया वह 
आरब्ध कार्यवाले और अनारब्ध का्यंवाले दोनोंका अविशेषरूसे होता है अथवा अनारब्ध कार्य- 


वालोंका ही विशेषरूपसे होता है, इसपर विचार किया जाता है। पूर्वपक्षी--उसमें 'डभे उ हेवैष० 
सत्यानन्दी- दीपिका 


दृष्ट मोक्तृत्व आदिकी निवुत्ति करती है । इसलिए विद्याकी सामथ्यसे ब्रह्मज्ानीके जसे पापका असंशलेष 
और विनाश होता है, बसे ही पूर्व संचित पुण्यका विनाश और आगामी पृण्यका असइलेष होता है ।१४। 
& पूर्व अधिकरणोंमें ज्ञानसे अशेष कर्मोका क्षय और असंइलेष निश्चित किया गया है। परन्तु 
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तत्र 'उभे उ हेंवेष एते तरति! ( क्ृू० ४७४४।२२ ) इत्येब्रमादिश्रतिष्वविदेषश्रवणादविशेषेणेव 
क्षय इति । एवं प्राप्ते प्रत्याह-अनारब्धकाय एवं त्विति। अप्रवुत्तफले एव पूर्व जन्मान्तर- 
संचिते, अस्प्रिन्नपि च जन्मनि प्रारज्ञानोत्पत्तेः संखिते, खुकतदुप्कृते ज्ञानाधिगमात्क्षीयेते 

नत्वारब्धकाय सामिभुक्तफले, याभ्यामेतदूब्रह्मश्ञानायतनं जन्म निर्मितम्‌ । कुत एतत्‌ ? 
तस्य तावदेव चिरं यावज्ञ विमोश्ये5्थ संपत्स्थे' ( छा० ६।१४।२ ) इति शरीरपातावधिकरणा- 
त्क्षेमप्राप्ते।इतरथा हि ज्ञानादशेषकमक्षये सति स्थितिहेत्वभावाज्ज्ञानप्राप्त्यनन्तरमेव घेम- 
मश्न॒वीत | तत्र शरीरपातप्रतीक्षा नाचक्षीत । ४8 नज्नु वस्तुबलेन वायमकर्जात्मावबोधः 
कर्माणि क्षपयन्कथं कानिनित्क्षपयेत्कानिचिचोपेक्षेत ? नहि समाने :ग्निबी ज्रसंपक केषांचि 
द्वीजशक्तिः क्षीयते, केषांचिन्न क्वीयत इति शकक्‍यमड्जीकतुमिति । उच्यते--न तावदना श्रि- 
त्यारब्धकारय कर्माशय जानोत्पक्तिरुपपद्यते। आश्रितेच तस्मिन्कुलालचक्रवत्पवृत्तवेगस्या- 
न्तराले प्रतिबन्धासंमवाद्भवति वेगश्षयप्रतिपालनम्‌। अकर्नाध्मबोधो ५पि हि मिथ्याज्ञानबा- 
( यह ब्रह्मवेत्ता इन दोनों-पुण्य और पाप कर्मोका अतिक्रमण कर जाता है ) इत्यादि श्रुतियोंमें अवि- 
शेषरूपसे श्रवण होनेसे अविशेषरूपसे ही क्षय होता है। सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर निराकरण 
कहते हैं--अनारब्धकाय एवं तु! पूर्व जन्ममें संचित और ज्ञानोत्पत्तिसे पृवं तक इस जन्ममें संचित 
अप्रवत्त फलवाले सुकृत और दुष्कृत ज्ञानकी प्राप्तिसे क्षय होते हैं, किन्तु आरब्ध कार्य अधंभ्रुक्त फल 
वाले जिन पुण्य पापोंसे इस ब्रह्मज्ञानकी प्राप्तिका स्थान यह जन्म निर्मित हुआ है, वे क्षय नहीं होते । 
यह किससे ? इससे कि 'तस्य तावदेव चिरं०” ( उस विद्वानके मोक्षमें उतना ही विलम्ब है जब तक 
कि वह देह बन्धनसे मुक्त नहीं होता । उसके अनन्तर तो वह सत्सम्पन्न हो जाता है ) इसप्रकार 
देहपात मोक्ष प्राप्तिकी अवधि किया गया है, अन्यथा-ज्ञानसे समस्त करमोके क्षय होनेपर शरीर स्थिति 


का कारण न होनेसे ज्ञान प्राप्तेकि अनन्तर ही विद्वानुको मोक्ष प्राप्त होगा, तो फिर शरीरपातकी 
प्रतीक्षा नहीं कहनी चाहिए । परन्तु आत्मा अकर्ता है! यह बोध वस्तु सामथ्यंसे ही कर्मोका क्षय 


करता हुआ कुछ कर्मोको क्षय करे और कुछ कर्मोकी उपेक्षा करे, यह कंसे होगा ? अग्नि और 
बीजोंका संपक॑ समान होनेपर कुछकी बीजशक्ति क्षय होती है और कुछकी बीजशक्ति क्षय नहीं 
होती, ऐसा अज्भीकार नहों किया जा सकता ? कहते हैं---आरब्ध कायवाले कर्माशयका आश्रय किए 
विना ज्ञानकी उत्पत्ति उपपन्न नहीं होती । उसके आश्रित होनेपर कुलालचक्रके समान प्रवृत्त वेग 
वालेकें मध्यमें प्रतिबन्धके सम्मव न होनेसे वेग क्षयकी प्रतीक्षा होती है। अकत आत्मबोध भी 


सत्यानन्दी-दी पिका 
क्षीयन्ते चास्य कर्माणि०” यह श्र॒ति ज्ञानीके अशेष कमोंका क्षय कहती है और 'तस्य तावदेव चिरं० 


यह श्रुति मोक्षके लिए.शरीरपातकी प्रतीक्षा कहती है, इससे यह प्रतीत होता है कि कुछ अवशेष 
कम हैं जिनका ज्ञानसे भी नाश नहों होता । इस संदिग्ध विषयको “अनारब्धकाय! इत्यादिसे स्पष्ट 
करते हैं। 'क्षीयन्ते चास्य कर्माणि! यह उत्सगं श्रुति है, क्योंकि 'तस्य तावंदेव चिरम! यह अपवाद 


श्रति विद्यमान है। इससे 'क्षीयन्ते चास्य कर्माणि! इस श्रतिका प्रारब्ध क्मकोी छोड़कर शेष कर 
क्षयमें तात्पप समझना चाहिए । ऐंसा माननेसे दोनों श्रतियोंका समन्वय होता है । 


# ययपि अद्वतात्मज्ञान अनादि अविद्या और तत्कृत समस्त प्रपच्चका विरोधी होनेसे तन्मध्य- 
वर्ती अशेष कर्मोका भी विरोधी है, तो भी जेसे अनारब्ध का्यवाले कर्मोका शीघ्रतासे विनाश करता 
है, वंसे आरब्ध कायवाले प्रारब्ध कर्मोका नहीं। यदि दोनों प्रकारके कर्मोका ज्ञानद्वारा समानरूपसे 
विनाश मानें तो हिरण्यगर्भ, याज्ञावल्क्यं, वसिष्ट, व्यास, शुकदेव, उद्दालक आदि जीवन मुक्त महा- 
पुरुषोंका जो श्रुति, स्मृति आदिमें गुरु शिष्य आदिरूपसे संवाद प्रसिद्ध है, वह काल्पनिक सिद्ध होगा। 
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धनेन कर्माण्युल्छिनत्ति | वाधितमपि तु मिथ्याज्ञानं द्विचन्द्रज्ञानवत्संस्कार वशात्कंचि- 
त्कालमलुबतंत एव । अपि च नेवात्र विवदितव्यम-ब्रह्मविदा कंचित्कालं शरीर धियते न वा 
धियत इति । कथं होकस्यथ स्वहृद्यप्रत्ययं ब्रह्म वेदनं देहधारणं चापरेण प्रतिक्षेप्तु 
शक्येत ? श्रतिस्मृतिषु च स्थितप्रशलक्षणनिद्शेनेतदेव निरुच्यते । तस्मादनारब्धकार्य॑- 
योरेव सुकतदुष्कृतयोविद्यासामर्थ्यास्‍्क्षय इति निर्णयः ॥१५॥ 
( १२ अग्निहोत्राद्यधिकरणम्‌ । सू० १६-१७ ) 
4 के सै 
अग्निहोत्रादि तु तत्कायायव तदशनात्‌ ॥१६॥ 

पदच्छेद--अग्निहोत्रादि, तु, तत्कार्याय, एव, तदृशंनात्‌ । 

सूत्नार्थ--( अग्निहोत्रादि ) अग्निहोत्र आदि नित्य नेमित्तिक कर्म समुदाय तो (तत्कार्यायव) 
तत्त्वज्ञान साध्य मोक्षरूप कायके लिए ही है, ( तद्दशंनात्‌ ) क्योंकि 'तमेत॑ वेदानुवचनेन०* इंत्यादि 
श्रतिमें कम आदियें ज्ञान हेतुता देखी जाती है ।( तु ) शब्द श्धूा निवत्त्यथ है । 

७ पुण्यस्याप्यदलेषविनाशयोरघन्यायो 5तिदिष्टः, सो५तिदेशःसवपुण्यविषय इत्या- 
शइ्बूथ प्रतिवक्ति-अग्निहोत्रादि त्विति | तुशब्द आशाड्वामपनुदति, यज्नित्यं कर्म वेदिकम 


मिथ्याज्ञानके बाधसे कर्मोका उच्छेद करता है। बाधित हुआ भी मिथ्याज्ञान दो चन्द्रज्ञानके समान 
संस्कारके बलसे कुछ समय तक अनुवर्तित होता ही है। और इस विषयमें विवाद नहीं करना चाहिए 
कि ब्रह्मज्नानी कितने समय तक शरीर धारण करता है अथवा नहीं धारण करता है । एक ही पुरुषका 
स्वहृदय-स्वसंवेद्य प्रत्यय-ब्रह्मशान और देह धारण उसपर अन्य पुरुषद्वारा आक्षेप कैसे किया जा सकता 
है ? अर्थात्‌ नहों किया जा सकता है। श्रुति और स्मृतिमें स्थितप्रज्ञके लक्षणके उपदेशसे यही कहा 


जाता है। इसलिए अनारब्ध कायवाले सुकृत और दुष्कृतका ही विद्याकी सामथ्यंसे क्षय होता है, 
ऐसा निणय है ॥ १५॥ 


पृष्यके भी अश्लेष और विनाशमें पाप न्‍्यायका अतिदेश किया गया है। क्‍या वह अतिदेश 
सर पुण्य विषयक है ? ऐसी आशझ्ूा कर उसका निराकरण कहते हैं--'अभ॒िहोत्रादि तु! 'तु' शब्द 
आशड्भका परिहार करता है। जो वंदिक अग्निहोत्रादि नित्य कम हैं वे तत्‌ तत्‌ कार्यंके लिए ही होते 


व्यानन्दी-दीपिका 
इससे अद्वत आत्मैकत्व ज्ञानका संप्रदाय भी उच्छिन्न हो जायगा । इत्यादि अनेक आपत्तियाँ प्रसक्त 


होंगी । इससे भगवद्गीताके दूसरे अध्यायमें विस्तार पूवक स्थितप्रज्ञके लक्षणोंके उपदेशसे यह_ 
सिद्ध होता है कि ज्ञानीके प्रारब्ध कमक्े होनेपर ही उसकी जीवन्मुक्त अवस्था सिद्ध होती है और-- 


मुमुक्ष पुरुषोंको उनके उपदेशोंसे लाम होता है। यदि यह मानें कि ब्रह्मश्ानसे मिथ्याज्ञानकी निवत्ति- 
होनेसे अशेष. कम नष्ट हो जाते हैं, तो उसको “आश्रिते” आदिसे कहते हैं । किच्च यह भी एक मत है 


कि आवरण ओर विक्षेप नामक अविद्याकी दो शक्तियाँ हैं। आवरणर्शाक्ति तो विद्यासे निवृत्त हो जाती 
है किन्तु विक्षेपशक्ति नेहीं। अतः विक्षेपदक्तिसे निरमित ब्रह्मवेत्ताका शरीर भी विद्यमान रहता है। 
वह भोगके समाप्त होनेपर नष्ट हों जाती है, अनन्तर ज्ञानीका मोक्ष होता है, क्योंकि वस्तुकी सामथ्य 


समान होनेपर भी कायलिज्धसे यही सिद्ध होता है कि विद्याकी सामथ्यंसे अनारब्ध का्यवाले सुकृत 
ओर दृष्कृतका ही क्षय होता है॥ १५॥ 


# पृण्यका भी पापके समान अश्येष और विनाश कहा गया । क्‍या वह सब पुण्य विषयक है 
अथवा नहीं ? ऐसा सन्देह होता है। परन्तु पुण्यका अश्लुष और विनाश होनेसे ज्ञानीकों वेदविहित 
अग्निहोत्र आदि नित्य कम भी नहीं करने चाहिएँ, क्योंकि उनका भी पुण्यके समान विद्यासे नाश 
होगा, इसलिए '“प्रक्षालनाद्धि पड्कुस्य दूरादस्पशंनं वरम” ( अज्जोंको पड लगाकर उसे धोनेकी अपेक्षा 
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ग्निहोआदि, तत्तत्कार्यायेव भवति, ज्ञानस्य यत्काय तद्वास्यापि कारयेमित्यथः | कुतः ? 'तमेतं 
वेदानुवचनेन ब्राह्मणा विविदिषन्ति यज्ञन दानेन' (-बृ० ४|४।२२ ) इत्यादिद्शनात्‌ | ननु श्ञान- 
कमेणोविलक्षणकायत्वात्कार्यकत्वानुपपत्तिः, नेष दोष, ज्वरमरणकार्ययोरपि दधिविषयो- 
गुंडमन्त्रसंयुक्तयोस्तृप्तिपुशिकायंदशनात्‌, तद्धत्कमंणी5पि ज्ञानसंयुक्तस्य मोक्षकार्यों- 
पपत्तें:। ननन्‍वना रभ्यो मोक्षः, कथमस्य कमकारयत्वमुच्यते ? नेष दोष+, आरादुपकार कत्वा- 
त्कमेणः। ज्ञानस्यव हि प्रापक सत्कम प्रणाडया मोक्षकारणमित्युपचयते। अत एव चाति 
क्रान्तविषयमेतत्कायकत्वामिधानम | नहि ब्रह्मविद आगामस्यगर्निहोआादि संभवति, अनियोज्य 
ब्रह्मात्मत्वप्रतिपत्ते: शास्रस्याविषयत्वात्‌ । सगुणासु तु विद्याछु कतृत्वानतिवृत्तेः संभवत्या- 
गास्यप्यग्निहोत्नादि। तस्यापि निरमिसंधिनः कार्योन्‍तराभावादियासंगत्युपपत्तिः ॥ १६॥ 

किविषयं पुनरिद्मस्छे षविनाशवचनं, किविषयं वा5दो विनियोगवचनमेकेषां शाखि: 
नाम-- तस्य पुत्रा दायम्ुपयन्ति सुहृदः सांधुहुत्यां द्विषन्तः पापकृत्याम' इति ? अत उत्तर पठति-- 

अतोष्न्यापि ह्यक्रेषामुभयो: ॥१७॥ 

पदच्छेद--- भत:, अन्या, अपि, हि, एकेषाम्‌, उभयो: । 

सूत्रार्थ--( एकेषाम्‌ ) कुछ शाखावालोंके मतमें ( अतः ) अग्निहोत्र आदि नित्य कमंसे 
( अन्या ) स्वर्गादिकी साधतीभूत क्रिया अन्य है। ( उभयोरपि ) वह क्रिया जैमिनि और बादरायण 
दोनोंको भी सम्मत है । द 
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*# अतो<5ग्निहोत्रादेनत्यात्कमंणो पन्यस्यापि हास्ति साधुकृत्या, या फलममभिसंघाय 


हैं, जो ज्ञानका कार्य है वही इसका भी काय है, ऐसा अथ है। किससे ? इससे कि “तमेतं वेदानुवच- 
नेन०' ( ब्राह्मण उस आत्माको वेदाध्ययनसे, यज्ञसे, ओर दानसे जाननेकी इच्छा करें ) इत्यादि देखा 
जाता है। परन्तु ज्ञान और कम विलक्षण कार्यवाले होनेसे उनमें कार्यकत्व उपपत्ति नहीं होती । यह 
दोष नहीं है, क्‍योंकि ज्वर और मृत्यु कार्यवाले दधि और विषमें भी गुड़ और मन्त्र संयुक्त होनेपर 
तृप्ति और पुष्टिरूप कार्य देखे जाते हैं, वंसे ज्ञान संयुक्त कमंका भी मोक्ष कायं हो सकता है। परन्तु 
मोक्ष तो अनारभ्य है, उसको कमका कार कैसे कहा जाता है ? यह दोष नहों है, क्योंकि कम ज्ञानका 
आराद ( दूरसे ) उपकारक है। ज्ञानका ही प्रापक होता हुआ कर्म परम्परा-अन्त:करण शुद्धिद्वारा 
मोक्षका कारण है, ऐसा उपचार किया जाता है। अतएवं यह कार्यकत्वका अभिधान अतिक्रान्त 
( ज्ञानसे पूर्व ) कम विषयक है। कारण कि ब्रह्मवितके लिए आगामी अग्निहोत्रादि संभव नहीं हैं । 
क्योंकि अनियोज्य ब्रह्मात्मत्व ज्ञान शास्त्रका विषय नहीं है। सगुणविद्याओंमें तो कतृंत्वकी अनिवृत्ति 
होनेसे आगामी अग्निहोत्र आदि कर्म हो सकते हैं। फल अभिलाषा रहित उस कमंको भी अन्य कायके 
न होनेसे विद्याकी संगति ( सम्बन्ध ) उपपन्न होती है ॥ १६ ॥ 

तो फिर यह अश्येष और विनाश वचन कि विषयक हैं, और इस प्रकार इन झाखावालोंका 
“'तस्य पुन्ना०' ( उसके पुत्र दाय-धन प्राप्त करते हैं, मित्र साधुकमं और शत्रु पापकम प्राप्त करते हैं ) 
यह विनियोग वचन किसके लिए है ? इसके लिए उत्तर कहते हैं-- 

अतः-अग्निहोत्रादि नित्यकमंसे अन्य भी साधुकृत्य है, जो फलके उद्देश्यसे किया जाता है। 

सत्यानन्दी-दीपिका 

उसका दूरसे अत्पश ही श्रेष्ठ है ) इसप्रकार पड्ूप्रक्षाऊन न्यायसे अग्निहोत्र आदि नित्य कम न करना 
श्रेष्ठ है । पुबंपक्षमें पद्धूप्रक्षालन न्‍्यायसे ज्ञानके लिए नित्य कर्मोका अनुष्ठान असिद्ध है और सिद्धान्तमें 
ज्ञानोत्पत्तिके लिए नित्यकम अनुष्ठेय हैं ।। १६ ॥ 
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क्रियते, तसया एव विनियोग उक्त एकेषां शाखिनाम्‌- सुहदः साधुक्रत्यामुपयन्ति' इति। तस्या 
एवं चेदमघवदछे षविनाशनिरूपणमितर स्याप्येवमस्झेष इति। तथाजातीयक़स्य कास्यस्य 
कर्मणो विद्यां प्रत्यज्ञपका रकत्वे संप्रतिपकत्तिरभयोरपि जे मिनिबादरायणयोराचार्ययोः ॥ १७॥ 
( १३ विद्याजश्ञानलाधनाधिकरणम्‌ | सू० १८ ) 
यदेव विद्ययेति हि ॥१८॥ - 
पदच्छेद--यद्‌, एव, विद्यया, इति, हि । 
सूचार्थ--(विद्यया) विद्या संयुक्त (यद्‌) अग्निहोत्रादि नित्य कम और केवल अग्निहोत्रादि नित्य- 
कम दोनों इस जन्ममें ब्रह्मज्ञानके साधन हो सकते हैं, (एवं ही) क्योंकि “यदेव विद्यया' ऐसी श्रति है। 
क समधिगतमेतदनन्तराधिकर णे नित्यमग्निहोत्रादिक कम मुमुश्षुणा मोक्षप्रयो जनो- 
देशेन कृतमुपा त्तदुरितक्षयहे तुत्वद्वारेण सत्त्वशुद्धिका रणतां प्रतिपद्यमान मोस्षप्रयोजनब्रह्मा- 
धिगमनिमि त्तत्वेन ब्रह्मविद्यया सहैककाय मचतीति। तआाग्निहोत्रादि कर्मा हृव्यपा श्रय विद्या- 
संयुक्त केवर्ल चास्ति। (य एवं विद्वान्यजति', 'य एवं विद्वाक्षुहोति , “य एवं विद्वाल्छंसति', 'य एवं 
विद्वान्यायति', 'तस्मादेवंविदमेव ब्रह्माणं कुवीत नानेवंविदम” (छा० ४।३७।१०), 'तेनोमो कुरुतो यशच- 
तदेवं वेद यश्व न वेद! (छा० $।१।१० ) इत्यादिवचनेभ्यो विद्यासंयुक्तमस्ति, केवलमप्यस्ति । 
तत्रेद॑ विचारयते--कि -विद्यासंयुक्तमेवाग्निहोआ्नदिकं कर्म मुमुक्षोविद्याहेतुत्वेन तया 
उसका कुछ शाखावालोंके मतमें 'सुहृदः साथधुकृत्यामुपयन्ति! ( भित्र इसके साधुकत्यको प्राप्त होते हैं ) 
इस प्रकार यह विनियोग कहा गया है। उसका ही पापके समान यह अश्युष और विनाश है, ऐसा 
“इतरस्याप्येवमछेष' इस सूत्रमें निर्पण है। इस प्रकारके काम्य कमके विद्याके प्रति अनुपकारकत्व 
होनेमें जैमिनि ओर बादरायण दोनों आचार्योको मी सम्मति है।॥ १७ ॥ 
मुमुक्ष द्वारा मोक्ष रूप प्रयोजनके उद्देब्यसे क्रिये गये नित्य अग्निहोत्र आदि कर्म संचित पापक्षय 
हेतु द्वारा अन्तः:करण शुद्धिकी कारणताको प्राप्त होकर मोक्ष प्रयोजनवाले ब्रह्मज्ञानके निमित्तरूपसे 
श्रहाविद्याके साथ एक कायंवाले होते हैं, ऐसा गत अधिकरणमें भली-माँति अधिग्रत हुआ है । 
उसमें अग्निहोत्रादि कम अज्ञोंसे सम्बद्ध उपासना संयुक्त हैं और केवल-उपासना असंयुक्त भी 
हैं-- य एवं विद्वान्यजति' ( जो ऐसा जाननेवाला होकर याग करता है, जो ऐसा ज/ननेवाला होकर 
होम करता है, जो ऐसा जाननेवाला होकर शंसन करता है, जो ऐसा जाननेवाला होकर उद्गरान 
करता है ) 'तस्मादेवं॑०' ( अतः इसप्रकार जाननेवालेको ही ब्रह्मा बनावे, ऐसा न जाननेवालेको नहीं ) 
'तेनोमी कुरुतो०” ( जो इस अक्ष रको इसप्रकार जानता है और जो नहीं जानता वे दोनों ही उसके 
द्वारा कम करते हैं ) इत्यादि श्रतिवचनोंसे अग्निहोत्र आदि कम विद्या संयक्त हैं और केवल भी हैं । 
उसपर यह विचार किया जाता है कि क्या विद्या संयुक्त ही अग्निहोत्र आदि कम मुमुक्षकी विद्याके 
हेतुरूपसे उसके साथ एककायत्वको प्राप्त होते हैं केवल नहीं अथवा अविशेषसे विद्या संयुक्त और 
सत्यानन्दी-दीपिका 
# यह अशुष ओर विनाश वचन काम्य कमके विषयमें है। काण्वशाखावालोंका 'सुहृद 
साधुकृत्यामुपयन्ति' यह विनियोगवचन भी काम्यकर्म विषयक है, क्योंकि ज्योतिष्टोमादि काम्य कम 
विद्याके उपकारक नहीं होते, अतः काम्य कम विषयक ही अश्लेष, विनाश और विनियोग ये दोनों 
बचन समझने चाहिए ॥ १७ ॥ 
# पूवपक्षमें विद्या संयुक्त अग्निहोत्र आदि नित्यकमं विद्योत्पत्तिमें हेतु हैं, क्योंकि वे विद्याहीन 
कर्मोसे विशिष्ट अवगत होते हैं। सिद्धान्तमें दोनों प्रकारके कम विद्योत्पत्तिमें हेतु हैं ॥ १८ ॥ 
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सहेककायंत्व॑ प्रतिपय्यते, न केवलमुत विद्यासंयुक्त केवल चाविशेषेणेति । कुत+ संशयः ? 
'तमेतमात्मानं यज्ञन विविदिषन्ति' इति यज्ञादीनामविशेषेणात्मवेदनाड्त्वेन श्रवणात्‌ । 
विद्यासंयुक्तस्य चाग्निहोत्रादेविशिष्टत्वावगमात्‌ । कि तावत्प्राप्तम्‌ !? विद्यासंयुक्तमेव कर्मा- 
ग्निहोत्ाद्यात्मविद्याशेषत्व॑ प्रतिपययते, न विद्याहीनम, विद्योपेतसय विशि एत्वावगमा द्वि द्या- 
विहीनात्‌, 'यद॒हरेव जुद्दोति तदहः पुनम्त्युमपजयत्येबं विद्वान! इत्यादिश्रुतिभ्यः। डुद्धया युक्तो 
यया पार्थ कमबन्ध॑ प्रहास्यसि' (गी० २।३९), 'दूरेण छावरं कम बुद्धियोगाद्धनंजय” ( गी० २।४९ ) 
इत्यादिस्मृतिभ्यइचेति । एवं प्राप्ते प्रतिपाद्यते-यदेव विद्ययेति हि, सत्यमेतत्‌, विद्यासंयुक्त 
कर्माग्निहोतआादिक विद्याविदीनात्कमंणो ५ग्निहोत्राद्ि शिश्टम्‌, विद्वानिव ब्राह्मणो विद्याविही- 
नादुबाह्मणात्‌, तथापिनात्यन्तमनपेक्ष॑विद्याविहीन कर्माग्निहोत्रादिकम्‌ । कस्मात्‌ ? 'तमेत- 
माव्मानं यज्ञेन विविदिषन्ति! इत्यविशेषेणाग्निहोत्रादविद्याहेतुत्वेन श्रुतत्वात्‌। ननु विद्या- 
संयुक्तस्याग्निहोत्रादेविद्याविहीनाद्विशिष्टत्वावगमाद्विद्याविही न मग्निहोआयद्यात्मविद्याहेतु - 
त्वेनानपेक्षमेवेति युक्तम, नतदेवम्‌। विद्यासहयस्याग्निहोत्रादेविद्यानिमित्तेन सामर्थ्याति- 
शयेन योगादात्मज्षानं प्रति कश्चित्कारणत्वातिशयो भविष्यति, न तथा विद्याविहीनस्येति 
युक्त कल्पयितुम्‌, नतु 'यज्ञेन विविदिषन्ति इत्यत्राविशेषेणात्मज्ञानाइुत्वेन श्रुतस्याग्निहोत्रा- 
देरनइू८वं शक्‍यमभ्युपगन्तुम्‌। तथा हि श्रुतिः-यदेव विद्यया करोति श्रद्धयोपनिषदा तदेव चीये- 
वत्तरं मवति' (छा० १॥१॥१०) इति विद्यासंयुक्तस्थ कमंणो 5ग्लिहोत्रादे वीयंवत्तरत्वासिधानेन 
स्वकार्थ प्रति कंचिद्तिशयं ब्रुवाणा विद्याविहीनस्य तस्येव तत्प्रयोजनं प्रति वीयंवर्वं 
केवल कम एक कायंत्वको ग्राप्त होते हैं । ऐसा संशय किससे होता है ? इससे कि 'तमेतमात्मानं०' 
( उस इस उपनिषद्गम्य आत्माको-यज्ञसे जाननेकी इच्छा करें ) इसप्रकार यज्ञ आदिका अविशेष- 
रूपसे आत्मज्ञानके अद्भल्पसे श्रवण है, अतः विद्या संयुक्त अग्निहोत्र आदिमें विशिष्ट अवगत होता 
है । तब क्या प्राप्त होता है ? पूवपक्षी--विद्या संयुक्त ही अग्निहोत्र आदि कम॑ आत्मविद्या शेषत्वको 
प्राप्त होते हैं उपासना होन' कम नहीं । क्‍योंकि 'यदृहरेव जुहोति०” ( जो ऐसा जाननेवालहा जिस दिन 
होम करता है उसी दिन मृत्युको जीत लेता है ) इत्यादि श्रृतिसे और “बुद्धा युक्तो०” ( हे पाथ ! 
जिस बुद्धिसे युक्त हुआ तूं कर्मोंके बन्धनकों मली-माँति नाश करेगा ) 'ददूरेण ह्वरं०” ( इस समत्व- 
रूप बुद्धियोगसे सकाम कम अत्यन्त तुच्छ हैं ) इत्यादि स्मृतिसे विद्या युक्त कर्म विद्याहीन कमंपे 
विशिष्ट अवगत होते हैं। सिद्धान्तो--ऐसा प्राप्त होनेपर प्रतिपादन किया जाता है---यदेव विद्ययेति हि! 
यह ठीक है। विद्या संयुक्त अग्निहोत्र आदि कर्म विद्याहीन अग्निहोत्रादि क्मोंसे विशिष्ट हैं । जैसे 
विद्वान ब्राह्मण विद्याहीन ब्राह्मणसें विशिष्ट है। तो भी विद्या विहीन अग्निहोत्र आदि कम अत्यन्त 
अनपेक्ष नहीं हैं, किससे ? इससे कि 'तमेतमात्मानं यज्ञेन विविद्षन्ति' इसप्रकार अविशेषसे अग्निहोत्रादि 
कम विद्याके हेतुरूपसे श्रुत हैं । पू०--परन्तु विद्यासंयुक्त अग्निहोत्रादि कर्मोंमें विद्याविहोन अग्निहोत्र 
आदि कमेसे विशिष्ट अवगम होनेसे विद्याविहीन अग्निहोत्रादि कम आत्मविद्याके हेतुरूपसे अनपेक्ष 
ही हैं, यह युक्त है। सि०--यह ऐसा नहीं, क्योंकि विद्या सहायवाले अग्निहोत्र आदियें विद्या 
निमित्तिक सामथ्यं अतिशयके योगसे आत्मज्ञानके प्रति कोई कारणरूपसे अतिशय होगा, विद्याविहीन 
अग्निहोत्र आदिमें ऐसा अतिशय नहीं होगा, ऐसी कल्पना करना युक्त है। परन्तु “यज्ञेन विविदि- 
घन्ति' इसमें अविशेषसे आत्मन्नानके अद्भरूपसे श्रुत अग्निहोत्र आदिमें अनज्भत्व स्वीकार नहीं किया 
जा सकता । क्‍योंकि 'यदेव विद्यया०” ( जो कम विद्यासे, श्रद्धासे और योग युक्त होकर करता है वह 
वीयंवत्तर होता है ) यह श्रुति विद्या संयुक्त अग्निहोत्र आदि कम अधिक वीयंमान्‌ हैं, इस कथनसे 
अपने का्यके प्रति कुछ अतिशय कहती हुई विद्याविहीन उसी कर्मको उस प्रयोजनके प्रति वीयेवत्‌ 


८२२ अह्यसूत्र-शाइरभाष्य | आ० ४ फए० २ 


द्शयति । कर्मणश्व वीयंवत्त्वं तत्‌, यत्स्वप्रयोजनसाधनप्रसहत्वम्‌ । तस्माहियासंयुक्त 
नित्यमम्निहोत्रादि विद्याविहीनं॑ चोभयमपि मुमुश्लुणा मोक्षप्रयोजनोदेशेनेह जन्मनि 
जन्मान्तरे च प्राश्श्ञानोत्पत्तेः ऊृत॑ यत्‌, तद्यथासामथ्य ब्रह्माधिगमप्रतिबन्धकारणोपात्त- 
दुरितक्षयहेतुत्वद्वारेण ब्रह्माधिगमकारणत्वं प्रतिपद्यमानं श्रवणमननश्रद्धातात्पर्यायन्त- 
रज्ञकारणापेक्ष॑ तह्मवियया सहेककाय भवतीति स्थितम्‌ ॥ १८ ॥ 
( १४ इतरश्ष्पणाधिकरणम्‌ | रूं० १९ ) 
भोगेन ल्वतरे क्षपयित्वा संपद्यते ॥१९॥ 
पदच्छेद--भोगेन, तु, इतरे, क्षपयित्वा, सम्पयते । 
सूत्रा्थं--( इतरे तु ) आरब्ध पृण्थपापोंका तो ( भोगेन ) मोगसे ( क्षपयित्वा ) नाशकर 
( सम्पयते ) ब्रह्मको प्राप्त होता है । 
$% अनारब्धकार्ययोः पुण्यपापयोविद्यासामर्थ्याक्क्षय उक्तः, दृतरे त्वारब्धकाय पुण्य- 
पापे उपभोगेन क्षपयित्वा ब्रह्म संपद्यते, 'तस्य तावदेव चिर॑ यावन्न विमोक्ष्येडथ संपत्स्ये' (छन्दो ० 
६।१४।२) इति ब्रहयव सन्त्रह्माप्येति' इति चेवमादिश्रुतिभ्यः | नन्नु सत्यपि सम्यग्दरंने यथा 
प्राग्देहपातादमेददर्शन द्विचन्द्रदर्शानन्यायेनानुवृत्तमेव॑ पश्चादप्यनुवतंत-न, निमित्ता- 
भावात्‌। उपभोगशेषक्षपर्ण हि तत्रानुवृत्तिनिमित्तम, नच तादशमत्र किचिद्स्ति। नन्‍वपरः 
कर्माशयोषभिनवमुपभोगमारप्स्यते, न, तस्य दग्धबीजत्वात्‌। मिथ्याज्ञानावष्म्मं हि 


दिखलाती है । वही कममें वोंयंवत्त्व है जो अपने प्रयोजनके सिद्ध करनेमें क्षमता हो । इसलिए बिद्या 
संयुक्त नित्य अग्निहोत्र आदि कर्म और विद्या रहित कर्म दोनों भी मुमुक्षुसे मोक्ष प्रयोजनके उद्देश्यसे 
इस जन्ममें अथवा जन्मान्तरमें ज्ञानोत्पत्तिके पूर्व जो किये गये हैं वे अपनी सामथ्यके अनुसार ब्रह्म- 
ज्ञानके प्रतिबन्ध कारणरूपसे प्राप्त पापक्षयके - हेतुरूप द्वारसे ब्रह्मज्ञानके कारणत्वको प्राप्त होंकर 
अवण, मनन, श्रद्धा, तात्पयं आदि अन्तरज्भ कारणोंकी अपेक्ष से ब्रह्मविद्याके साथ मोक्ष रूप एक काये 
वाले होते हैं, यह सिद्ध होता है ॥ १८ ॥. ह । 

. अनारब्ध कार्यंवाले पुण्य और पापका विद्याकी सामथ्यंसे क्षय कहा गयां है। अन्य तो-आरब्ध 
कार्यवाले पुण्य-पांपका उपभोगसे क्षपणकर ब्रह्मको प्राप्त होता है, क्योंकि 'तस्य तावदेव चिंरं ०” (उसके 
लिए मोक्ष होनेमें उतना ही विलम्ब है जब तक कि वह देहबन्धनसे मुक्त नहीं होता । उसके अन- 
न्तर तो वह सत्सम्पन्न-ब्रह्मको प्राप्त हो जाता है.) 'बह्मोब सन०? ( ब्रह्म ही होकर ब्रह्मको प्राप्त होता 
है ) इत्यादि श्रुतियाँ हैं। पू०--परन्तु सम्यग्दशंनके होनेपर भी जैसे देहपातके पु्व॑ भेददशंन द्विचन्द्रदर्शन 
न्यायसे अनुवत्त होता है, व॑ंसे देहपातके पंर्चात्‌ भी भेददर्शंन अनुवृत्त होता चाहिए ? सि०--नहों, क्योंकि 
उसके कारणका अभाव है। उपभोग शैषका क्षपण ही ब्रह्मज्ञानीके भेददशनकी अनुवृत्तिमें कारण 
है । किन्तु देहपात होनेपर ऐसा कोई निमित्त नहीं है। परन्तु दूसरा कर्माशय नवीन उपभोगको 
भारम्म करेगा ? सि०--नहीं, क्योंकि उसका बीज दग्ध हो ग्रेया है ॥ मिथ्याज्ञानका अवलम्बन करनेवाला 


शक सत्यानन्दी-दीपिका ५ है 
# अनारंब्ध कम. ब्रह्मविद्याकी सामथ्यंसे क्षय होते हैं, यह पुव अधिकरणमें कहा गया है । 


अब इस अधिकरणमें यह विचार किया जाता है कि. ब्रह्मवित॒के प्रारब्धकर्म क्षय होते हैं कि नहीं ? 
इसप्रकार संदेह कर 'भोगेन व्वितरे” इत्यादिसे सिद्धान्त कहते हैं। मिथ्याज्ञान ही कर्मोका बीज है। 
'सति मूले तद्निपाको जात्यायुमोंगा:” ( यो० सूृ० २।१३ ) ( कर्मोंके बोजभूत अविद्याके होनेपर ही 
उसके फल जन्म, आयु और मोग होते हैं) इसलिए अनारब्ध कम ब्रह्मविद्याकी सामथ्यंसे निवृत्त 
होते हैं और प्रारब्ध कम भोगसे क्षय होते हैं । “तस्थ वावदेव चिरं०' इत्यादि श्रुतिवचनसे सिद्ध 


अधि० ९ स्० १ | भाषानुवाद- सत्यानन्दी-दीपिकासहित ८श्र३े 


कर्मान्तरं देहपात उपभोगान्तरमारभते, तद्च मिथ्याज्ञानं सम्यश्श्ञानन दग्धमित्यतः 
साध्वेतदारब्धकार्यक्षये विदुषः केवल्यमवश्यं भवतीति ॥ १९ ॥ 
इति श्रोमच्छज्टरभगवत्पादकृतो शारीरकमीमांसामाप्ये चतुर्थाध्यायस्य प्रथमः पादः ॥१॥ 
चतुर्थाध्याये द्वितीयः पादः । 
[ अन्न पादे उत्क्रान्तिगतिनिरूपणम्‌ | 
( इस पादमें उत्क्रान्ति और गतिका निरूपण है ) 
( १ वागधिकरणम्‌ । रू० १-२ ) 


वालमनसि दशनाच्छब्दाच् ।।?॥ 


पदच्छेद--वाक, मनसि, दशनात्‌, शब्दात्‌, च-। 

सूत्नाथं---( वाक्‌ ) वाणीकी वृत्ति ( मनसि ) मनमें लीन होती है, ( दशनात्‌ ) क्‍योंकि 
मनकी वृत्तिके विद्यमान होनेपर वाग्वृत्तिका लय देखा जाता है, (च ) और ( शब्दात्‌ ) वृत्ति और 
वृत्तिमान॒ुके अभेदकी विवक्षासे यहाँ उपचारसे वाक शब्दका प्रयोग किया गया है कि वाक मनमें 
लय होती है । 

# अथापराखु विद्यासु फलप्राप्तये देवयानं पन्‍्थानमवतारयिष्यन्प्रथमं तावद्यथा- 
शास्त्रमुत्क्रान्तिक्ममन्वाचप्टे । समाना हि विद्वद्विदुषोरुत्करान्तिरिति वक्ष्यति । अस्ति 
प्रायणविषया श्रुति; 'अस्य सोस्‍्य पुरुषस्य प्रयतो वाइमनसि संपद्यते मनः प्राणे प्राणस्तेजसि तेज 
परस्यां देवतायाम! (छा० ६।८।६ ) इति । किमिह वाच एव चृत्तिमत्त्या मनसि संपत्तिरुच्य ते 

उत वाण्वृत्तेरिति विशयः | तत्र वागेव तावन्‍न्मनसि संपच्यत इति प्राप्म । तथा हि-श्रुतिर- 


कर्मान्‍्तर देहपात होनेपर अन्य उपभोगकों आरम्म करता है। वह मिथ्याज्ञान सम्यग्ज्ञानसे दग्ध हो 
गया, अतः अन्य-आरब्ध का्येका क्षय होनेपर विद्वानुकों अवश्य कैवल्य होता है, यह ठीक है ॥१९॥ 
स्वामी सत्यानन्द सरस्वती कृत शाइ्रमाष्य-माषानुवादके चतुर्थाध्यायका प्रथम पाद समाप्त ॥१॥ 


निगुंण विद्याक फल कथनानन्तर सग्रुण विद्याओंमें फल प्राप्तिके लिए देवयान मार्गका अव- 
तरण करते हुए सूत्रकार प्रथम शास्त्रानुसार उत्क्रान्तिका क्रम कहते हैं। उपासक और अनुपासककी 
उत्क्रान्ति तुल्य ही है, ऐसा आगे कहेंगे। 'अस्य सोम्य पुरुषस्य०” ( हे सोम्य ! इस प्रियमाण 
पुरुषकी वाक्‌ मनमें लीन हो जाती है, तथा मन प्राणमें, प्राण तेजमें और तेज परदेवतामें लीन हो 
जाता है ) ऐंसी प्रायण विषयक श्रुति है। क्‍या यहाँ वृत्तिवाली वाणीकी ही मनमें सम्पत्ति ( लय ) 
कही जाती है अथवा वाणीकी वृत्तिकी। इसप्रकार संशय होता है । पूर्वपक्षी-उसमें वाणी ही मनमें 


लीन होती है, ऐसा प्राप्त होता है। क्‍योंकि ऐसा माननेपर श्रति अनुगृहीत होती है, अन्यथा लक्षणा 


सत्यानन्दी-दौपिका 
होता है कि विद्रानुकी देहपातके अनन्तर अवद्य कैवल्य मुक्ति होती है। पृव॑पक्षमें कैवल्य-विदेह मुक्ति 


असिद्ध हैं, सिद्धान्तमें विदेह-कंवल्यमुक्ति सिद्ध है। इस पादमें साधन अनुष्ठानका क्रम और निगुण 
ब्रह्मविद्युका फल कहा गया है ॥१९॥। 
स्वामी संत्यानन्द सरस्वती कृत 'सत्यानन्दी-दीपिका के चतुर्थाध्यायका प्रथम पाद समाप्त ॥१॥ 


+ गत पादमें ब्रह्मविद्येके जीवनमुक्ति और विदेहमुक्तिरूपी फल कहे गये हैं। अब इस 
पादमें फलविचारके प्रकरणमें सग्रुणविद्याका ब्रह्मलोक प्राप्तिकप फल अचिरादि भाग द्वारा ही हो 
सकता है, वह उत्क्रान्तिकि बिना संभव नहीं है, इसलिए उसकी सिद्धिके लिए शास्त्रानुसार प्रथम 
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लुग्॒हीता भवति | इतरथा लक्षणा स्यात्‌। श्रुतिल॒क्षणाविद्यये च श्रुतिरन्याय्या न लक्षणा। 
तस्माद्वाच एवायं मनसि प्रलय इति ।# एवं प्राछते ब्रूमः-वाग्वृत्तिमेनसि संपद्यत इति । कथ्थ॑ 
वाग्वृत्तिरिति व्याख्यायते ? यावता वाडब्रनसीत्येबाचार्यः पठति । सत्यमेतत्‌, पठिष्यति तु 
परस्तात्‌ 'अविमागो वचनात्‌! (ब्र०सू० ४।२।१६) इति । तस्मादजत्र वृत्युपशममात्र विवक्षित- 
मिति गस्यते। तत्त्वप्रलयविवक्षायां तु स्वेत्रवाविभागसाम्यात्कि परज्रेव विशिष्यादविभाग 
इति। तस्मादत्र वृत्युपसंहारविंवक्षा। वाग्वृक्तिः पूर्वमुपसंहियते मनोवृत्ताववस्थिताया- 
मित्यर्थ: । कस्मात्‌ ? दशनात्‌ | दृक्ष्यते हि वाग्व॒त्तेंः पूर्वोपसंहारों मनोवृत्तों विद्यमानायाम, 
नतु वाच एव वृत्तिमत्त्या मनस्युपसंहारः केनचिर्दपि द्ष्टुंशाक्यते। ननु श्रुतिसामर्थ्याद्ाच 
एवाय॑ मनस्यप्ययो युक्त इत्युक्तम-नेत्याह, अतत्प्रकतित्वात्‌। यस्य हि यत उत्पत्तिस्तस्य 
तत्र प्रलयो न्याय्यो म्दीव शरावस्य | नथ मनसो वागुत्पद्यत इति किचन प्रमाणमस्ति। 
वृत्त्युद्धभधाभिभवों त्वप्रक्तिसमाश्रयावंपि दच्येते ।-पॉथिवेभ्यो हीन्धनेभ्यस्तेजसस्याग्नेवत्ति 
रुद्धवत्यप्सु चोपशाम्यति | कं तद्येस्मिन्पक्षे शब्दो वाड्यनसि संपद्यते इति ? अत आह- 


होगी । श्रुति और लक्षणामें सन्देह होनेपर श्रुति ही न्याय है लक्षणा नहीं ॥ इसलिए वाणीका ही 
मनमें प्रलय है । सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैं--वाणीकी वृत्ति मनमें लय होती है । 
परन्तु जब कि आचाय॑ 'वाडमनसि! ( वाणी मनमें ) ऐसा पढ़ते हैं तब 'वाणीकी वृत्ति' यह व्याख्यान 
कैसे किया जाता है ? यह ठीक है । परन्तु अविमागो वचनात्‌” इसप्रकार आगे कहेंगे । इसलिए यहाँ 
वृत्ति उपशम मात्र विवक्षित है, ऐसा ज्ञात होता है। परन्तु तत्त्वोंके प्रछलयकी विवक्षा होनेपर तो सत्र 
ही अविमागके साम्य होनेसे 'परत्र ही' आगे [ “अविभागो वचनात्‌” यहाँ ही ] 'अविभाग' ऐसा 
विशेषण क्‍यों देते ? इसलिए यहाँ वृत्ति उपसंहारकी विवक्षा है, मनकी वृत्तिकी अवस्थिति होनेके पूर्व 
धाग्वृत्तिका उपसंहार होता है, ऐसा अथं है। किससे ? इससे कि ऐसा दर्शन होता है । मनोवृत्तिके 
विद्यमान होनेपर पूव॑ वागवृत्तिकां उपसंहार देखा जाता है। किन्तु वृत्तिवाली वाणीका ही मनमें 
उपसंहार तो किसीसे भी नहीं देखा जा सकता है। परन्तु यह जो कहा गया है कि श्रुतिकी सामथ्यंसे 
वाणीका यह मनमें प्रलुय युक्त है। नहीं, ऐसा कहते हैं, क्योंकि अतत्प्कृति है--वह वाणीकी प्रकृति 
नहीं है, जिसकी जिससे उत्पत्ति होती है उसका उसमें प्रलय युक्त है, जैसे सिकोराका मृत्तिकामें । 
वाणी मनसे उत्पन्न होती है, इसमें कोई प्रमाण नहों है। वृत्तिके उद्भव और अभिमव तो अग्रकृति- 
अनुपादन आश्रय भी देखे जाते हैं। जैसे पाथिव इन्चनसे तैजस अग्निकी वृत्ति उत्पन्न होती है और 
जलमें उपदान्त होती है। तब इस पक्षमें 'वाडःमनसि सम्पद्यते' यह श्रति किसप्रकार संग्रत होगी ? 


सत्यानन्दी-दीपिका 


उत्क्रान्तिका विचार किया जाता है। अतः इस फलाध्यायके दूसरे पादमें उपासनाकी फलसिद्धिके 
लिए 'वाडमनसि' यह विचार संगत है। यहाँ उत्क्रान्तिकि विषयमें वाणी मनमें लीन होती है' ऐसा 
कहा गया है। क्‍या यहाँ वाणीका स्वरूपसे मनमें लय है कि वाणीको वृत्तिका ? संशय होनेका कारण 
यह है कि “डच्यतेउनेन' ( जिससे कहा, जाय ) यह करणव्युत्तत्ति और “उक्ति इति वाक्‌' ( जो कही 
जाय ) यह भावव्युत्पत्ति दोनों विद्यमान हैं। पूवपक्ष में 'वाडमनसि' और 'वाड्मनसि सम्पद्यते 
इसप्रकार सूत्र और श्रतिके आधारपर वाणीका स्वरूपसे हो मनमें लय होता है। इसप्रकार करण- 
मात्रका स्वरूपसे लय होनेपर यावत्‌ म्रियमाणकी मुक्ति सिद्ध है, सिद्धान्तमें करणोंकी वृत्तिका लय 
होता है, अतः म्रियमाण मुक्त नहों होता । 

# सिद्धान्ती--वाणीकी वत्तिका ही मनमें लय होता है | यद्यपि सूत्रकारने 'वाडमनसि' ऐसा 
कहा है, तो मी यहाँ वृत्तिका ग्रहण युक्त है, क्योंकि स्वयं सूत्रकार धर्मी प्रयकी विवक्षामें 'अविभागो- 


अधि० २ सू० २-२ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ८टश्ण 


धब्दाचचेति | शब्दो पप्यस्मिल्पक्षे१बकव्पते, वृत्तिदृत्तिमतोरभेदोपचारादित्यर्थ: ॥१॥ 
अत एव च सर्वाण्यनु !! २॥ 

पदच्छेदू--अत:, एवं, च, सर्वाणि, अनु । 

सूत्राथ--( अत एवं ) उक्त दर्शन आदि हेतुओंसे ही वाणीके समान ( सर्वाण्यनु ) समस्त 
चक्ष आदि इन्द्रियोंकी वृत्ति ( च ) भी वृत्तिविशिष्ट मनमें लय होती है । 

'तस्मादुफ्शान्तते जा: । पुनर्भंचभिन्द्रियेम तसि संपश्यमाने:' ( प्ररन० ३।९ ) इत्यत्राविशेषेण 
सवषामेवेन्द्रियाणां मनसि संपत्तिः श्रुयते | तत्राप्यत एव वाच इव चप्तुरादीनामंपि 
सवृतक्तिके मनस्यवस्थिते वृक्तिलोपदशनात्तत्त्यप्रलयासंभवाच्छब्दोपपत्तेश्व वृत्तिद्वारे- 
णेव सर्वागीन्द्रियाणि मनो5लुवरतस्ते। सवंषां करणानां मनस्युपसंहाराविशेषे सति 
वाचः पृथग्ग्रहणं चाड्मनसि संपद्यत इत्युदाहरणानुरोधेन ॥२॥ 

( २ मनो ५धिकरणम । र्‌० ३ ) 
तनमन; प्राण उत्तरात्‌ ॥ ३ ॥॥ 

पदच्छेदू--ठत्‌, मनः, प्राणे, उत्तरात्‌ । 

सूृत्रा्थं--( तत्‌ ) सम्पूर्ण इन्द्रियोंकी वृत्तिके लयका आधारभूत (मनः) वह मन भी (प्राणे) 
वृत्तिद्वारा प्राणमें लीन होता है, (उत्तरात्‌) क्योंकि 'मनः प्राणे! इस उत्त रवाक्यसे अवगत होता है। 

# समघधिगतमेतत्‌-वाड्मनसि संपद्यते! ( छा० ६।८।६ ) इत्यत्र वृत्तिसंपत्तिविवक्षेति । 
अथ यदुत्तरवाक्यम्‌-मत्रः प्राण! (छा० ६।८।६) दृति, किमत्रापि तृत्तिसंपत्तिरेव विवक्ष्यत 
उत वृत्तिमत्संपत्तिरिति विचिकित्सायां वृत्तिमत्संपत्तिरेवाज्रेति प्राप्तम्‌, श्रुत्यनुग्रहात्ते- 
व्पकृतिकत्वोपपत्ते श्र । तथा हि-अन्नमयं हि सोम्य मन आपोमयः प्राणः ( छा० ६।७५।४ ) 
इसपर कहते हैं--'शब्दाच्च” शब्द-श्रुति भी इस पक्षमें संमव है, क्‍योंकि वृत्ति ओर वृत्तिमानमें 
अमेदका उपचार है, ऐसा अथं है ॥ १॥ 

'तस्मादुपशान्ततेजञा:०! ( क्षतः जिसका तेज (शारीरक ऊष्म्रा) घान्त हो जाता है वह मनमें 
लीन हुई इन्द्रियोंके सहित पुनज॑न्मको प्राप्त हो जाता है ) इसमें सब इन्द्रियोंको समानझूपसे मनमें 
लय सुना जाता है। उसमें भी इसीसे-वाणीके समान चक्ष आदिका भी सवृत्तिक मनके अवस्थित 
होनेपर वृत्तिलयका दशन होता है, अतः तत्त्व (स्वरूप) प्रलयका असंभव होनेसे और शब्दोपपत्ति होनेसे 
सब इन्द्रियाँ वत्तिद्वारा ही मनका अनुवन करती हैं ॥ सब इन्द्रियोंका समानरूपसे मनमें. उपसंहार होनेपर 
“वाडमनसि सम्पय्यते' इस प्रकार वाणीका प्रथक्‌ ग्रहण उदाहरणके अनुरोधसे है॥ २॥ 

“'वाडमनसि सम्पय्ते” इस श्रतिमें वुत्तितयकी विवक्षा है यह निश्चित किया गया है। अब जो 
आगेका वाक्य है 'मनः प्राणे! ( मन प्राणमें लूय होता है ) क्‍या यहाँ भी. वत्तिलय ही. विवक्षित है 
अथवा वृत्तिवान॒का लय विवंक्षित है। इस प्रकार संशय होनेपर पू्वपक्षी--यहाँ वृत्तिवाले मनका ही 
लय है, ऐसा प्राप्त होता है। कारण कि श्रुतिके अनुग्रहसे प्राण मनकी प्रकृति उपपन्न होता है । जैसे 

सत्यानन्दी दीपिका 
वचनात्‌' यह सूत्र आगे कहेंगे । यदि स्वरूपसे वाणीका लय माने तो अविभागो वचनात्‌” इस 


सुत्रकी पृथक्‌ रचना व्यश्व होगी और तत्त्वश्ञ और अज्नमें कोई भेद नहीं रहेगा । इसलिए प्रियमाणकी 
वाणीकी वृत्ति ही मनमें लय होती है ॥ १॥ 


# कार्य अपने उपादानमें लय होंता है अनुपादानमें नहीं, इस न्यायसे मनका प्राणमें लूय नहीं 
किन्तु उसकी वृत्तिका लय होना चाहिए, इससे “मनः प्राणे! इस श्रुति और न्‍्यायका विरोध उपस्थित 
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इत्यन्नयोनि मन आमनन्त्यब्योनि च प्राणम्‌ । 'आपश्रान्षमसजन्त! इति श्रुतिः! अतश्व यन्मनः 
प्राणे प्रलीयते5 न्मेव तदप्छु प्रलीयते न्‍ने हि मन आपच्य प्राणः प्रकृतिविकाराभेदा द्ति | 
&8 पर्व प्राप्ते ब्रमः--तदप्याग्रहीतबाह्मेर्द्रियवृत्ति मनो वृत्तिद्वारेणैव प्राणे प्रलीयते इत्यु- 
त्तरादाक्याद्वगन्तव्यम ! तथा हि--सुषुप्सोमुमूर्षोश्व प्राणचत्तो परिस्पन्दात्मिकायाम- 
वस्थितायां मनोवृत्तीनाझुपशमों दश्यते। नच मनसः स्वरूपाप्ययः प्राणे संभवति, 
अतत्प्रकृतित्वात्‌ । ननु दर्शितं मनसाः प्राणप्रकतित्वम-नेतत्सारमं , न हीटशेन प्राणाडि- 
केन तत्प्रक्ृतित्वेन मनः ग्राणे संपत्तुमहति । एक्मपि हान्‍ने मन: संपर्येताप्छु चान्नमप्स्वेव 
च प्राणः | न होतस्मिन्नपि पक्षे प्राणमावपरिणताभ्योद्भ्यों मनो जायत इति किचन 
प्रमाणमस्ति, तस्मान्न मनसः प्राणे स्वरूपाप्ययः। दृत्त्यप्ययेष्पि तु शाब्दो5वकब्पते, 
वृत्तिवृत्तिमतोरभेदोपचारादिति दशितम्‌ ॥ ३ ॥ 
( २ अध्यक्षाधिकरणम | खू० ४-६ ) 
सो<ध्यक्षे तदुपभमादिभ्यः | ४॥ 
कि “अज्नमयं हि सोम्य०” (हे सोम्य ! मन अन्नमय है और प्राण जलमय है) इस प्रकार अन्न कारणक 
मन और जल कारणक प्राण है ऐसा श्रुति कहती है। और “आपश्रान्नमस्जन्त' ( जलने अन्न उत्पन्न 


किया ) ऐसी श्रुति है। इस कारण मनका जो प्राणमें विलय होता है वह अन्नका ही जलमें लय होता 
है, मन ही अन्न है ओर प्राण ही जल है, क्योंकि प्रकृति ओर विकारका अभेद है । 


सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैं-तो भी बाह्य इन्द्रियोंकी वृत्तिको ग्रहण करनेवाला 
मन वृत्तिद्वारा ही प्राणमें लय होतां है, ऐसा उत्तर वाक्य ( मनः प्राणे ) से जानना चाहिए, क्योंकि 
सुषुप्सु और मुमृर्ष पुरुषकी चलनात्मक प्राणवृत्तिके अवस्थित होनेपर मनकी वृत्तियोंका उपशम देखा 
जाता है। इसलिए मनका प्राणमें स्वरूप लय नहीं हो सकता, क्योंकि अद्ल्मकृति है-प्राण मनकी 
प्रकृति नहीं है। परन्तु ऐसा दिखलाया गया है कि प्राण मनकी प्रकृति है? उसमें कोई सार नहीं है, 
क्योंकि इस प्रकारकी परम्परा प्रणालीसे प्राण मनकी प्रकृति होनेसे मनका प्राणमें लय होना युक्त 
नहीं है । परन्तु ऐसी परम्परा प्रणाली होनेपर भी मन अन्नमें लय हो, और अन्न जलूमें और प्राण 
जलमें लय होना चाहिए । इस पक्षमें मी प्राणरपसे परिणत जलसे मन उत्पन्न होता है, इसमें कोई 
प्रमाण नहीं हैं । इसलिए मनका प्राणमें स्वरूप लय नहीं है । वृत्तिका लय होनेपर भी तो [मनः प्राणे| 
यह श्रुति उपपन्न होती है, क्योंकि वत्ति.और वृत्तिमानुका अभेदोपचार है, ऐसा दिखलाया गया दै ॥३॥ 

 शशक सत्यानन्दी-दीपिका 
होनेपर संशय होता है । पू्व॑पक्षी---मनका स्वरूपसे हो प्राणमें लय होना चाहिए, क्योंकि ऐसा होनेसे 
श्र्‌ति ओऔर न्याय दोनोंकी उपपत्ति होती है.। जंसे कि अन्न मनकी प्रकृति है और जल अज्नकी प्रकृति है.। 
प्राण जलका विकार है और मन अन्नका है। इस प्रकार प्रकृति और विकारका अभेद होनेसे मन 
अन्नाएमक है और प्राण जलात्मक है । जेसे जल अज्नात्मक मनकी परम्परा प्रकृति है, वंसे जलाहमक 
प्राण भी मनकी प्रकृति है। इसप्रकार श्रुति और न्यायका अविरोध होनेसे मनका प्राणमें लय युक्त है । 

सिद्धान्ती--आपो5ज्षमसजन्त” इससे जल और अन्नका फेवक कार्य-कारणमाव सिद्ध होता है 
न कि उनके विकार प्राण और मनका भी। यदि इस कोरणप्रणालीसे जल ओर अन्नके विकार प्राण 
ओर मनका भी प्रकृति-विकृतिमाव माना जाय तो जल और प्रथिवीके विकार हिम और घटका भी 
प्रकृति-विकारमाव होनेसे अतिप्रसद्भ होगा । जिस विकारका जो साक्षात्‌ उपादान होता है वह उसमें 


लय होता है अन्यमें नहीं, इसलिए इस न्यायसे श्र त्यथंका बाधकर मन पदस्ने लक्षणा द्वारा मनकी 
वत्तिका ग्रहण करना चाहिए ॥ ३ ॥ 


अंधि० ३२ रू० ४ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दो-दीपिकासद्िित ८२७ 


छेद--सः, अध्यक्षे, तदुपगमादिभ्य) । 


सूत्राथ--( स! ) वह प्राण वृत्तिरहित होकर ( अध्यक्षे ) जीवात्मामें अवस्थित होता है 
( तदुपगमादिम्यः ).क्योंकि जीवमें प्राणक उपगम, अनुगम ओर अवस्थान श्रत हैं । 


# स्थितमेतत्‌-यस्य यतो नोत्पत्तिस्तस्य तस्मिन्वृत्तिप्रलयो न स्वरूपप्रलय इति। 
इद्मिदानों प्राणस्तेजसीत्यत्र चिन्त्यतें--कि यथाश्रुति प्राणस्य तेजस्येब दृत्युफ्संहारः, 
कि वा देहेन्द्रियपञ्ज राध्यक्षे जीवे इति। तत्र श्रुतरनतिशडूयत्वात्माणस्यथ तेजस्येव 
संपत्ति: स्यात्‌ , अश्रतकल्पनाया अन्याय्यत्वादिति। एवं प्राप्ते प्रतिपाद्यते--सो5ध्यक्ष 
इति। स प्रकृतः प्राणोषध्यक्षेद्रविद्याकमंपूर्वप्रशोपाधिके विज्ञानात्मन्यवतिष्ठते | तत्प्रधाना 
प्राणवृत्तिभंवतीत्यर्थ:। कुतः ! तदुपंगमादिभ्यः । 'एवमेवेममात्मानमन्तकाकछे सब प्राणा 
अभिसमायन्ति यत्रतदूध्चों च्छवासी भवति' इति हि श्रत्यन्तरमध्यक्षोपगामिनः सर्वान्प्राणान- 
विशेषेण दर्शायति । विशेषेण च 'तपमुत्क्रामन्तं प्राणोअनूसक्रामति' (बरह० ४।४।२) इति पञ्चच॒त्ते 
प्राणस्याध्यक्षानुगामरितां दशयति, तदनुवृत्तितां चेतरेषबाम्‌ 'प्राणमनूत्कामन्तं सब प्राणा 
अनूस्‍क्रामन्ति! ( बृह० ४॥४।२ ) हृति। 'सविज्ञानो मवति' इति चाध्यक्षस्यान्तविज्ञानवत्तव- 
प्रदर्शनेन तस्मिनत्नपीतकरणप्राम्रस्य प्राणस्यावस्थान गमयति। नज्ु प्राणस्तेजसि' इति 
श्रुयते, कथं प्राणोद्ध्यक्षे इत्यघिकावप क्रियते ? नेष दोषः, अध्यक्षप्रधानत्वादुत्क मणा- 
द्व्यवहारस्य, श्र॒त्यन्तरगतस्थापि च विशेषस्यापेक्षणीयत्वात्‌ ॥४॥ 


यह सिद्ध हुआ कि जिसकी जिससे उद्पत्ति नहीं होती उसका उसमें वत्तिलय होता है स्वरूप 
लय नहीं । अब 'प्राणस्तेजसि' ( प्राण तेजमें लोन होता है ) इस श्रुति वाक्यपर यह विचार किया 
जाता है. कि क्‍या श्रतिके अनुपतार प्राणका तेजमें ही वत्तिल॒य होता है अथवा देह, इन्द्रियरूंप १5जरके 


अध्यक्ष जीवमें वत्तिकय होना है ? पुवपक्षी--उसमें श्र तिके विषयमें अतिद्यद्धा युक्त न होनेसे प्राणका 
तेजमें ही लय होना चाहिए, क्योंकि अश्न तकी कल्पना अन्याय है। सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर 


प्रतिपादन करते हैं--'सो<ध्यक्षे! वह प्रकृत प्राण अविद्या, कम॑ और पूव॑प्रज्ञार्प उपाधिवाले विज्ञान- 
स्वरूप अध्यक्षमें अवस्थित होता है। वह अध्यक्ष प्रधान प्राणवत्ति होती है, ऐसा अथ है। किससे ? 
इससे कि उसके उपग्रमादि हैं | 'एवमेवेममात्मानमन्तकाले ०” ( इसीप्रकार अन्तकालमें जब वह ऊरध्वो- 
च्छवासी होता है तब सब वाक्‌ आदि प्राण इस आत्माके अभिमुख जाते हैं ) यह दूसरी श्र्‌ति अवि 
शेषसे सब प्राणोंको अध्यक्षोग्रामी दिखलाती है। और “तमुत्कामन्तं०' ( उसके उत्क्रमण करनेपर 
उसके पीछ ही प्राण उत्क्रमण करता है ) यह श्र्‌ति वाक्य विशेषरूपसे पाँच वृत्तिवाले प्राणमें 
अध्यक्षकी अनुगामिता दिखलाता दवै ।ओर 'प्राणमनूत्क्रामन्त ० (जीवके पीछे प्राणके उत्कमण करनेपर 
उसके पीछ सब वांगदि प्राण उत्क्रमण करते हैं) इसप्रकार अन्य षाणोंमें उस प्राणकी अनुवृत्तिता दिख- 
लाता है । 'सविज्ञानो मवति” ( तब यह विज्ञानवाला होता है ) इस4कार अध्यक्षमें अन्तविज्ञानवत्त्व 
प्रदशानसे उसमें विलय करण समुदायवाले प्राणका अवस्थान बोधन करती है। परत्तु 'प्राणस्तेजसि' ऐसी 
श्रुति है तब 'प्राण अध्यक्ष में लोन होता है” यह अधिक ग्रहण क्‍यों किया जाता है ? यह दोष नहीों है, क्योंकि 
उत्करमण आदि व्यवहार अध्यक्ष प्रधान है और अन्य श्र तिगत विशेषकी भी अपेक्षा होनी चाहिए ॥४॥ 


सत्यानन्दी दीपिका 
# अब उक्त न्यायसे प्राणवत्तिलयके विषयमें विचार किया जाता है--प्राणस्तेजसि' यह 


श्र्‌ति प्राणका तेजमें और 'एवमेचेममात्मानमन्तकोले' इत्यादि श्र्‌तियाँ उपगमन आदि हेतुओंसे जीव 
में लय कहती हैं । इन दोनों प्रकारकी श्र्‌ तियोंके विद्यमान होनेपर संशय होता है। पू्वपक्षी-- 
प्राणस्तेजसि' आदिसे कहते हैं । सिद्धान्ती--इस प्रकृत प्राणकी वत्ति जीवात्मामें ही लय होती है, 


८२८ प्रह्यतूत्र-शा कर भाष्य [ झ० ४ पा० २ 
कथं तहिं 'प्राणस्तेजसि' इति श्रुतिरित्यत आह-- 
भूतेषु तच्छतेः ।। ५॥ 


पदच्छेदू--भूतषु, -उच्छ तेः । 

सूत्राथ--( भूटंषु ) प्राण संयुक्त वह अध्यक्ष तेजके सहचारी देहके बीजभूत सूक्ष्म भतोंमें 
अवस्थित होता है ( तच्छ ते: ) क्योंकि 'प्राणस्‍्तेजसि' ऐसी श्र्‌तिहै। ., 

# स ध्राणसंपृक्तो5ध्यक्षस्तेजःसह चरितेषु भूतेषु देहबीज॑भूतेषु खुक्ष्मेष्ववतिश्ठत 
इत्यवगन्यव्यम्‌ । 'प्राणस्तेजसि' इति श्र॒तेः। नन्नु चेय॑ं श्रतिः प्राणस्य तेजप्ति स्थिति दर्श- 
यति, न प्राणसंपृक्तस्याध्यक्षस्थ-- नव दोषः, सो5ध्यक्षे इत्यध्यक्षस्याप्यन्तराल उपसंख्या- 
तत्वात्‌ । यो5पि हि स्रघ्तान्मथुररा गत्वा मथुराय। पाटलिपुत्रं वजति, सो5पि स््नुष्नात्पा- 
टलिपुत्र यातीति शकक्‍्यते वदितुम्‌। तस्प्रात्‌ प्राणस्तेजसी'ति प्राणसंपृक्तस्याध्यक्षस्येवे- 
तत्तेजःसहचरितंषु भूतष्ववस्थानम ॥ ५ ॥ 

कथं तेजःखहचरितेषु भूतेष्वित्युच्यते ! यावतेकमेव तेजः श्रयते 'प्राणस्तेजसी'ति । 
अत आह-- 





तब 'प्राणस्तेजसि” यह श्रुति कैछे है अर्थात्‌ इसका क्या अर्थ है ? हसपर कहते हैं-- 

प्राण संयुक्त वह जीवात्मा तेज सहचरित देहके बोजभूत सूक्ष्मभूवोंमें अवस्थित होता है, 
ऐसा जानना चाहिए । व्योंकि आणस्तेजसि! ( प्राण तेजमें लीन होता है ) ऐशो श्रुति है। परन्तु 
यह श्र्‌ ति प्राणकी तेजमें स्थिति दिखलाती है न कि प्राणसभ्बद्ध जीवात्माकी ? यह दोष नहीं है, 
कारण कि सोथ्ध्यक्षे! इस प्रकार अध्यक्षका मी मध्यमें कथन है। जो भी ख्र॒ध्नरो मथरा जाकर 
मथुरासे पाठलिपुत्र जाता है वह भी खध्नसे पाटलिपुत्र जाता है, ऐसा कहा जा सकता है। इसलिए 
प्राणस्तेजसि” इससे प्राण सम्बद्ध जीवका भी तेज सहचरित भतोंमें यह अवस्थान है ॥ ५॥ 

परन्तु तेज सहचारी भतोंमें जोवकी अवस्थिति है यह कप्ते कहा जाता है जबं कि 'प्राणस्तेजसि 
इस प्रकार एक ही तेजकी श्र ति है ? इसपर कहते हैं--- 

सत्यानन्दो-दीपिका 
क्योंकि जीवप्रधान ही प्राण वत्ति होती है। जबतक जीव शरीरमें विद्यमान: है तबतक प्राणकी 
श्रासोच्छेवासरूप वत्ति शरीरमें रहती है अन्यथा नहीं । अब इसक्लो उपगमन आदि श्र तिद्वारा दिखलाया 
जाता है--'एबमेवेममात्मानमन्तकाले' यह श्र॒ति जोवात्माके प्रयाणकालमें वाणी आदि संम्पूण प्राणों 
का उसके प्रति उपगमन-अभिमुखत्व दिखलाती है। जैसे राजाकी यात्रामें साथ चलतेवाले सभो सेवक 
उसके प्रति अभिमख हो जाते हैं और प्रस्थान करनेपर पीछे-पीछे चलते हैं। इसप्रकार 'तमुत्करामन्तं० 
यह श्र तिवाक्य प्राणको विशेषरूपसे जीवात्माका अनुगामी बतलाता है। ओर “आणमनुत्कामन्तं० यह 
श्र तिवाक्य वाग़ादि प्राणोंमें विशेषरूपसे प्राणकी जीवात्माके प्रति अनुगमन-वृत्तिता दिखलाता हैं। इस 
प्रकार 'स विज्ञनो मवति' यह श्र ति करणों सहित ॥्राणको जीवात्मामें अवस्थिति दिखलाती है। यद्यपि 
प्राणस्तेजस्ति'यह श्रति प्राणवत्तिका तेजमें लथ कहती है, तो मी प्राण आदिका उत्क्रमण आदि व्यवहार 

देह आदिके अध्यक्ष जीवात्माके अधीन होता है । इस हेतुसे और “तमुस्कामन्त प्राणो<नूसक्रामति! इस 
अन्य श्रुतिमें विशेष कथन भी अपेक्षणीय होनेसे प्राणव॒त्तिका जीवाह््मममें ही लय होता है ॥ ४.॥ 

& यद्यपि 'प्राणस्तेजसि' इस श्रति बाक्यसे प्राणबक्तिका तेजमें लय प्रतीत होता है, तो भी 
सब शाखाओंके विचारसे तेज शब्दसे उंपलक्षित तेज सहचारी देहके हेतुभत सुक्ष्म पाँच भूतोंके स्वामी 
जीवका ग्रहण है, उसमें प्राणवत्ति लय होती है। परन्तु ऐसा माननेपर उक्त श्न्‌ तिका क्‍या अथ 
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नेकस्मिन्दशयतों हिं॥ ६ ॥ 
पदच्छेद--त, एकस्मिन, दर्शायतः, हि ! 
सत्राथं--( एकस्मिन्‌ ) जीवकी उत्क्रमण कालमें एक ही तेजमें अवस्थिति ( न ) नहीं है, 
किन्तु देहके पाँच भौतिक होनेसे उसको पाँच भूतोंमें स्थिति है, ( हि ) क्योंकि ( दर्शयत! ) श्रुति 
ओर स्मृति इसी बथंको दिखलाती हैं । 

& नेकस्मिन्नेव तेजसि दरीरान्तरप्रेप्सावेलायां जीवो5 बतिष्ठ ते, कार्यस्य शरीरस्याने- 
कात्मकत्वद्शंनात्‌ | द्‌ शंयतश्चेतमर्थ प्रशनप्रतिवचने 'आपः पुरुषवचसः” (छा० ५३।३ ४हति। 
तद्व्याख्यातम्‌- व्यात्मकत्वात्तु भूयरत्वात्‌' ( ब्रह्मसूत्र २।१।२) इदत्यत्र । श्रतिस्मती चतमथ 
दशयतः। श्रतिः- एथिवीमय आपोमयो वायुमथ आकाशमयस्तेजो म्यः” इत्याद्या । स्मृतिरपि- 
अण्व्यो सान्नाउविनाशिन्यो दशाधानां तु या; स्ख्ताः । तामि। साधमिदं सब संभवत्यनुपूवश 
इत्यादा। ननु चोपसंहतेषु वागादिषु करणेषु दरीरान्तरप्रेप्सावेल(यां 'क्वा्यं तदा पुरुषो 
भवति' (बृह० ३।२।१३) इत्युपक्रस्य श्र॒त्यन्तरं कर्माश्रयतां निरूपयति-'तो ह यदूचतुः कर्म 
हेव तदूचतुरथ ह यत्प्रशशंसतुः कर्म हेव तत्प्रशशंसतु:” ( बृह० ३१२।१३ ) इति। अन्नोच्यते-तत्र 
कमेप्रयुक्तत्य अहातिग्रहसंज्ञकस्थेन्द्रियविषयात्मकस्य बन्धनस्य प्रवृत्तिरिति कर्माश्रय- 
तोक्ता, इह पुनभूतोपादानादेहान्तरोत्पत्तिरिति भूताश्रयत्वमक्तम्‌। प्रशं साशब्दादपि तत्र 

प्राधान्यमाज् कण: प्रदर्शितम, नत्वाश्रयान्तरं निवारितम, तस्माद्विरोधः ॥ ६॥ 


अन्य शरीर प्राप्त करनेकी इच्छाके समय जोब एक ही तेजमें अवस्थित नहीं होता, क्योंकि 
काय दरीर अनेकात्मक देखनेमें आता है । आपः पुरुषवचसः” ( आप-सोम धृतादि-(पुरुष” संज्ञाको 
कंसे प्राप्त होता है ) यह प्रश्न और उत्तर इस अथंको दिखलाता है। इसका “ज्यात्मंकव्वात्त ०” इस- 
सूत्रमें व्यास्यान किया गया है। श्र्‌ति ओर स्मृति मी इस अर्थवों दिखलाती हैं। “एथिवीमय० 
( प्रथिवीमय, आपोमय, वायुमय, आक्राशमय और तेजोमय ) इत्यादि श्रुति है। और “अण्व्यो ० 
( मोक्ष परयंन्त पाँच भतोंके जो सूक्ष्म अविनाशी भाग कहे गये हैं, उनके साथ यह सब क्रमसे उत्पन्न 
होते हैं ) इत्यादि स्मृति भी है। परन्तु धरीरान्तर प्राप्त करनेकी इच्छाके समय-वाक्‌ आदि इन्द्रियों 
का आत्मामें उपसंहार होनेपर 'क्वायं एरुषो०” ( आतंमाग-उस समय यह पुरुष कहाँ रहवा है ) ऐता 
आरम्मकर तो ह यदूचतु:०” ( तब याज्ञवल्क्य ओर आतंमाग दोनोंने उठकर एकान्तमें विचार किया । 
उन्होंने जो कुछ कहा वह कम ही कहा, तथा जिसकी प्रशंसा की वहू कमंकी प्रशंसा की ) इस प्रकार 
दूसरी श्रुति आत्माको कर्माश्रयता निरूपण करती है। इसपर कहते हैं--उसमें कम प्रयुक्त ग्रह और 
अतिग्रह नामक इन्द्रिय और विषयात्मक बन्धनको प्रवत्ति होती है, अतः कर्म आश्रयरूपसे कहा गया 
है । ओर यहाँ तो भतोगदानसे अन्य देहकी उत्पत्ति होतो है, इसलिए भृताश्रयत्व कह्दा गया है । वहाँ 
प्रशंसाशब्दसे भी प्राधान्यमात्र कमंको दिखलाया गया है अन्य आश्रयका निवारण नहीं किया गया 
है, इससे कोई विरोध नहीं है ॥ ६ ॥ 
सत्यानन्दी-दीपिका 

होगां ? इसमें 'सो5पि' आदिसे उदाहरण देते हैं। यह प्राण भी प्रथम अध्यक्षको प्राप्त होकर उसके 
द्वारा तेजको प्राप्त होता है, तो ऐसा उपपन्न होता है कि 'प्राण तेजमें लीन होता है” इस प्रकार सूत्र 
और श्र तिके बलसे प्राणवृत्तिका जीवात्मामें लय युक्त है ॥ ५ ॥ 

& 'क्वायं तदा पुरुषो मवति' इस प्रवनके उत्तरमें 'तो ह यदूचतुः” यह श्र्‌ति कर्माश्रयता कहती है 
ओर देहका उपादानरूपसे पाँच मत आश्रय हैं। इस प्रकार दोनोंको मिन्न-मिन्नहपसे आश्रयत्व प्राप्त 
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समाना चासृत्युपक्रमादसवत्वं चानुपोष्य ॥ ७ ॥ 


पदच्छेदू--समाना, च, आपसृत्युपमक्रमात्‌, अमृतत्वम्‌, च, अनुपोष्य । 

सूत्रार्थ--( आसृत्युपक्रमातु ) देवयान मार्गके उपक्रमसे पूव॑ विद्वान और अविद्वान॒की 
( समाना ) उत्क्रान्ति समान है, क्योंकि 'वाइमनसि' यह अविशेष श्रुति है, श्लोर सगुण विद्यामें 
( अमृतत्व चानुपोष्य ) जो अमृतत्व है वह अपेक्षित है । 

# सेयमत्क्रान्तिः कि विद्वद्विदुषो: समाना, कि वा विशेषवतीति विशयानानां 
विशेषवतीति तावत्प्राप्म्‌ | भूताअ्रयविशिष्टा होषा। पुनमवाय च भूतान्याश्रीयन्ते | नच 
विदुषःपुनमभंवःसंभवति । भग्दतत्वं हि विद्वानरइनुते इति स्थिति: तस्मादविदुष पवेषोत्क्रान्तिः 
ननु विद्याप्रकरणे सम।स्नानाद्विदुष एवेषा भवेत्‌-न, स्वापादिवद्यथाप्राप्तानुकीतनात्‌।| यथा 
हि-यत्रतत्पुरुषः स्वपिति नाम', अशिशिषति नाम, 'पिपासति नाम! (छा० ६।८।१,३,५) इति च 
सर्वंप्राणिसाधारणा एव स्वापादयो ६चुकीव्य॑न्ते विद्याप्रकणे5पि प्रतिपिपादयिषितवस्तुप्र- 
तिपादनानुगुण्येन, नतु विदुषो विशेषवन्तो विबित्य्यन्ते। एवमियमप्युत्कान्तिमंहाजनगते 
वाजुकीत्य॑ते, यस्यां पर स्यां देवतायां पुरुषस्य प्रयतस्तेजः संपद्यते स आत्मा तत्ततमसीत्येत 

त्यतिपादेयितुम | प्रतिषिद्धा चैषा विदुब:-न तस्य प्राणा उत्कामन्ति! (बृ० ४।४।६ ) इति। 


क्या यह पूर्वोक्त उत्क्रान्ति विद्वान और अविद्व'नुक्ी समान होती है अथवा क्या विश्येष युक्त 
होती है ? पूवपक्षी-ऐसा सन्देह करनेवालोंके मतमें विशेष युक्त होती है, .ऐसा प्राप्त होता है, क्योंकि 
यह उत्क्रान्ति मूताश्रय विशिष्ट है। और पुनर्जन्मके लिए भतोंका आश्रय किया जाता है। ओर 
विद्वानुका पुनर्जन्म संभव नहीं है । क्योंकि “अम्॒तत्वं हिं विद्वानइनुते' (विद्वान मोक्षको प्राप्त होता है) 
ऐसी श्रुति है। इसलिए यह उत्कान्ति अविद्वान॒कों ही है। परन्तु विद्याके प्रकरणमें इसका श्रवण 
होनेसे यह उत्क्रान्ति विद्वानकी ही होती चाहिए ? नहीं, कारण कि स्वाप आदिके समान यहाॉँपर 
यथाप्राप्तक/ अनुकीतन है । जेसे कि “यत्रतत्पुरुष:” ( जिस अवस्थामें यह पुरुष 'सोता है” ऐसा कहा 
जाता है, जिस समय यह मोजन करना चाहता है, पीना चाहता है ) इस प्रकार विद्याके प्रक रणमें मी 
प्रतिपादनके अमोप्सित वस्तुके प्रतिपादनके अनुगुणसे सर्वप्राणी साधारण ही स्वाप आदि कहे जाते हैं 
न कि विद्वानके लिए विशेषरूपसे विधान करना अमीष्ट है, इस प्रकार जो जिस परदेवतामें प्रयाण 
करनेवाले पुरुषका तेज सम्पन्न होता है 'वह आत्मा है वह तू है! उसे प्रतिपादन करनेके लिए महा जन- 
जनसाधारणगत ही इस उल्कान्तिका अनुकीतँन है। “न ठस्य प्राणा उत्क्रामन्ति' ( उसके श्राण 


सत्यान पिका 
होनेसे दोनों श्रुतियोंमें कोई विरोध नंहीं है ॥ अ की 


# इस प्रकार प्रयाण समय प्रथम बाह्मन्द्रियोंका मनमें वृत्तिलय होता है, पश्चात्‌ बाह्मेन्द्रिय- 
वृत्तिसहित मनोवृत्तिका प्राणमें और प्राणवृत्तिका तेज सहचारी भूतोपाधि विद्िष्ट जीवमें लय होता है । 
इसप्रकार उत्क्रान्तिकी व्यवस्था कही गई है | वह सब प्राणियोमें समान है । यह 'समाना च' इत्यादिये 
कहते हैं । 'अस्य सोम्य पुरुषस्य प्रयतो वाडमनसि सम्पद्यते! (छा० ६।८।६) ( हे श्वेतकेतु | प्रयाण 
करनेवाले इस पुरुषकी प्रथम वाणीकी वृत्ति मनमें लय होती है ) यह श्रुति विद्वान. और अविद्वानूका 
समानरूपसे उत्क़मंण प्रकार कहती है।. ओर 'विद्यया5सतमइनुते' यह श्र॒ति विद्वानुके उत्क़रमणका 
निषेध करती हैं। इस प्रकार दोनों. श्रुतियोंका परस्पर विरोध होनेसे संशय होता है कि विद्वान और 
अविद्वानकी . उत्क्रान्ति समान होती है अथवा कुछ विषमता है? प्त्रपक्षी -सगुण ब्रह्मज्ञानवाले 
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तस्माद्विदुष एवैपेति । # एवं प्राप्ते घ्रमः-- समाना चेषोसत्क्रान्तिर्वाब्मनसीत्याथा विद्वद- 
विदुषोरास्त्यपक्रमाद्भधवितुम॒हंति, अविशेषश्रवणात्‌। अविद्वान्देहबीजभूतानि भूत- 
सक्षमा्याश्रित्यकम प्रयुक्तो देहप्रहणमनुभवितुं संसरति, विद्वांस्तु ज्ञानप्रकाशितं मोक्ष- 
नाडीदारमाश्रयते | तदेततू-आख्त्युपक्रमादित्युक्तम्‌। नन्‍्वसतत्वं हि विदुषा प्रापव्यम्‌ , 
जच तद्दे शान्तरायत्तम्‌ , तत्र कुतो भूताश्रयत्वं सत्युपक्रमो वेति ? अन्नोच्यते-अनुपोष्य 
चेदस, अदग्ध्वाधत्यन्तमविद्यादीन्‍कलेशानपर विद्यासामर्थ्यादापेक्षिकममतत्व॑ प्रेप्सते, 
संभवति तत्र सूत्यपक्रमो भूताश्रयत्वं च। नहि निराश्रयाणां प्राणानां गतिरुपपयते। 
तस्माददोष, ॥ ७ ॥ 
( ५ संसारव्यपरदेशाधिकरणम्‌ | सू० ८-११ ) 
तदा55पीतेः संसारव्यपदेशात्‌ ॥ ८ ॥ 

पद्च्छेद--तद्‌, आपीतेः, संसारव्यपदेशात्‌ । 

सूत्राथ--( तत्‌ ) वह तेज आदि सुक्ष्ममृत ( आपीते।॥ ) मोक्ष पयेन्‍्त रहते हैं, ( संसार- 
व्यपदेशात्‌ ) क्योंकि 'योनिमन्ये' इत्यादिसे संसारका व्यपदेश है । 
उत्क्रमण नहीं करते ) इस प्रकार यह उत्क्रान्ति विद्वानमें प्रतिषिद्ध है। इसलिए यह उत्क्रान्ति 
अविद्वान॒की ही है। सिद्धान्ती--ऐस! प्राप्त होनेपर हम कहते हैं--वाडमनसि' ( वाणी मनमें लोन 
होती है ) इत्यादि यह उत्क्रान्ति विद्वानु और अविद्वान दोनोंकी मार्गके आरम्म तक समान होनी चाहिए, 
क्योंकि उसका समानरूपसे श्रवण है । अविद्वान देहके बीजरूप भृतसुक्ष्मोंका आश्रयकर कमंसे प्रयुक्त हुआ 
देह ग्रहणकर अनुभव करनेके लिए संसारमें आता है। विद्वान तो सगुण ब्रह्मज्ारस आलोकित हुए 
मोक्षनाड़ीके द्वारका आश्रयण करता है। यह “आसख्त्युपक्रमात्‌' इस सूत्रावयवसे कहा गया है। 
परन्तु विद्वान्‌कों तो अमृतत्व प्राप्त होना चाहिए वह अन्य देशके अधीन नहीं है, तो पुन! उस 
विद्वान॒ुके लिए भूतोंका आश्रय अथवा मागगका उपक्रम कैसे ? सि०--इसपर कहते हैं-यह अमृतत्व 
आपेक्षिक है। उपासक श्रविद्या आदि कलेशोंको अत्यन्त दग्ध न कर अपरविद्या-सगुण ब्रह्मविद्यांकी 
सामथ्यसे आपेक्षिक अमृतद्व प्राप्त करना चाहता है। इसलिए. उस अवस्थार्में उस विद्वानुके लिए 
मार्गका उपक्रम ओर भूतोंका आश्रय संभव है, क्‍योंकि निराश्रय प्राणोंकी गति उपपन्न नहीं होती, 


इसलिए दोष नहीं है ।। ७ ॥ 
सत्यानन्दी-दीपिका 

विद्वान॒ुकी उत्क्रान्ति नहीं होती है किन्तु उसकी मुक्ति हो जाती है। क्योंकि “विद्ययाउमस्॒तमइनुते' 
और “न तस्‍्य प्राणा उत्क्रामन्ति! इत्यादि श्रुति प्रमाण है। अतः अविद्वान॒की ही उत्क्रान्ति होती है । 

# सिद्धान्ती--वाइमनसि' यह श्रुति विद्वान और अविद्वानु दोनोंकी समानरूपसे उत्क्रान्ति कहती 
है । यह समान उत्क्रान्ति मार्गंके उपक्रम तक है और उपक्रम अचिरादिसे होता है। भेद इतना है कि 
सगुण ब्रह्मोपासक उपासनासे प्रकाशित मोक्ष नाड़ी-मुधेन्य नाड़ीका श्आश्रयकर ब्रह्मलोकमें जाता है, 
अविद्वान्‌ इस प्रकार नहीं जाता। और “तयोध्वमायन्नम्रतत्वमेति” इस श्रुतिसे विद्वानुके लिए जो 
अमृतत्व कहा गया है, वह आपेक्षिक है, क्योंकि 'यं काम॑ कामयते सो5स्य सझ्डल्पदेव समुत्तिष्ठति' 
( वह उपासक जिस मोगकी कामना करता है वह उसके संकल्पमात्रसे ही समुपस्थित हो जाता है ) 
यह श्रुति उसके लिए भोगका कथन करती है । “आभूतसम्प्लवमम्धतत्वं प्रचक्षते' ( भूतोंके प्रलयपय॑न्‍्त 
ब्रह्मलोक आदिकी प्राप्तिको अमृतत्व कहते हैं ) इसलिए ब्रह्मलोक आदिकी प्राप्ति आपेक्षिक अमृतर्व 
है । और “अख्तत्वं हि विद्वानश्नुते! 'विद्ययाउम्टतमइनुते' इत्यादि श्रुतियोंसे जो अयृ तत्वका प्रतिपादन 
है, वस्तुतः वह निगुंणविद्या-ब्रह्मात्मकत्व जाननेवाले विद्वान॒ुके लिए है । उसके लिए ही “न तस्य प्राणा 
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& तेज: परस्यां देबताथाम्‌' (छा० ६।८।६) इत्यत्र प्रकरणसामर्थ्यात्तयथाप्रकृतं तेज: 
साध्यक्ल॑ सप्राणं सकरणग्रामं भूतान्तरसहितं प्रयतः पुंसः परस्यां देवतायां संपद्यत इत्येत- 
दुर्क भवति | कीरशी पुनरियं संपत्ति: स्यादिति चिन्त्यतें । तआत्यन्तिक एवं तावत्स्व- 
रूपप्रविलय इति प्राप्तम, ठत्प्रकृतित्वोपपत्ते।। स्वस्थ हि. जनिमतो वस्तुजानस्य 
प्रकृतिः परा देवतेति प्रतिष्ठापितम्‌ । तस्मादात्यन्तिकीयमविभागापत्तिरिति | एवं प्राप्त 
ब्रम--तत्तेज्ञ आदि भमूलखसक्ष्मं श्रोत्रादेकरणाश्रयभूतमा55५पीतेरासं सार मोक्षात्सस्यग्जशान- 
निमित्तादवति छते । (योनिमन्‍्ये ए्रपच्चन्ते शरीरत्वाय देहिन। । स्थाणुमन्येडनुसंयन्ति यथाकर्म यथा- 
श्र॒तम' ( कठ० ५७ ) इत्याद्सिंसारव्यपदेशात्‌ | अन्ण्था हि सर्वः प्रायणसमय एवोपाधि- 
प्रत्यस्तमयाद त्यन्तं ब्रह्म संपर्येत। तत्र विधिशास््रमनथक स्पांद्विद्याशा््रं च | मिथ्याशान- 
निमित्तश्च बन्धो न सम्यशज्ञानादते विस्रंसितुमहेति | तर्पात्तत्प्रकृतित्वेदपि सुषुप्तिप्रलय- 
वद्दीजभावावशेषेवेषा सत्संपत्तिरिति ॥ ८ ॥ 

सक्ष्म प्रमाणत्व॒ तथोएलब्धे; ॥ ९॥ 

पदच्छेद-सृक्ष्मम्‌, प्रमाणतः, च, तथा, उपलब्धे! । 

सुत्राथ--अन्य भूतों सहित वह तेज ( प्रमाणतः ) प्रमाणसे (च ) और ( स्वरूपतः ) 
स्‍्वरूपसे ( सूक्ष्मम्‌ ) सूक्ष्म है, ( तथोपलब्धे: ) क्योंकि इसप्रकार ही उपलब्ध होता है। 


'तेज; परस्यां देवतायाम्‌' (तेज परदेवतामे लीन होता है) इस वाक्यमें प्रकरणकी सामथ्यंसे 
उस प्रयाण करनेवाले पुरुषका जो प्रकृत तेज है वह अध्यक्ष सहित, प्रा्थं सहित, करणग्राम सहित, 
म॒तान्दरसहित परदेवतामें लीन होता है ऐसा कहा जा चुका है। परन्तु यह संपत्ति किम्रप्रकारकी 
होनी चाहिए ? इसका विचार किया जाता है। पूवपक्षी--ऐसी झद्धा होनेपर आत्यन्तिक ही स्वरूप 
विलय है, ऐसा प्राप्त होता है, क्योंकि वह परदेवता उस तेजकी प्रकृति हो सकता है। ओर सब 
उत्पन्न होनेवाले वस्तु समुदायकी परदेवता प्रकृति है, ऐसा भ्रतिष्ठापित किया गया है। इसलिए यह 
अविभागार्पत्ति आत्यन्तकी है। सिद्धान्ती-ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैं-वह तेज आदि सृक्ष्मभृत 
श्रोत्र आदि करणोंके आश्रयरूप सम्यग्ज्ञान निमित्तक संसार मोक्ष पयनत अवस्थित होते हैं, क्योंकि 
'योनिमन्ये०” ( कुछ अविद्यावान्‌ मृढ़ जीव अपने कर्म और ज्ञानके अनुसार शरीर धारण करनेके 
लिए वीयंरूप बीजसे संयुक्त होकर योनिद्वारको प्राप्त होते हैं किसी योनिमें प्रविष्ट हो जाते हैं और 
कुछ अधम जीव मरकर स्थावरमावको प्राप्ठ होते हैं ) इत्यादि संसारका व्यपदेश है। अन्यथा--- 
यदि स्वरूपतः भूदोंका लय माना जाय तो प्रयाणके समयमें ही उपाधिके अस्तमयसे सब ब्रह्मके साथ 
अत्यन्त सम्पन्न हो जायंगे । ऐसा होनेपर विधिशास्त्र और विद्याशास्त्र अनथंक हो जायंगे । मिथ्याज्ञान 
'निमित्तक बन्ध सम्पग्ज्ञानके विना विच्छिन्न नहीं हो सकता है। इसलिए परदेजता तेजकी प्रकृति होनेपर 
भी सुषुष्ति और प्रलयके समान बीजमाव अवशेष ही यह सत्संपत्ति है ॥ ८ ॥ 

सत्यानन्दी-दीपि का 
उत्क्रामन्ति' यह श्र्‌ति देहसे प्राणोत्क्रान्तिका निषेध करती है। इसलिए विद्याके प्रकरणमें 'वाईुमनसि' 
यह श्र॒ति कही गई है, वह उपासक और अनुपासक दोनोंके लिए समानरूपसे उत्क्रान्ति कहती है ॥७॥ 
#& पूर्व अधिकरणमें विद्वान और अविद्वानुडकी समानरूपसे उत्क्रान्ति कही गई है। अब 
उत्क्रान्तिके समय लिज्धभृशरीर आश्रित उत्क्रान्च तेज आदि सूक्ष्म भूत परमात्मामें स्वरूपसे लथ होते 
हैं अथवा बीजमावकों लेकर लय होते हैं ? यह संशय इसलिए होता है कि दोनों प्रकारका विलय 
अवगत होता है । जैसे सुषुप्ति और प्रलु4में बीजमाव युक्त विलय होता है, बसे उत्क्रान्तिके समय 
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के तच्चेतरभुूतसहित तेजी जीवसश्शास्माच्छरीशात्यवसत आश्रयभूतं स्वरूपतः 
परिमाणतश्व खुद्य मवितुमरहनि ! तथा हि--नाडीनिष्क्रमणश्रवणादिभ्योष्स्य सोद्ष्म्य- 
मुपलभ्यते । तत्र तनुत्वात्संचारोएपसिः, स्वच्छत्वात्याप्रतीघातोपपक्तिः। अत एव च 
देहान्निगंड्छन्पासजस्थैनीपलम्यते ॥०॥ 

नोपमर्दनातः ॥ १०॥ 

पटच्छेद--न, उपष्मर्देन, अतः । 

सूत्रा्थ--( अतः ) तेज-सुक्ष्म शरीर अतिसूक्ष्म होनेके कारण ( उपमर्देन ) स्थल शरीरके 
उपमदनसे भी ( न) उपमदित नहीं होता है । 

अत एवं स॒ध्मत्वान्नाल्य स्थुलख्य शरीरस्योपमदन दाहादिनिमित्तेनेतरत्सूक्ष्मं 
वरीरमुप्स्यते ॥१०॥ 

5 के 
अस्येव चोपपत्तरेष ऊष्मा ॥ ११॥ 

पदच्छेद-+अस्य, एवं, च, उपपत्ते:, एब, ऊष्मा । 

सृत्रा्थ--(अस्येव) इस सूक्ष्म शरीरकी ही (एघ ऊष्मा) यह ऊष्मा है, (उपपत्ते:) क्योंकि 
उसकी स्थलदरीरके स्पश होनेसे उपपत्ति होती दै । 

अस्येव च सूक्ष्मस्य दारीरस्येव ऊष्सा, यमेतरिमब्दारीरे संस्पश नोष्माणं विजा- 
नन्‍्ति | तथा हि-सतावस्थायामवस्थिते 5पि देहे विद्यमानेष्वपि च रूपारिषु देहगुणेषु 
नोष्मोपलभ्यते, जोबद्वस्थायामेव तूपलभ्यत इत्यत उपपद्यत-प्रसिद्धशरी रब्यतिरिक्त- 
व्यपाश्रय एवेष ऊष्मेति | तथा चर श्रुति: 'उष्ण एवं जीविष्यल्शीतो मरिष्यन' इति ॥११॥ 


इस देहसे प्रयाण करनेवाले जीवके अन्य भूतों सहित आश्रयभूत वह तेज स्वरूपसे और 
परिमाणसे सू क्ष्म होने योग्य है, क्योंकि नाड़ो मार्गसे निष्क्रमण प्रतियादक श्रृति आदिसे इसकी 
सूक्ष्म्ता उपलब्ध. होती है। ऐसा होनेपर सूक्ष्म होनेसे उसकी संचारोपपत्ति और स्वच्छ होनेसे 
अप्रतिघातोपपरत्ति होती है। अतएव देहरं निष्क्रण करता हुआ वह मुमू्ष पाइवस्थ लोगोंसे उपलब्ध 
नहीं होता ॥ ९॥ 

अत्तएव-उस तेज-लिड्भात्मक देहके सुक्ष्म होनेसे ही इस स्थूल घरीरके दाह आदि निमित्तसे 

उपमदन होनेसे अन्य सृक्ष्म शरीर उपमदित नहों होता ॥१०॥ 

ओर इस सूक्ष्म शरीरकी ही यह ऊष्मा है। जिस ऊष्माको इस शरीोरमें संस्परशंसे जानते हैं, 
क्योंकि मृतावस्थामें देहके अवस्थित होनेपर और देहके रूप आदि गुण विद्यमान होनेपर भी ऊष्मा 
उपलब्ध नहीं होती जीवितावस्थामें ही तो उपलब्ध होती है। इस अन्वय-व्यतिरेकसे यह उपपन्न होता 
है कि यही ऊष्मा प्रसिद्ध स्थूल घरीरसे भिन्न शरीराश्रय है। उसीध्रकार “डष्ण एब० ( जीवित होते 
यह शरीर उष्ण होता है और मृतक होते यह शीतल होता है ) यह श्र्‌ति है ॥११॥ 

सत्यानन्दी दोपिका 

भी बीज आदि सुक्ष्ममृत तेज सहित परमात्मामें विलय होते हैं। पृवपक्षमें मृतकमात्रकी मुक्ति सिद्ध 
है, सिद्धान्तमें शास्त्रबलसे सावशेष लय होता है ॥ ८ ॥ द 
# संसारके मोक्ष पयंग्त बीजमाव युक्त सृक्ष्म-अन्य भूतोंके साथ सृक्ष्म तेजका परमात्म!में 
लय कहा गया है। अब एक और दाड्भा उत्पन्न होती है कि लिझ्भधात्मक तेजकी सूक्ष्म नाड़ीसे गति कैसे 
होती है और किसी मृत पदार्थसे उसका प्रतिघात क्‍यों नहों होता, और देहये उत्क़रमण करते समय वह 
दिखाई क्‍यों नहीं देता ? इसपर भगवात््‌ सूत्रकार 'सूक्ष्मम” इत्यादिसे कहते हैं। अतिसृक्ष्म होनेके कारण 
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( ६ प्रतिषेधाधिकरणम्‌ । खू० १२-१४ ) 


प्रतिषेधादिति चेन्न शारीरात्‌ ॥ १२॥ 

पदच्छेद--प्रतिषेधात्‌, इति, चेत्‌, न, शारीरात्‌ । 

सूत्नार्थ--( प्रतिषेघात्‌ ) 'न तस्य प्राणा उत्क्रार्मानत' इत्यादि श्रतिश्वै निगुंण ब्रह्मवित॒के 
शरीरसे उत्क्रमणका प्रतिषेध होनेसे उसकी उत्क्रान्तिका प्रतिषेध है,.. ( इति चेन्न ) ऐसा यदि कहो 
तो युक्त नहीं है, ( धारीरात्‌ ) क्योंकि यह उत्क्रमण निषेध जीवसे है शरीरसे नहीं । इससे प्राणादि 
युक्त जीव और ब्रह्मवितुकी उत्क्रान्ति है । 

& अम्॒तत्वं चानुपोष्य' इत्यतो विशेषणादात्यन्तिके5झत्वे गत्युत्कान्त्योरभावो5भ्यु- 
पगतः | तत्रापि केनचित्कारणेनोत्क्रान्तिमाशाइ्ुथ प्रतिषेधति---अधाकामयमानो यो5कामो 
निष्काम भाप्तकाम आत्मकामो भवति न तसस्‍्य प्राणा उत्क्रामन्ति ब्रह्मव सन्ब्रह्माप्येति (च्ृह ० ४।४।६) 
इत्यतः परविद्याविषयात्प्रतिषेधान्न परत्रह्मविदो देहात्प्राणानामुत्कान्तिरस्तीति चेत्‌, 
नेत्युच्यते, यतः शारीदात्मन एव उत्क्रान्तिप्रतिषेधः प्राणानां न शरीरात्‌। कथमव- 
गम्यते ? “न तस्मात्माणा उत्क्रामन्ति! इति शाखान्तरे पश्चमोप्रयोगात्‌ । संबन्धसामान्य- 
विषया हि षष्ठी शाखान्तरगतया पश्चम्या संबन्धविशेषे व्यबस्थाप्यते। तस्मादिति च 
प्राधान्याद भ्युदयनिःश्रेयसाधिकृतो देही संबध्यते, न देहः। न तस्मादुच्चिक्रमिषो- 
जीवात्प्राणा अपक्रामन्ति, सहेव तेन भवन्तीत्यथः ॥१२॥ 

सप्राणस्य च प्रवसतो भवत्युत्कान्तिद्हा दित्येव॑ प्रप्ते प्रत्युच्यते-- 

“अम्ततत्वं चानुपोष्य' ( अ्विद्या आ्लादि क्लेश समुदायका अल्यन्त दाह किए विना अमृतत्व 
आपेक्षिक है ) इस विशेषणसे आत्यन्तिक अमृतह्वयें गति और उत्क्रान्तिका अभाव स्वीकार किया 
गया है। उसमें मी किसी कांरणसे उद्क्रान्ति विषयक आशुूराकर प्रतिषेघ करते हैं-/अथाकाम- 
यमानो ०” ( अथ-सकामकफी संसारोक्तिके अनन्तर जो कामना करनेवाला नहों है, अकाम, निष्काम, 
आघ्तकाम ओर .आत्मकाम होता है, उसके प्राणोंका उत्क्रमण नहीं होता, वह ब्रह्म ही होकर ब्रह्मको 
प्राप्त होवा है ) अत) परविद्या विषयक प्रतिषेध होनेसे ब्रह्मज्ञानीकी देहसे प्राणोंकी उत्क्रान्ति नहीं है, 
ऐसा कहो, तो नहीं, ऐसा कहते हैं--क्योंकि प्राणोंकी यह उत्क्रान्तिका प्रतिषेध जीवात्मासे है धरीरसे 
नहीं । यह कंसे अवगत हो ? इससे कि 'न तस्मात्माणा०” ( उससे प्राण उत्क्रमण नहीं करते ) इस- 
प्रकार अन्य शाखामें पञ्चमीका प्रयोग है | सम्बन्ध सामान्य विषयक षष्ठी ही श्ाखान्तरगत पन्चमीसे 
सम्बन्ध विश्वेषमें व्यवस्थापित होती है। “ठतस्मात' ( उससे ) उसके साथ प्राघान्यसे अभ्युदय और 
निःश्रेयसमें अधिकृत देही सम्बन्धित होता है, देह नहीं। उस उत्क्रमणकी इच्छा करनेवाले जीवसे 
प्राण चले नहीं जाते, किन्तु उस जीवके साथ ही होते हैं, ऐसा अथं है ॥१२॥ 

प्रयाण करनेवाले पुरुषके प्राणकी वह उद्क़ान्ति देहसे होती है, ऐशा प्राप्त होनेपर उसका 


निराकरण करते हैं--- 
सत्यानन्दी-दी पिका 
उसका सक्षम नाड़ीसे ग़मन होता है । उद्भूतरूप और -उद्भूत स्पर्श न होनेके कारण और बति- 
व्छ होनेस्ने दशन ओर प्रतिधातके योग्य नहीं है ॥ ९॥ 
अम्तस्वं चानुपोष्य” इस अनुपोष्य पदसे यह सिद्ध होता है कि जिसके अविद्या भादि 
वलेश ब्रह्मज्ञानसे निवृत्त नहीं हुए हैं, ऐसे सगुण उपासककी गति ओर उत्क्रान्ति हैं और जिसके 
अविद्या आदि वलेश तत्त्वज्ञानससे निवृत्त हो ग़ए हैं उस ब्रह्मवित॒की गति और उत्क्ान्ति नहीं हैं, 
क्‍्यों।क “न तस्य प्राणा उत्कामन्ति” यह श्रुति है, ऐसा सिद्धान्त कहा गया है। अब इसपर 
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स्पष्टो ह्केषाम ॥। १३॥ 


पदच्छेदू--स्प४ः, हि, एकेषाम्‌ । 

सत्रार्थ--(एकेषाम) काण्व शाखावालोंके मठमें परत्रह्मवित॒के प्राणोंके शरीरसे उत्क्रमणका 
प्रतिषेध (स्पष्ट) स्पष्ट उपलब्ध होता है (हि) क्योंकि ब्रह्मवेत्ताके प्राणोंका देहसे उत्क्रमण नहीं होता । 

& नेतद्स्ति, यदुक्तम--पर त्रह्मविदो5पि देहादस्त्युस्करान्तिरुत्कन्तिप्रतिषेधस्य 
देहयपादानत्वादिति यतो देहापादान एवोत्क्रान्तिप्रतिषेध एकेषां समाम्नातणां स्पष्ट 
उपलभ्यते । तथा हि-आतंभागप्रइने 'यत्रायं पुरुषो प्रियत उद॒स्मात्प्राणाः क्रामन्त्याहों नेति 
(बृह० ३।२।११) इत्यत्र 'नेति होवाच य।ज्ञवव्क्यः' (चृह० शा२।११) इत्यनुस्फ्रान्तिपक्ष परिगहय 
न तद्य॑यमनुत्कान्तेषु प्राणेषु ख्नियत इत्यस्यामाशड्ायाम--अन्रेव समवनीयन्‍्ते' इति प्रवि- 
लय॑ प्राणानां प्रतिज्ञाय तत्सिद्धये 'स उच्छवयत्याध्मायत्याध्मातो स्तः शेते! (बृूह० ३।२।११) 


सिद्धान्ती-जो यह कहा ग्रया है कि ब्रह्मवेत्ताकी भी देहसे उत्क्रान्ति होती है, क्योंकि उत्क्रान्ति 
प्रतिषेधमें जीव अपादान है, यह युक्त नहीं है, क्योंकि कुछ झाखावालोंके मतमें देह अपादान-देहसे 
द्वी उत्क्रान्तिका प्रतिषेध स्पष्टरूपग्ने उपलब्ध होता है। जब कि 'यत्नाय॑ पुरुषो स्रियत०' (हे याज्ञवल्क्य ! 
जिस समय यह ब्रह्मवित्‌ पुरुष॑ मरता है उस समय इसके प्राणोंका उत्क्रमण होता है वा नहीं ?) 
इसमें इसप्रकार आतंभागके प्रइन होनेपर “नेति होवाच याज्ञवल्क्यः' ( याज्षवल्क्यने कह्दा कि प्राण 
उत्क्रमण नहीं करते ) इसप्रकार अनुस्क्रान्ति पक्षरा परिग्रहक्र तब क्या यह प्राणोंके अनुत्क्रान्त होने 
पर मरता नहीं ? इस आशडू/के होनेपर 'अन्रेव समवनीयन्ते' ( वे यहाँ ही लीन हो जाते हैं ) इस- 
प्रकार प्राणोंके प्रविलयकी प्रतिज्ञाकर उसकी सिद्धिके लिए 'स उच्छवयत्य|०' (वह फूल जता है अर्थात्‌ 
बाह्य वायुक्ी भीतर खींचता है और वायुस्रे पृण हुआ ही मृत होकर निर्चेष्ट हो-जाता है ) इस 'सः' 

सत्यानन्दी-दोपिका क्‍ 
पुवपक्षी आक्षेपसंगतिश्नै 'प्रतिषेधादिति' इत्यादिसे आंक्षेपं करते हैं। “न तसयथ प्राणा उत्क्रामन्ति' 
( उस ब्रह्मवित॒के घरीरखे प्राण उत्कमण नहीं करते ) यह. सिद्धान्तके अनुसार कांण्व. श्रुतिका 
अथ है। दौर “न तस्मात्याणा उत्क्रामन्ति' ( उस जीवसे प्राण उत्क्रमण नहीं करते ) यह पृवक्षके 
अनुसार माध्यन्दिन श्रुतिका अथ है। इसब्रकार श्रतियोंमें षष्ठी और पश्चमीके श्रवणसे सन्देह होता 
है कि ब्रह्मवित्‌की उत्क्रान्ति होती है कि नहों ? सिद्धान्तमें “न तस्य' इस श्रुतिके अनुसार उत्क्रान्तिका 
प्रतिषेध देहये है, ओर पृव॑पक्षमें 'न तस्मात्‌' इस श्रुतिके अनुसार उत्क्रान्तिका प्रतिषेष देही-जीवात्मा 
से है । इसलिए “न तस्मात्‌' यह माध्यन्दिन श्रुति “न तस्य' इस सामान्य सम्बन्ध प्रतिपादक काण्व 
श्रुतिकी अपादान सम्बंन्ध विशेषमें व्यवस्थापना करती है अर्थात्‌ “उस ब्रह्मवित॒के प्राण जीवात्मासे 
उत्क्रमण नहीं करते किन्तु देहसे करते हैं! इसप्रकार दोनों श्रुतियोंसे यह सिद्ध होता कि जीवसे प्राण 
उत्क्मण नहीं करते । इसलिए ब्रह्मवितृड्ी भी देहसे उत्क़ान्ति होती है ॥ १२ ॥ 

# यद्यपि “न तस्मात्‌” इस श्रुतिवालोंके मतमें प्रधानरूपसे जीवका अपादानरूपसे ग्रहण है, 
तो भी देह और देहीकी अभेद विवक्षासे 'तस्मात्‌” कहा गया है। 'तस्मात” इस पत्चम्यन्त संनाम 
'तत्‌? शाब्दसे देहका परामशंकर देहापादानक उत्क्रान्तिका प्रतिषेध है। इसलिए माध्यन्दिव शाखा“ 
 बालोंको मो 'न तस्मात्‌' इस “तत्‌ पदसे देहका ग्रहणकर उससे उत्क्रान्तिका प्रतिषेध करना चाहिए । 
“न तस्य' यहाँ काण्वद्याखावालोंको अभेदोपचारकी अपेक्षा नहीं है । 'प्राप्ती सत्यां. निषेधः (प्राप्ति 
होनेपर निषेव होता है) इस न्यायसे भी देहसे उत्क्रान्ति प्राप्त है, अतः उससे ही प्रतिषेध युक्त हैं जीवसे 
नहीं । इसलिए “ब्रह्मवित॒के प्राणोंकी देहसे उत्क्रान्ति नहीं होती” यह दोनों श्रुतियोंका एक अथ है । 
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इति सदाब्दपरासृष्टस्य प्रकृतस्योत्क्रान््यवणेरुबछवयनादीनि समामनन्ति। देहस्य चेतानि 
स्युन देहिनः, तत्सामान्यात्‌, “न तस्मास्माणा उत्क्रामन न्व्यन्नेव समवनीयन्वे' इत्यत्राप्यभेदोप- 
चारेण देहापादानस्येवोत्क्मण॒स्य प्रतिषेथः | यद्यपि प्राधान्यं देहिन इति व्यास्येयं येषां 
पञश्चममीएठः । येषां तु षष्ठीपाठस्तेषां विद्वत्संबन्धिन्युत्कान्तिः प्रतिषिध्यत इति प्राघ्तो- 
व्क्रान्तिप्रतिषेधार्थव्वादस्य वाक्यस्य देहापादानेव सा अतिषिद्धा अवति, देहादुत्कान्तिः 
प्राप्ता न देहिनः। के अपि च॒ “चल्लुष्टो वा मूझ्जों वाबचन्येभ्यो था शरीरइशेम्यस्तमुत्कामन्त प्राणो- 
अनूस्क्रामति प्र।णमनूरत्क्रामन्त सव॑ प्राणा अनुत्करामन्ति' ( बुह० ४।४।२ ) इत्येवमविद्दद्विषये 
सप्रपञ्चमुत्कमणं संसारगमन थे दर्शयित्वा 'इति चु कामयभानः (चृह० ४।४।६) इत्युप- 
संहृत्याविद्वत्कथाम्‌ , अथाकाभयमान:' (बृह० ४४१६) इति व्यपदिश्य विद्वांसं यदि तद्विषये- 
5प्युस्कान्तिमेव प्राययेद्समअस एव व्यपदेदाः स्थात्‌ । तस्मादविद्दद्धिषये प्राप्तयोगेत्यु- 
व्ऋ्त्योविद्वद्धिषये प्रतिषेध इत्येवमेद व्याख्येयम, व्यपदेशा्थदत््वाय । नच ब्रह्मविद्‌ः 
सर्वंगतत्रह्मात्मभूतस्य प्रक्षीणकामकर्मंण उत्क्रान्तिगंतिबोंपपद्यते, निमिसाभावात्‌ । अन्न 
ब्रह्म समइनुते' इति चैबंजातीयकाः श्रुतयो गत्युत्कान्व्योरभावं सूचयन्ति ॥ १३ ॥ 

( वह ) छब्दसे परामृष्ट प्रकृत उत्क्रान्तकी अवधिके उच्छवयन-फलना आदि श्रुति कहती 
है । ये देहके होने चाहिए देहीके नहीं । तत्सा|मान्यात्‌-विद्या प्रकरणहूप साधम्यं होनेसे वक्त श्रुतिके 
साथ एकाथंक होनेप्ते 'तस्मात्प्राणा०' ( उससे प्राण उत्क्रण नहीं करते किन्तु परमात्मामें ही पृण्- 
रूपसे विलोन हो जाते हैं ) यहाँ भी अभेदोपचारते देह अपादानक ही उत्क्रमणका प्रतिषेध है। 
जिनको पञ्चमो विभक्ति पाठ है उनको यद्यि देहीका प्राधान्य है तो मी यह व्याख्या करनी चाहिए। 
जिनके मतमें षष्ठी विभक्ति पाठ है उनके मतमें विद्वत्सम्बन्धी उत्क्रान्दिका प्रतिषेध है। इसलिए 
'तस्य” इस वाक्यको प्राप्त उत्क्रान्तिका प्रतिषेघाथक होनेसे वह देहापादानक प्रतिषिद्ध होती है, क्योंकि 
देहसे उत्क्रान्ति प्राप्त है देहीसे नहों। और “चश्लुष्टो वा मूध्नों वा०' ( यह आत्मा नेत्रसे, मूर्द्धाश्े 
अथवा दशरीरके किसो अन्य मागसे बाहर निकल्‍रूता है। उसके उत्क्रमण करनेपर उसके साथ ही 
प्राण उत्क्रमण करता है, पीछे उत्क्रमण करते हुए उस प्राणके पीछे सब वाग़ादि प्राण उत्क्रमण करते 
हैं ) इसप्रकार अविद्वान्‌ विषयक विस्तार सहित उत्क्रण और संसारगमन दिखलाकर “इति नु कायस- 
मान. ( इसप्रकार कामना करनेवाला संसारको प्राप्त होठा है ) इसःकार अविद्वानुकी कथाका उप- 
संहारकर 'अथाकाम्यमानः! ( अब जो न कामना करनेवाला है ) इस रीतिसे विद्वांन॒क व्यपदेशकर 
यदि उसके विषयमें भी उत्क्रान्ति ही प्राप्त कराए तो यह व्यपदेश असंगत-अयुक्त ही होगा । इसलिए 
अविद्वान॒के विषयमें प्र।प्त हुई गति और उत्क्रान्तिका विद्वानके विषयमें प्रतिषेध है, अतः व्यपदेशकी 
साथकताके लिए ऐसा आख्यान करना चाहिए। स्वंगत ब्रह्मात्मभूत प्रक्षीण काम कमंवाले ब्रह्मवित्‌ 
की उत्क्रान्ति क्षथवा गति उपपन्न नहीं होठी, क्योंकि उसके निमित्तका श्रमाव है । “अन्न ब्रह्म समइनुते” 
(यहाँपर अहम प्राप्त करता है) इसप्रका रकी श्रुतियाँ गति और उत्क्रान्तिका अभाव सूचित करती हैं ।१३। 


सत्यानन्दी-दीपिका 
क#* यदि अविद्वानके समान विद्वानु्की मी गति ओर उस्क्रान्ति मानो जाय तो “अथाकामय- 


मान यो5कामो निष्काम आप्तकाम आत्मकामो न तस्‍्य प्राणा उत्क्रामन्ति ब्रह्मेद्सन्ब्बह्माप्येति! 'यदा 
सब प्रमुच्यन्ते कामा येउस्य हृदि श्रिताः । अथ मत्योंउसतो भवत्यत्न अह्मसमरनुते' (कठ० २।३॥१४) 
(जिस ज्ञानावस्थामें इस विद्वानकी हृदयस्थित समस्त कामनाएँ निवृत्त हो जाती हैं तब वह विद्वान पुरुष 
अमृत होता है यहीं ब्रह्म होता हुआ ब्रह्मको प्राप्त होता है) इत्यादि श्रुतियोंसे प्रतिपादित गति और उत्क्राति- 
का अमाव असंगत द्वोगा । इसलिए अविंद्वानुमें प्राप्त गति और उत्क्रान्तिका विद्वाममें अमाव है, क्योंकि 
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स्मयंते च ॥ १४॥ 

'पदच्छेदू--स्मयेते, च । 

खुनत्नार्थ - जौर 'देवा अपि मार्ग मुह्यन्वि! यह स्मृति भी ब्रह्मज्ञानीकी गति और उत्क्रान्तिका 
अभाव कहती है । 

& स्मर्यतेषपि च महाभारते गत्युत्कान्त्योरभाव+-- सर्वेभूतात्मभू तस्य॒ सम्यग्भूतानि 
पश्यत: । देवा अपि मांगें मुह्न्त्यपदस्य पदेषिण:” इति। नञ्ु गतेरपि ब्रह्मथिदः सर्वेगतबदा- 
त्मभूतस्थ स्मयते “- झिक किछ बेयासकिसुमुश्षुरादित्यमण्डकमभिप्रतस्थे पिछा चानुगस्वाहूतों भो 
इति प्रतिशुक्राव' इति । नं, सशरी रस्येवायं योगबलेन विशिष्टदे शप्रासिपूवंकः शरीरोत्लर्ग 
इति द्वष्वव्यम, संवभूतरच्यत्वायपन्यालातू। थ छाशरीरं शच्छभ्तं सवभूतानि द्रब्डु 
शक्लुयुः | तथा च तत्रेवोपसंहतम्‌-- झकस्तु मारुताच्छीघ्रां गति कृत्वाउन्तरिश्वगः । दशजित्वा 
प्रभाव स्‍व॑ सवभूतगतो5मवत! इति । तस्मादमावः दंरत्रह्म चिंदो गत्युत्क्रान्त्यो । गतिश्रतोन' 
- तु विषयमुपरिष्ठाद्‌व्याख्यास्थामः ॥ १४ ॥ 


( ७ वागादिलयांधिकरणम्‌। खू० १५ ) 
तानि परे तथा ह्ााह ॥ १५॥ 
_पदच्छेद--तानि, परे, तथा, हि, आह । 


ओर महाभारतमें 'सदभूतात्मभूतस्‍्य०” ( सब भुतोंका जो क्वात्मर्प है और जिसको भूतींका 
सम्यक अर्थात्‌ आत्ममावसे ज्ञान है उसके लिए प्राप्य स्थान नहीं है ऐसे प्राप्य पदरहित ब्रह्मवेत्ताके 
पदकी इच्छा करनेवाले देवगण भी . उसके मार्गमें मोह प्राप्त करते हैं अर्थात्‌ उसके मार्गका अमाव 
होनेसे उसे देव नहीं जानते ) इसप्रकार गति और उत्क्रान्तकि अमावकी यह स्मृति भो है। परल्तु 

शुकः किल०” ( महषि वेदव्यासके पुत्र मुमुक्ष शुकदेवने आंदित्य की ओर प्रस्थान किया उसके पीछे 
जाकर पिताने बुलाया तब उन्होंने 'भो” ऐसा उत्तर दिया और उसने सुता ) इसप्रकार सवंगत 
ब्रह्मात्मभूत ब्रह्मवेत्ताकी गतिकी भी स्मृति है। नहीं, योगबलसे-अप रविद्यावबलसे शरीरसहितका हो 
विशिष्ट देश्व प्राप्ति पृवक यह शरीरका त्याग है, ऐसा समझना चाहिए। क्योंकि सब प्राणियोंसे 
दृश्यत्व आदिका उपन्यास है। अथ्वरीर जाते हुएको सब प्राणी देख नहीं सकते । और झुकस्तु० 
( शुकदेव तो अन्तरिक्षमें जाकर पवनसे भी त्वरितगति करं और अपना प्रभाव दिखलाकर सवंभत 
गत हुए ) इसप्रकार वहाँपर ही उपसंहृत किया हैं। इससे परकब्रह्मवेत्ताकी गति और उत्क्रान्दिका 
अभाव है । गति श्रुतियोंका विषय हम आगे व्याख्यान करेंगे ॥ १४ ॥ 
सत्यानन्दी-दीपिका 

गति ओर उत्क्रान्तिका हेतु मिथ्याज्ञान ब्रह्मात्मकत्व ज्ञानसे निवत्त हो जाता है, तब सवंगत ब्रह्मस्व॒रूप 
ब्रह्मवितृकी गति ओर उत्क्रान्तिका असम्भव है ॥१३॥ 
# नोत्क्राम्न्ति मुनेः प्राणा व्यापी सवंगतो हि सः। तेन व्याप्तमिदं सब कुत उत्क्रम्य यास्यति ॥! 

( ब्रह्मवित्‌ पुरुषके प्राण उत्क्रमण नहों करते, क्योंकि वह सबंगठ अयापी है। उस ब्रह्मवद्से 
यह सम्पूर्ण चराचर जगत्‌ व्याप्त है, तो वह कहाँसे उत्क्मण कर कहाँ जायगा ) इत्यादि स्सृततिते भी 
विद्वानंकी गति और उत्कान्तिका अमाव स्पष्टरूपसे सिद्ध होता है।. परन्तु 'तयोध्वमाशन्नस्वृतस्वमेति' 
( उस सुषुम्ना नाड़ीसे ऊष्वे जाकर अमृतत्वको प्राप्त होता है ) 'स श्वंतान्त्ह्म गमयति' ( बह उनको 
ब्रह्माके प।स पहुँचाता है ) इत्यादि गति विषयक श्र तियोंका विचार इस अध्यायके तृतीय पादमें 
करेंगे ॥| १४ ॥ 
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सूच्नाथ---( तानि ) वे प्राणात्मक इन्द्रियाँ और भूत ( परे ) परमाह्मामें ही लय होते हैं, 
( हि ) क्‍योंकि ( तथा आह ) वसे ही 'एवमेवास्य' इत्यादि श्रुति कहती दै । 

# तानि पुनः प्राणशब्दोद्तानीन्द्रियाणि भूतानि च परत्रह्मविद्स्तस्मिन्नेव 
परस्मिन्नात्मनि प्रलीयन्ते, कस्मात्‌ ? तथा हाट श्रुतिः-- एवमेवास्य परिदृष्द्रिसाः षोडश 
कला: पुरुषायणाः पुरुष प्राप्यास्तं गच्छन्ति! ( प्रश्व० ६।५ ) इति । नज्नु गताः कछाः पश्चदश 
प्रतिष्ठा: ( मु० ३।२।७- ) इति विद्वद्धिषयवापरा श्रतिः परस्मादात्मनोंपन्‍्यत्रापि कलानां 
प्रलयमाह सम, न, स( खलु व्यवह(रापेक्षा, पार्थिवाद्याः कल0 पृथिव्यादीरेब स्वप्रकृती 
रंपियन्तीति, इतरा तु विद्वत्प्रतिपत्त्यपेक्षा, रृत्स्नं कलाजातं परनत्रह्मविदो ब्रह्मेव संपद्मत 
इति | तस्माददोषः ॥ १५ ॥ 

( ८ अविभागाधिकरणम । सू्‌० १६ ) 
अविभागो वचनात्‌ ॥ १६॥ 
पदच्छेद--अविभागः, वचनात्‌ । 


सिर कक 


पर ब्रह्मवेत्ताकी प्राण शब्दते कथित वे इन्द्रियाँ और भतः उस परमात्मामें ही विलीन होते 
हैं । वयोंकि 'एवमेवास्य ०” ( जिस प्रकार नदियाँ समुद्रमें पहुँचकर विलोन हो जाती हैं, उसी प्रकार 


इस सव द्रशकी ये सोलह कराएं जिनका अधिष्ठान पुरुष हो द्वे उस पुरुषकों प्राप्त होकर छोन हो 


जाती हैं ) ऐसी श्रुति है। परन्तु 'गताः कक्ाः०' ( मोक्षकालमें देहारम्मक प्राण आदि पन्द्रह कलाए 
अपने-अपने आश्रयोंमें स्थित हो जाती हैं ) इसप्रकार विद्वदृविषयक अन्य श्रतिने परमात्मासे अन्यत्र 


भी कलाओंका प्रढय कहा है। नहीं, क्योंकि पाथिव आदि. कलाए अपनी प्रकृति पृथिवी आदियें 
द्वी विलीन होतीं हैं वह श्रति व्यवहारकी अपेक्षासे है। परत्रह्मवेत्ताका सम्पूर्ण कलासमह ब्रह्ममें ही 
विलीन होता है इसप्रकार दूसरी श्र्‌ति तो विद्वत्‌ प्रतिपत्तिकी अपेक्षासे है। इसलिए दोष नहीं है ।१५। 


क्‍ सत्यानन्दी-दीपिका हे 
# गत सूत्रमें परब्रह्मवेत्ताकी गति ओर उत्क्रान्तिका प्रतिषेष होनेसें उसके प्राण आदि कलाअ 


का भी यहींपर विलय कहा गया है । इससे संशय होता है कि क्‍या यह प्राण कादि इन्द्रियोंका लय 
अपने-अपने उपादान प्रथिवों आंदिमें होगा कि परमात्मामें ? क्योंकि विछय और प्रतिष्ठा प्रतियादक 
दो विरोधी श्र्‌ तियोंकी उपलब्धि होती है । ऐसी परिस्थितिमें विकारका अपने-अपने उपादानका रणमें 
ही लय होता है। इस न्यायसे अनुगुहीत 'गताः कछाः पदत्चदश प्रतिष्ठा इत्यादि श्रुतिसे पुवपक्षमें 
प्राण आदि अपने अपने उपादानमें लय होते हैं। इस पृव॑पक्ष को आगेके लिए छोड़कर प्रथम तानि' 
इत्यादिसे सिद्धान्त कहते हैं । 'स प्राणमसजत प्राणाच्छुद्धां स्र॑ वायुज्योतिराप! पथिवोन्द्रियं मनो$न्न- 

मन्‍्नाद्वीय तपो मन्त्राः कर्म छोका छोकेषु नाम च ॥' ( प्रदन० ६।४ ) ( उस अन्‍्तर्यामी पुरुषने प्राण 
( हिरण्यगर्भ ) को उत्पन्न किया । उस प्राणसे श्रद्धा, श्लाकाश, वायु, अग्नि, जल, प्रथिवी, इन्द्रिय- 


पाँच ज्ञानेन्द्रिय और पाँच कर्मेन्द्रिय, मन, त्रीहि, यव आदि श्रन्न, अन्नसे वीयं-सामथ्यं, तप, कमके 
साधन-भूत ऋक, यजु आदि मन्त्र, अग्निहोत्र आदि कम, कर्मोके फलरूप लोक, उन लोकोंमें रहने 


वालोंके यज्ञदत्त आदि नाम, उनकी रचना की ) इसप्रकार षोड्य कलाएँ हैं। “गताः क॒छा: इस 
श्रुतिमें मन ओर प्राणको एक कर पन्द्रह कलाएं. कही गई हैं। वस्तुतः विद्वान॒की दृष्टिसि कलाओंका 
परमात्मामें विलय होनेपर मी लोकद्ृष्सि प्रतिष्ठामें-प्रकृतिरूप पृथिवी आदिमें लय कथनका विरोध 
नहीं है । इससे कलाओंका अपनी-अपनी प्रकृतिमें उऊयके अनन्तर उन उपादानोंके साथ पुरुषमें लय 
होती हैं, यह दोनों श्र तियोंका तात्पंयं है । इसलिए 'गताः कछाः पतञ्नदश प्रतिष्ठा: यह श्र ति व्यवहार- 
दृश्की अपेक्षासे है और. 'एक्मेवास्य परिद्रष्दुरिमाः यह श्र्‌ति परमाथेहष्टिकी अपेक्षासे है। इस 
प्रकार दोनों श्र्‌तियोंका विषय भिन्न-भिन्न होनेसे कोई विरोध नहीं है ॥ १५ ॥. 
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सुत्राथ--( अविभाग॥ ) विद्वानुकी कलाओंका ब्रह्मक॑ साथ अत्यन्त अविभाग ही है । इसमें 
( वचनात्‌ ) क्योंकि 'भिद्यते तासां नामरूपे” इत्गादि श्रुति वचन है। 

.... # स पुनर्विदुषः कलाप्रलयः किमितरेषामिव सावशेषो भवत्याहोस्विन्निरवशेष 
इति ? तत्र प्रलयसामान्याच्छक्त्यवशेषताप्रसक्तो ब्रवीति-अविभागापत्तिरेवेति। कुतः ? 
वचनात्‌। तथा हि-कलाप्ररूयमुक्त्वा वक्ति--मिद्येते तासां नामरूपे पुरुष इत्येवं प्रोच्यते स 
एघो5कलो<5म्तो भमवति' ( प्र० ६५ ) हृति। अविदयानिमित्तानां च कलानां न विद्यानिमित्ते 
प्रढलये सावदशोेषत्वोपपत्तिः । तस्मादविभाग एवेति ॥ १६ ॥ 

( ९ तदोको5थघिकरणम्‌ । खू० १७ ) 
तदोको्ग्रज्बलनं तत्प्रकाशितद्वारो विद्यासामर्थ्यात्तच्छेषगत्यनुस्मृतियोगान 


हार्दानुगहीतः शवाधिकया ॥ १७॥ 
पदच्छेदू-- तदोको ग्रज्वलनम्‌, तत्प्रकाशितद्वार!, विद्यासामर्थ्यात्‌ु, तच्छेषग्रत्यनुस्मृतियोगात । 
च, द्वार्दानुगहीत), शताधिकया ॥ ह 
सूत्राथं--(तदोकोग्रज्वलनम्‌) इस थरीरसे उत्क्रमण करनेवाले विद्वानुके आयतनरूप हृदयके 
भागमें प्रकाश हो जाता है। (तद्प्रकाशितद्वारा) उस प्रकादसे प्रकाशित द्वारवाला वह विद्वान 
(विद्यासामर्थ्यात्‌) सगुण ब्रह्मविद्याकी सामथ्यंस्रे (तच्छेषगत्यनुस्मृतियोगाच्च) विद्याके अज्भ भूत ब्रह्म- 
लोक गमन विषयक स्मरण करता हुआ ( हार्दानुगृहीत। ) हृदयस्थ परमेश्वरसे अनुगृहीत होता हुआ 
( शताधिकया ) एक सो एकवीं मृध॑न्य नाड़ीसे निष्क्रमण करता है । 
& समाप्ता प्रासद्धिको परविद्यागता चिन्ता। संप्रति व्वपरविद्याविषयामेव चिन्ता- 


क्या विद्वानुका वह कला प्राय अन्योंके-अविद्वानोंके कला प्रलयके समान सावशेष होता है 
अथवा निरवशेष ? ऐसा संजय होनेपर प्रलयके साहव्यसे शक्ति अवशेष होती है ऐसा प्रसक्त होने पर, 
सिद्धान्ती--कहते हैं-अविभागसे ही प्राप्त होता है। किससे ? इससे कि ऐसा श्रुतिवचन है। जैसे कि 
कलाप्रढलय. कहकर “मिद्येते तासां नामरूपे०” ( उन कलाओंका नाम-रूप नष्ट हो जाता है ओर 
अनध्तत्त्वको ब्रह्मवेत्ता 'पुरुष” ऐसा कहते हैं वह कालाहीन और अमृत हो जाता है ) ऐसा कहती 
है, अविद्या निमित्तक.कलाओंका विद्यानिभित्तक प्रलय होनेपर उनकी सावशेषत्व उपपत्ति. नहीं होती. है । 
इसलिए अविभाग ही है ॥ १६॥ 
प्रसद्भ प्राप्त परविद्यागत विचार समाप्त हुआ । अब तो सूत्रकार अपरविद्या विषयक विचारकी 
सत्यानन्दी-दीपिका 
के: उक्त लयको स्पष्ट करनेके लिए “अविभागो वचनात्‌” इस सूत्रकी रचना है। सावशेष और 
निरवशेष इस भेदस्ै प्रलय दो प्रकारका होता है। कारणको छोड़कर फैवल कार्य लय वह सावशेष 
लय कहा जाता है जैसे सुषुप्ति आदि अवस्थामें होता है। कारण सहित कार्यका लय वह निरवशेष रूय 
कहा जाता है। जैसे रज्जु ज्ञानसे मिथ्याज्ञानको निवृत्ति होनेपर मिथ्यासप॑ आदिकी निवृत्ति होती है । 
यहाँ दोनों विकल्पोंके द्वोनेपर संशय होता है। प्ूव॑पक्षी--प्रलयके साहदय होनेसे विद्वान॒का कला- 
प्रलय मी अविद्वानु कलाप्रलयके समान सावदोष होता है। इसलिए पृव॑पक्षमें विद्वानुकी मुक्ति असिद्ध 
है, सिंद्धान्तमें निरवशेष कलाप्रलूय होनेपर विद्वानुकी मुक्ति सिद्ध है। सिद्धान्ती--'त्रवीति' आदिसे 
कहते हैं ॥ १६॥ 
..._ + इस अधिकरणमें सगुण उपासक ओर अनुपासककी उत्कान्ति आदि विषयक विचार किया 
जाता है। नाड़ी प्रवेशके नियमको कहनेके लिए सुत्रमागकी व्यास्याद्वारा 'तस्य! इत्यादिसे अधि- 
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मनुवर्तयतति । समाना चाख्त्युपक्रमाद्धिददविदुषोरुत्कान्तिरित्युक्तम, तमिदानोीं खत्युप- 
क्रमं दर्शयति, तस्योपंहतवागादि कलापस्योडिचक्रमिषतो विज्ञानत्मनः, ओक आयतर्न 
हृद्श्प। 'स एतास्तेजोमातन्रा. समभ्याददानो हृदयमेवान्ववक्रामति' इति श्रुतेः | तद्ग्रप्रज्वलन पू- 
विका सप्तुराहिस्थानापादाना चऑत्कान्ति: श्रयले-“तस्य हेतस्य हृदयस्याग्र प्रयोतत्े तेन प्रद्योते- 
नेष आत्मा निष्क्रामति चक्षुशे वा मून्नों वान्‍्येभ्यो वा शरीरदेरो भ्यः” (बृह० ४।४।२) इति | सा किम 
वनियमेनेद जिद्वइविदुषोभ वति, अथास्ति कश्चिद्दिदुषो विशेषनियम इति विचिकित्सायां 
अत्यविशेषादनियमग्राप्तावायश्टे-समाने ५पि हि विद्वद्विदुषोहं दयाप्र प्रयोतने तत्प्रकाशि- 
तद्दाग्त्वे व मूधस्थान्नादेव विद्वान्निप्कामति स्थानान्तरेश्य स्त्वितरे। # कुतः ? विद्यासाम 
थ्यांत्‌ । यदि विद्वानपीवरवच्चतः कुत श्िदद हद्देशादुत्क्रामेन्नवोत्कषं लोक॑ छमेत। तत्रानथि- 
केत्र दिया स्यात्‌ | तच्छेषगत्यनुस्सुतियोगाञ्। विद्याशेषभूता व मूर्थन्यना डोसंबद्धा गति 
रनुशोल्ूयितव्या विद्याविरेषेषु विहिता, तामभ्यस्यंस्तयेव प्रतिष्ठत इति युक्तम । तस्माद्ध- 
द्यालयेल बह्मणा सुशसितेनानुगृहीतस्वद्भधाव॑ समापन्नो विद्वान्मूर्धन्ययेव शताधिकया 
अनुवत्त करते हैं। यह कहा जा चुका है कि अविरादि मार्गके उपक्रम तक उपासक. और अनुपासककी 
क्रान्ति समान होता है। अब माग उपक्रमको दिखलाते हैं। उपसंहत वागादि समहवाले 
उत्क्रमण करनेकी इच्छावाले उस जीवाह्माका ओक-आयतत हृदय है, क्योंकि 'स एतास्तेजोमात्राः० 
(अह जीवात्मा इस तैजके अवयव-चक्षु कादि इन्द्रियोंका उपसंहार करता हुआ हृदयमें प्राप्त होता है) 
ऐसी श्रुति है। उस हृदयके अग्र मागका प्रज्वलन-प्रकाश होता है, उस हृदयाग्रमाग प्रज्वलन 
पृविका चक्षु आदि स्थानोंसे उसकी उत्क्रान्ति होती है, कारण कि 'तस्थ हेतस्थ०” ( उस इस हृदयका 
अःग्रमाग प्रबाशित होता है, उसी प्रकाशसे यह आत्मा नेत्रसे, मुर्डास अथवा घरीरके किसी अन्य 
मागसे बाहर दिकलता है ) ऐसी श्रुति है। क्या वह उद्क्रान्ति अनियमसे विद्वान और शअ्रविद्वानुकी 
होती है अयवा विद्वाचुके लिए कोई विशेष निग्रम्म है, ऐसा संशय होनेपर श्रुतिके अविशेषसे .अनियम 
प्राप्त होनेपर सि०-कहते हैं--विद्वात्‌ और अविद्वानके हृदय नाड़ीमुखका प्रद्योतत और उससे प्रकाशित 
हुआ द्वार समान होनेपर भो विद्वान मूधस्थानसे ही निष्क्रमण करता है और बन्य अनुपासक अन्य 
स्थानोंसे निष्क्रण करते हैं। किससे ? विद्याको सामथ्यंगे। यदि विद्वातु भी अन्यके समान जिस 
किसी देहभागसे उत्क़रमण करे तो उत्कृष्ट लोक प्राप्त न करेगा, तो ऐंसी परिस्थितिमें विद्या अनर्थंक 
हो होगी, क्योंकि सगुणविद्याकी शेषभूत गतिकी अनुस्मृतिका सम्बन्ध है। विद्याक्री शेषभूत और 
मृधेन्य नोड़ीसे सम्बद्ध विद्याविशेषोंमें विहित गतिका अनुशीलन-ध्यान करना चाहिए। उस ग्रतिका 
चिन्तन करता हुआ उसीसे प्रस्थान करता है, यह युक्त है। इससे हृदब्स्थान स्थित ओर सम्यक्‌ 
रूपसे उपाप्तित ब्रह्मसे अनुगृहीत हुआ उसके मावको प्राप्त हुआ विद्वान सौ से अतिरिक्त सौ से भिन्न 
एक सौ एकठों मूध॑न्य नाड़ीसे रिष्क्रमण करता है, अन्य-अनुपासक अन्य नाड़ियोंस्े निष्क्रणण करते 
सत्यानन्दी-दीपिका 
करणक्ा विषय कहते हैं। “चल्लुष्टो वा मूध्नों दा' ( नेत्रसे अथवा मूर्धासे ) इस प्रकारकी अनियमित 
अति और “तयोध्वमायन्नस्टगरतत्वमेति! (उस मुधन्य नाड़ो द्वारा निष्क्रमणकर अमृतत्वको प्राप्त होता है) 
इस विशेष श्रतिके होने संशव होठा कि उपासक्र और अनुपासककी उत्कान्ति समान होती है अथवा 
विद्वानके लिए कोई विशेष नियम है। पूवपक्षमें---उपासककी भी अनुपासकके समान अनियमसे 
उत्कान्ति होती है। सिद्धान्तमं--विद्वानुकी उपासनाकी सामथ्यश्वे एक सो एकवोीं मू्धन्य नाड़ीसे 
उत्क्रान्ति होती है । 
#& यद्यपि हृदयसे अनन्त नाड़ियाँ निकछुती हैं, तो भी उनमें एक सौ एक मुख्य हैं, उनमें भी 
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शतादतिरिक्तयेकशततम्या नाड्या निष्क्रामतीतराभिरितरे | तथा हि--हाद विद्यां प्रकृत्य 
समामनन्ति--'शर्तं चंका च हृदयस्य नाउचस्तासां मूर्धानमभिनिःसतेका । तयोध्वमायज्नम्हतत्व 
मेति विष्वडडन्या उत्क्रमणे भवन्ति' ( छा० 4।६।६ ) इति ॥१७॥ 


( १० रच्स्यधिकरणम्‌ । सू० १८-१९ ) 


रघशम्यनुसारी | १८॥ 

सूत्राथं--सुषुम्ता नाड़ीद्वारा देहसे उत्क्मण किया हुआ उपासक नाड़ीसे सम्बद्ध सूय 
किरणोंका अनुसारी होता हुआ ब्रह्मलोकको प्राप्त होता है । 

# अस्ति हादविद्या--'भ्रथ यदिदिमस्मिन्त्रह्मपुरे दृहरं पुण्डरीक वेश्स”' ( छा० 4।१।१ ) 
इत्युपक्र मय विहिता | तत्मक्रियायाम्‌ 'भथ या एता हृदयस्यथ नाड्य: (छा० 4।६।१) दृत्यु 
पक्रम्य सप्रपश्च॑ नाडीरश्मिसंबन्धमुकत्वोक्तम--भथ  यत्रेतदस्माच्छरीरादुत्क्रामत्यथेतरेव 
रश्मिमिरूध्वमाक्रमते' (छा० <८।६।५) इति । पुनश्धोक्त मू-तयोध्वमायज्ञस्तत्वमेति! (छा० ८4।८।६) 
इति | तस्माच्छताधथिकया नाड्या निष्क्रामन्‌ रच्म्यन्नुसारी निष्क्रामतीति गम्यते। तत्कि- 
मविशेषेणेवाहनि राज्नों वा प्लियमाणस्थ रच्म्यननुसारित्वमाहोस्विद्हन्येवेति संशये 
सत्यविशेषश्रवणादविशेषेणेव तावद्रश्म्यनुसारीति प्रतिशायते ॥१८॥ 

हैं, क्योंकि हादंविद्याको प्रस्तुत कर “इातं चंका०' ( हृदयकी एक सौ एक मुख्य नाड़ियाँ हैं। उनमें 
एक मूर्धाकी ओर निकल गई है, उसके द्वारा ऊपरकी ओर जानेवाला जीव अमृतत्वको प्राप्त होता है, 
शेष नाड़ियाँ नाना गतिको देनेवाली कैवक् उत्क्रमणका कारण होती हैं ) ऐसा कहते हैं । | १७ ॥ 

“अथ यदिदमस्मिन०' (अब इस ब्रह्मपुरके मीतर जो यह स्‌क्ष्म कमलाकार स्थान है) इसप्रकार 
उपक्रमकर हादंविद्या विहित है। उसके प्रकरणमें 'अथ या एता०” ( अब ब्रह्मोपासनाके स्थान कमला- 
कार हृदयकी जो ये वक्ष्ममाण नाड़ियाँ हैं) इस प्रकार आरम्मकर सविस्तार नाड़ी और रध्मि- 
सम्बन्धनो कहकर “अथ यत्रेतदु०” ( पुनः जिस समय यह उपासक इस शरीरसे उत्करमण करता है उस 
समय इन किरणोंसे ही ऊष्वंको जाता है ) ऐसा कहा गया है। और पुन 'तयोध्वमाय०” ( उसके 
द्वारा ऊपरकी ओर जानेवाला जीव अमृतत्वको प्राप्त होता है ) इस प्रकार कहा गया है। इसलिए 
एक सो एकवों नाड़ीसे निष्क्रमण करता हुआ रश्मिफे अनुसारी निष्क्रमण करता है, ऐसा ज्ञात होता 
है। तो क्‍या अविशेषसे ही दिन अथवा रात्रिमें वह ज्रियमाण रश्मि अनुसारी होता है अथवा 
दिनमें ही ? ऐसा संशय होनेपर अविशेष श्रुतिसे अविशेषसे ही रश्मिका अनुसारी होता है, ऐसी. 
प्रतिज्ञा की जाती है ॥ १८ ॥ द 

सत्यानन्दी-दीपिका 
एक सुषुम्ता नाड़ी मुख्य है, वह हृदयसे निकलकर दक्षिण नेत्र, तालु, कण्ठाध, स्तन, नासिका, मध्य- 
भीतिसे ब्रह्मरन्भको पहुँचकर सूय॑ किरणोंसे एकरूप होकर बआ्यादित्यमण्डलूमें प्रविष्ट होती है। इस प्रकार 
ब्रह्म नाड़ीका ध्यान करनेवाला उपासक अन्तकालमें उसीसे उत्करमण करता है॥ १७ ॥ 

* ब्रह्मनाड़ीसे निष्क्रान्त पुरुषका रश्मिके अनुसार ऊध्व॑ गमन रात्रिमें मी समान है। उस 
निर्णयके लिए 'रइम्यनुसारी” इस सूज्रकी रचना है। ज्रियमाणके मरनेका समय निश्चित नहीं है, ओर 
.रातमें सूयंके न होनेसे रश्मियोंका अभाव भी स्वाभाविक है, तब ऐसी परिस्थितिमें संघ्यय होता है कि 
क्या उत्कान्त उपासक दिन अथवा रातमें अविशेषरूपसे रश्मिका क्नुसारी होता है अथवा केवल 
दिनमें ? पूवरपक्षमें---राश्रिमें मृत्तक उपासकको रश्मिकी प्राप्तिके लिए सूर्योदयकी प्रतीक्षा आवश्यक है । 
अतः दिनमें उत्क्रान्त उपासक ही रदिम अनुसारी होता है। सिद्धान्तमें--“तयोध्वमायन्नम््ृतत्वमेति” 


८७२ प्रह्मसूत्र-शाइू रभाष्य | अ० ४ प[्‌० २ 


निश्षि नेति चेन्न संबन्धस्य यावद इभावित्वादशेयति च ॥ १९॥ 
पदच्छेद--निशि, न, इति, चेत्‌, न, सम्बन्धस्य, यावदेहमावित्वातु, दशंयति, व । 
सूचआाथ--दिनमें नाड़ी रश्मि सम्बन्ध होनेसे दिनमें ही उत्क्रान्त उपासक रश्मि अनुसारी 
होता है, ( निशि ) रात्रिमें नाड़ी रश्मि सम्बन्ध न होनेगश्ने उत्क्रान्त उपासक ( न ) रद्म अनुसारी 
नहीं होता ( इति चेन्न ) ऐसा यदि कहो तो यह युक्त नहीं है। (सम्बन्धस्य यावदेहभावित्वात्‌) क्योंकि 
नाड़ी रद्िम सम्बन्ध यावद्वेहमादी है, ( दर्शंयति ) “अमुष्मादादित्यात्‌' यह श्रुति दिखलाती है । 

के अस्त्यहनि नाडीरश्मिसंबन्ध इत्यहनि स्ततस्य स्याद्रश्म्यनुसारित्वम, रातों तु 
प्रेतस्य न स्थात्‌ , नाडीरस्मिसंबन्धविच्छेदादिति चेन्न, नाडीरश्मिसंबन्धस्य यावदेह- 
भावित्वात्‌ | यावद्देहमावी द्वि शिराकिरणसंपर्क:। द््शयति चैतमर्थ श्रुतिः--“असुप्मा- 
दादित्याव्प्रतायन्ते ता आघ्चु नाडीपु सप्ता आभ्यो नाडीभ्यः प्रतायन्ते तेअमुष्मिन्नादित्ये स॒प्ताः (छा० 
८।६।२) इति । निदाघसमये चर निशास्वपि किरणाजुवृत्तिरुपलभ्यते, प्रतापादिकायदर्श- 
नात्‌। स्तोकानुवृत्त स्तु दुर्लक्ष्यत्वमृत्वन्तररजनीषु, शोशिरेष्पिव ढुदिनिषु। “अहरेवेतद्रात्रौ 
दधाति' इति चेतदेव दर्शायति । यदि च राज्ों प्रेतो विनेव रच्म्यनुसारेणोध्व॑माक्रमेत 
रध्म्यनुसारानर्थक्यं भवेत्‌ , न होतद्विशिष्याभिधीयते-यो दिवा प्रेति स रश्मीनपेक्ष्योध्व॑- 
माक्रमते, यस्तु राजो खोइनपेक्ष्येवेति । अथ तु विद्वानपि रात्रिप्रायणापराधमात्रेण नोध्वे- 
माक्रमेत पाक्षिकफला विद्येत्यप्रवृत्तिरेव तस्यां स्यात्‌, मत्युकालानियमात्‌ । अथापि 
राजावुपरतो5हरागममुदीक्षेत। अहरागमे ६प्यस्य कदाचिद्रदिमिसंबन्धाह शरीरं स्यात्‌, 

दिनमें नाड़ी और रह्मिका सम्बन्ध है, अतः दिनमें मृत विद्वानु रह्िमि अनुसारी हो सकता है, 


किन्तु रात्रिमें मृतक रश्मि अनुसारी नहीं हो सकता, क्योंकि रात्रिमें नाड़ी और रश्मिका सम्बन्ध 
विच्छिन्न होता है। सि०--ऐसा यदि कहो तो ठीक नहीं है, कारण कि नाड़ो और रहध्मि सम्बन्ध 


यावाद्‌ देहमावी है, जब तक देह विद्यमान है तब तक॑ नाड़ी ओर रश्मिका सम्बन्ध है । इस अथंको 
'अमुप्मादा दित्यात्प्रता यन्ते०' (वे रश्मियाँ निरन्तर उस आदित्य मण्डलसे फैलती हैं और इन नाडियोंमें 
प्रवेश करती हैं ओर इन नाड़ियोंसे फैलती हैं वे उस आदित्यमण्डलमें प्रवेश करती हैं ) यह श्रति 
दिखलाती है । ग्रीष्मकालमें रात्रियोंमें मी किरणोंडी अनुवृत्ति उपलब्ध होतो है, क्योंकि ताप आदि काये 
देखनेमें आता है। शिश्िर ऋतुके दुदिनोंके-मेघाचछन्न दिनोंके समान अभय कऋतुश्ोंकी रात्रियोंमें किरणोंकी 
अल्प अनुवृत्ति होनेसे वे दुलंक्ष्य हैं। 'अहरेबतद्वान्नों दृधाति' ( सूयं ही यह द्वाप रात्रिमें घारण करता 
है ) यह श्रुति मो यही दिखलाती है। यदि रात्रिमें मृतक रद्िम अनुसारके विना ही ऊध्वं आक्रमण- 
गमन करे तो रश्मिका अनुसार अनथंक होगा । श्र्‌ति इस प्रकार यह विशेषकर अभिघान नहीं करती 
कि जो दिन॑में मरता है वह रश्मिकी अपेक्षा कर ऊध्वं आक्रमण करता है जो रात्रिमें मरता है वह 
रव्मिकी अपेक्षा न कर ही ऊध्वं आक्रमण. करता है। यदि विद्वान भी रात्रि प्रायणके अपराधमात्रसे 
ऊध्वंगमन-आक्रमण नहीं करे तो विद्या पाक्षिक फलवाली होगी, इससे उसमें प्रवृत्ति न होगी, क्यों, 
मृत्युसमयका अनियम है। यदि रात्रिमें मृतक दिन आगमनकी प्रतीक्षा करे तो दिनके आगमन 
होनेपर मी कदाचित्‌ इसका शरीर अग्नि आदिके सम्पकसे रश्मिसम्बन्धके अयोग्य होगा, 'स यावस्क्षि- 
प्येन्मनः०” ( वह जितने समयमें मनकी प्ररणा करता है उतने ही समयमें आदित्यमें पहुँचता है ) 


5 सत्यानन्दी-दीपिका 
इस प्रकारकी अविशेष श्र्‌ तिके होनेसे दिन अथवा रात्रि किसी समय मी उत्क्रान्त उपासक रहिम अनु- 
सारी होता है॥ १८ ॥ द 
& विद्याका फल पाक्षिक-कैवल दिनमें मृत उपासक रश्मि अनुसारी होता है। ऐसा नहीं है, किन्तु 


अधि० ११ खू० ९० ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ८७४३ 


पावकादिसंपर्कात्‌ 'स यावत्क्षिप्येन्मनस्तावदादित्यं गच्छति! ( छा० 4।६।५ ) इंति च अ्रतिर- 
नुदीक्षां दर्शायति | तस्मात्तद्विशेषेणवेदं रात्रिदिवं रच्स्यनुसारित्वम्‌ ॥ १९ ॥ 
( ११ दक्षिणायनाधिकरणम्‌ । रू० २०-२१ ) 
अतश्चायने5पि दक्षिण ॥ २० ॥ 
पदच्छेद--अतः, च, आयने, अपि, दक्षिणे । 


सूुत्रांथ--(अतदच ) ओर प्रतोक्षाकी उपपत्ति न होनेसे ( दक्षिणे-आयने5पि ) दक्षिणायनमें भी 
मृत उपासकको विद्याका फल प्राप्त होता है । 


49 अत एव चोदीक्षानुपपत्ते', अपाक्षिकफलत्वाच्व विद्यायः, अनियत॒कालत्वाच्च 
सत्योदंक्षिणायने5पि प्रियमाणों विद्वान्प्राप्नोत्येव बिद्याफलम्‌ । उत्तरायणमरणप्राशस्त्य 
प्रसिद्धेभीष्मस्य च प्रतीक्षाद्‌ शंनात्‌, 'भापुयमाणपक्षाद्रान्षडुदडडेति मासांस्तान्‌' (छा०४।१५।५) 
इति च शअ्रतेः, अपेक्षितव्यमुत्तरायणभितीमामाशझ्ञामनेन सूत्रेणापन्नु दृति | प्राद्मस्त्यप्रसिं- 
द्विरविद्वद्धिषिाया । भीष्मस्य प्रतिपालनमाच्चारप्रतिपालनाथ पितृप्रसादलब्धस्वच्छन्द्‌ 
मत्युताख्यापन्ताथ च अ्रतेस्त्वथ वक्ष्यति-'भातिवाहिकास्तल्छिज्ञात्‌' (बह्म धृत्र ४४३।४) इति ॥ 

ननु च--यत्र काछे त्वनाकृत्तिमाइृत्ति चच योगिनः । प्रयाता यान्ति त काल वक्ष्यामि 
भरतबंम' (गो० ८4।२३) इति कालप्राधान्येनोपक्रस्य/;१हरादिकालविशेषः स्मृतावनावृ त्तये 
नियमितः, कथ रात्रो दक्षिणायने वा प्रयातो पनाव॒त्ति यायादिति ? अन्नोच्यते-- 

इस प्रकार यह श्रुति अप्रतीक्षा दिखलातो है । इसलिए अविशेषसे ही. यह राजि और दिनभें रण्मिका 
अनुसरण होता है ॥ १९ ॥ 
शत एव प्रतिक्षाकी अनुपपत्ति विद्यफलके श्षपाक्षिक ओर मृत्युके अनियमित काल होनेसे 
दक्षिणायनमें भी म्रियमाण विद्वान विद्याफलको प्राप्त होता ही है। उत्तरायणमें मरणकी प्रशस्ता 
प्रसिद्ध होनेब्वे और भीष्मकी प्रतीक्षा दश्नस्ते और “आपूर्यभाणपक्षा०' ( शुक्ल पक्षाभिमानी देवतासे 
उत्तरायणके छः मासोंको प्राप्त होता है ) इस श्रुतिसे मी उत्तरायण अपेक्षितव्य है, इस शड्धू।को इस 
सूत्रसे दूर करते हैं । प्राशस्त्यप्रसिद्धि अविद्ृद्विषययक है। मोष्मकी उत्तरायण प्रतीक्षा तो आचारके 
प्रतिपालनके लिए और पिता शान्तनुके असादसे प्राप्त स्वेच्छासे मृत्यु दिखलानेके लिए है। श्रुतिका 
अथ तो, 'आतिवाहिकास्तहिलिज्ञात्‌' इस सूत्रमें कहेंगे ॥ २० ॥ 

परन्तु 'यन्न कांले०” ( हे अजुत्त ! जिस कालमें शरीर त्यागकर गये हुए योगोनन अनावृत्ति 
गति और आवृत्ति गतिको भी प्राप्त होते हैं, उस काल-मागकी कहेंगा ) इसब्रकार कालको प्रधानतासे 
उपक्रमकर अह ( दिन ) आदि कालविशेष अपुनरावृत्तिके लिए स्मृतिमें नियभित किया है, तो 
रातमें अथवा दक्षिणायनमें प्रायण करनेवाला अनावृत्तिको किसप्रकार प्राप्त होगा ? इसपर कहते हैं-- 


दीपिका 
दिन अथवा रातमें मृत उपासक भी विद्याकी सामथ्य॑ंसे रश्मि अनुसारी होकर ऊध्व॑ ग्मन करता है॥१९॥ 


# विद्वानुका दक्षिणायनमें मरण इस अधिकरणका विषय है। अब इसपर विचार किया 
जाता है--दक्षिण।यनमें भ्रियमाण विद्वान क्थय्याफल प्राप्त करता है कि नहीं ? यह सन्देह इसलिए 
होता है कि विद्याका फल नित्यके समान श्रत है और उत्तरायण मरण दक्षिणायन मरणसे प्रशस्त 
कहा गया है। इंसप्रकार सन्देह होनेपर पूर्वोक्त हेतुओंका “अतश्र' इस सूत्रसे अतिदेथ करते हैं । 
यदि विद्वान फेवल उत्तरायंणमरणश्रिै विद्याका फल प्राप्त करता है ओर दक्षिणायन मरणसे नहीं 
तो विद्याका फल पाक्षिक हुआ, इससे विद्यामें प्रवृत्ति नहीं होगी, इसलिए विद्याका फल नित्यके 
समान पूव.ं अधिकरणमें कहा गया है। यदि अज्ञानियोंका देववश उत्तरायण मरण हो तो वह 
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योगिनः प्रति च स्मयेते स्मातें चेते ॥ २१॥ 

पदच्छेद--योगिन:, प्रति, च, स्मयेते, स्मार्ते, च, एते । 

सत्रार्थ --( योगिन: प्रति ) योगीके प्रति अह आदि कालका विनियोग अनावृत्तिके लिए 
( 4 ) स्मरण किया जाता है। ( स्मार्ते चेते ) और यह दोनों ग्रति सांख्य और योगमें मी प्रति 
पादित है । 

के योगिनः प्रति चायमददरादिकालविनियोगो5नावृत्तये स्मंयंते। स्मात चेते योग- 
सांख्ये, न श्रोते। अतो विषयश्रेदात्परमाणविशेषाच्च नास्य स्मातंस्थ कालविनियोगस्य 
श्रोतेषु विज्ञनेष्ववतारः । ननु 'अग्निज्योंतिरह: झुक्छः षण्मासा उत्तरायणम । 'घूमो राज्िस्तथा 
कृष्ण: षण्मासा दक्षिणायनम! (गी० ८।२४-२५ ) इति नव श्रोतावेतो देवयानपितयाणों 
प्रत्यभिज्ञायेते स्मृतावपीति । उच्यते--तं काल वक्ष्यामि' ( गी० 4।२३ ) इति स्म॒ृतो काल- 
प्रतिज्ञानाद्दि रोधमाशड्डथ अय॑ परिहार उक्तः। यदा पुनः स्मृतावप्यग्न्याद्या देवता 
एवातिवाहिक्यो ग्रह्मन्ते, तदा न कश्चिद्विरोध इति ॥ २१ ॥ 

इति श्रीमच्छट््रमगवतः कृतो शारीरकमीमांसामाष्ये चतुर्थाध्यायस्य द्वितीयः पादः ॥२॥ 


योगीके प्रति यह अह आदि कालका विनियोग अनावृत्तिके लिए है, ऐसो स्सृति है। ओर 
यह दोनों योग और सांख्य स्मृतिवचन हैं न कि श्रुतिवचन । इसलिए विषय भेदसे और प्रमाण- 
विशेषसे इस स्मातंकाल विनियोगका श्रौत उपासनाओंमें अवतरण नहीं है । परन्तु “अग्निज्योतिरह०' 
( अग्नि, ज्योतिः, अहः, शुक्लपक्ष, पड्मास, उत्तरायण, धूम, रात्रि, कृष्णपक्ष ओर षड़मास, 
दक्षिगायन ) इसंप्रकार ये श्रीत देवयान और पितृयान स्मृतिमें भी प्रत्यभिज्ञात होते हैं ॥ कहते हैं-- 
त॑ काल वशक्ष्याप्रि' ( उस काल-मार्गको कहेंगा ) इसप्रकार स्मृतिमें कालके प्रतिज्ञान होनेसे विरोधकी 


आशथद्भधाकर परिहार कहा गया है। परन्तु जब स्मृतिमें मी अग्नि आदि देवताओंका आतिवाहिकरूपसे 
ही ग्रहण किया जाय तो कोई विरोध नहीं है ॥ २१ ॥ 


स्वामी सत्याननद्‌ सरस्वती कृत शाइ्ूरमाष्य-साषानुवादके चतुर्थाध्यायका द्वितीय पाद समाप्त ॥२॥ 
सत्यानन्दी-दीपिका द 
दक्षिणायन मरणसे प्रशस्त है। 'आपूर्यर्माणपक्षा०' यह जो श्रुति कही गई है वह काल विद्ेषका ज्ञान 


करानेके लिए नहीं है । किन्तु आतिवाहिका' देवताओंका प्रतिपादन करती है। इसलिए दक्षिणायन 
में मृत विद्वान मी विद्याकी सामथ्यंसे विद्याके फल ब्रह्मलोकको प्राप्त होता है ॥ २० ॥ 


# स्मृतिके आधारपर कालकी प्रधानताको लेकर “ननु' इत्यादिसे शड्भू की गई है । अब 
स्मृतिमें काल वाचक 'अह” आदि दाब्द अग्नि श्लादि श्लातिवाहिक देवता वाचक हैं, इस अथंको 
थयोगिनः प्रति! इस सूत्र कहते हैं। यहाँपर श्रोत ओर समा भेदप्ते विचार किया जाता है--दहर 
आदि श्रोत उपासकोंको फल प्राप्तिके लिए कालकी प्रतीक्षा नहों है । स्मातं योगियोंके लिए तो कालकी 
अपेक्षा स्तृतिमें कही ग्रई है, क्योंकि स्मातं योगी दहरं आदि श्रोत उपासक नहों होते, किन्तु 
अनाश्चितः कमंफल कार्य कम करोति यः। स संन्‍यासी च योगी च न निराभिन चाक्रियः ॥ 
( गी० ६।१ ) ( हे क्षजुन ! जो पुरुष कमंफलको न चाहता हुआ कंतंव्य कम करता है वह संन्‍्यासी 
थऔर योगी है और केवल अग्निहोत्र आदि कमका त्याग करनेवाला संन्यासी और योगी नहीं है) इसप्रकार 
मगवद्‌ आराधनके लिए अनुष्ठित कम योग है। धारणापुरतंक जो अकतृत्वानुभव है, उसे 'इन्द्रियाणी- 
न्द्रिया्थेंषु बतन्त इति घारयन” ( गोता० ५॥९ ) (चक्षु आदि इन्द्रियाँ अपने अपने रूप भादि 
विषयोंमें वर्तं रही हैं इसप्रकार समझा हुआ निः:सन्देह ऐसा माने कि मैं कुछ मो नहीं करता हूँ ) 
इत्यादिसे सांख्य कहते हैं । इसप्रकार योग और सांख्य दोनों स्सृति प्रतिपादित हैं श्रुति प्रतिपादित 
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चतुर्थअ्ध्याये तृतीयः पादः) । 
[ अन्न पादे सगुणविद्यावतो झतस्योत्तरमार्गाभिधानम्‌ ] 
( इस पादमें सगुण विद्यावाले मृतोपासकके लिए उत्तर मार्गका अभिधान है ) 
( १ अचिराद्यधिकरणम्‌ । सू० १ ) 

क्‍ अचिरादिना तत्प्रथितेः ॥ १॥ 
पद्च्छेद--अचिरादिना, तत्प्रथितेः । 
सूतराथ--( अचिरादिना ) ब्रह्मलोक प्राप्तकि अभिलाषी सब उपासक अबिरादि मार्गसे ही 

जाते हैं, ( तद्प्रथिते! ) क्योंकि सब विद्वानोंमें यह मार्ग प्रसिद्ध है । 

& आख्त्युपक्रमात्समानोत्क्रान्तिरित्युक्तम, खतिस्तु श्र॒त्यन्तरेष्वनेकधा श्रुयते। 
नाडीरश्मिसंबन्धेने का अयैतैरेव ररिमिभिरूध्वंमाकमते' ( छा० 4 ६।५ ) 'इति | अखिरादिकेका 
“ते5चिंषम/भसंवन्त्यर्चिषो5ह:” (बृह० ६।२।१७५) इति | 'स एत देनयाने॑ पन्थानमासायाग्निकोकमा 
गच्छति' (कोषी० १।३) दृत्यन्या। “यदा बे पुरुषो5स्माल्लोक्ात्प्रति स वायुमागच्छति' (चूह ० ५११ ०।१) 
इतध्यपरा। 'सूयद्वारेण ते विरजाः प्रयानित' ( सुण्ड० १॥२।११ ) इति चापरा। तत्न संशयः-- 
कि परस्पर भिन्ना एताः सूतय कि वेकैवानेकविशेषणेति ? तत्र प्राप्त तावत्‌-भिन्ना एताः 
सतय इति, भिन्नप्रकरणत्वात्‌, भिन्‍नोपासनशेषत्वात्च। अपि च “अशभैतैरेव रश्मिन्रिः/ 

(छा 4।६।५) इत्यवधारणमचिराधपेक्षायामु परुध्येत । त्वरावचन च पीडयेत “स यावश्क्षिप्ये- 


यह कहा जा चुका है कि मागके उपक्रम तंक उत्क्रान्ति समान है। परन्तु मांग तो अन्य 
श्र तियोंमें अनेक प्रकारसे सुना जाता है। “अथतेरेव ०” ( मरणानन्तर इन रदिमियोंसे ही ऊध्वंको बढ़ता 
है ) इसप्रकार नाड़ी और रद्मि सम्बन्धसे एक मार्ग है। 'तेडचिषममि०” (ये ज्योतिके अभिमानो 
देवताको प्राप्त होते हैं, ज्योति अभिमानी देवतासे अह अभिमानी देवताको प्राप्त होते हैं ) इसप्रकार 
दूसरा अधिरादिमांग है। 'स एत देवयानं ०' ( वह इस देवयान मार्गको प्राप्कर अग्निलोकको 
प्राप्त होता है ) यह अन्य भागे है । 'यदा बै०' (जिस समय यह उपासक पुरुष इस लोकसे प्रायण कर 
जाता है उस समय वह वायुको प्राप्त होता है ) यह दूसरा माग है। 'सूयद्वारेण०” ( वे पाप रहित 
होकर सुयंद्वारा-उत्तरायण मा्गंपे वहाँ जाते हैं) यह ओर अन्य मार्ग है। उसमें संशय होता है कि 
क्‍या ये परस्पर भिन्न-मिन्न मार्ग हैं अयवा क्या अनेक विशेषण विशिष्ट एक ही मार्ग है ? पृवपक्षी- 
इस संश्ययमें ऐसा प्राप्त होता है कि ये मार्ग तो भिन्न-मिन्न हैं, क्‍योंकि भिन्न प्रकरण हैं और भिन्न 
उपासनाके अज्भ हैं। ओर “अथेतैरेव रश्मिमिः ( अनन्तर इन रश्मियोंसे ही ) इस अवधारणका 
अचिरादिकी अपेक्षा होनेपर बाध होगा । और “स्व यावद्क्षिप्येन्मन:०” ( वहू जितने समयमें मनको 
सत्यानन्दी-दीपिका 
नहीं हैं । इस तरह श्रति और स्मृतिका विषय भिन्न-भिन्न होनेसे कोई विरोध नहीं है। यदि यहाँ 
काल दब्द आतिवाहिक देवताके लिए माने तो श्र॒ति और स्मृति दोनोंमें कोई विरोध नहों है । अग्नि 
आदि नामवाले देवता हैं जो सगुण उपासकोंको ऊध्व लोकोंमें ले जाते हैं। इससे यह सिद्ध हुआ कि 
दक्षिणायतमें भी मृत सगुण उपासक विद्याकों सामथ्यंस्रे फल-अरह्यलोकको प्राप्त होता है ॥ २१ ॥ 
स्वामी सत्यानन्द सरस्वती कृत 'सत्यानन्दी-दीपिका” के चतुर्थाध्यायका द्वितीयपाद समाप्त ॥ २ 0 
& उत्क्रान्तिका निख्पण कर अब उससे साध्य जोर ग्रन्तव्यमागंछका निरूपण करनेके लिए 
इस प।दका आरम्म किया जाता है। उसमें भी पहले गत अधिकरणमें जिस किसो समय मृत उपा- 
सककी फल प्राप्ति कही गई है, उसके समान जिस किसी माग्गसे गति मो होनी चाहिए। इसप्रकार 


८७४ ब्रह्मसूत्र- शाइरभाष्य [ आ० ४ पा० ३ 


न्मनस्तावदादित्यं गच्छति' ( छा० 4।६।५ ) इति। तस्म्रादन्योन्यमिनना एवेते पन्‍्थान इति। 
एवं प्राप्तेपभिद्ध्महे-अचि रा द्निेति | सर्वो त्रह्मप्रेप्छु रविरादिनेवाध्वना रंहतीति प्रतिजानी - 
महे | कुतः ? तत्प्रथितेः | प्रथितो होंष मार्ग: सवा विदुबाम्‌ | तथा हि-पश्चाग्निविद्या- 
प्रकरणे 'ये चामी अरण्ये श्रद्धां सत्यमुपासते' (ब्रृह० ६।२।१५) इति विद्यान्तरशीलिनामप्यथि- 
रादिका खतिः भ्राव्यते। स्यादेतत्‌ू-यासु विद्यासु न काचिद्‌गतिरुच्यते तास्वियमर्थिरादि- 
कोपतिष्ठताम, यासु त्वन्या श्राव्यते तासु किमित्यचिराद्याश्रयंणमिति ? अन्नोच्यते-भवेदे- 
तदेवम-यद्यत्यन्तमिन्‍्ना एवैताः खूतयः स्युः। एकेव त्वेषा खतिरनेकविशेषण। ब्रह्मलोक- 
प्रपदनी कविस्केन चिद्धि शोष णेनो पलक्षितेति वदामः, सर्वत्रेकदे शप्रत्यमिज्ञ/म(द्तिरेतरवि- 
शेषणविशेष्यभवोपपत्तेः | प्रकरणभेदे5पि हि विद्येकत्वे मवंतीतरेतविशेषणोपसंह/रवदूग- 
तिविशेषणानामप्युपसंहार ५ विद्याभेदे5पि तु गत्येकदेशप्रत्य भिज्ञानादूगन्तव्यानेदा च गत्य- 
भेद एद ! तथा हि-ति तेषु बह्मकोकेषु परा: परावतो वसन्ति' (बृह० ६।२।१७), 'तस्मिम्वसन्ति शाश्वती: 
समा: (ब्रृह ० ५१०१), सा या ब्रह्मणो जितिरया ब्युशिस्तां जिति जयति तां व्युष्टि व्यइनुले! (कौषी० 
4।४) “तथ्य एवैत॑ ब्रह्मछोक बह्मयचरयंणानुविन्द्ति' ( छा० 4४३ ) इति च तन तत्र तदेबेंक फल 
ब्रह्मलोकप्राप्तिलक्षणं प्रदरर्यते । के यरवेतेरेवेत्यवधारणमबिराद्याश्रयणे न ख्यादिति-नेष 
प्रेरित करता है उतने हो समयमें आदित्यको प्राप्त हो जाता है) यह व्वरावचन बाधित होगा । इसलिए 
ये मार्ग परस्पर भिन्न हैं। सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैं--'अभविरादिता' । ऐसी हम 
प्रतिज्ञा करते हैं कि ब्रह्मलोक प्राप्त करनेकी इच्छ आले सब उपासक अधिधदि मागग्ने ही जाते हैं । 
किससे ? इससे कि उसकी प्रसिद्धि है। यह माग सब दिद्वानोंमें प्रसिद्ध ही है। जेसे कि पद्मारिन 
विद्याके प्रकरणमें “ये चाम्ी अरण्ये० (तथा जो संन्यातती अथवा वानप्रस्थ बनमें श्रद्धायुक होकर सत्य- 
हिरण्यग्रभंकी उपासना करते हैं ) इसप्रकार अन्य विद्याका परिशोलन करनेवालोंड्के लिए भी 
अविरादि मार्ग सुनाया जाता है। ऐसा हो, परन्तु जिन विद्याओंमें कोई गति ( माग ) नहीं कही 
जाती है उनमें तो यह अचिरादि गति स्थापित हो, जिनमें अन्य गति सुनाई जाती है उनमें चिरादि 
गतिका आश्रयण क्यों होना चाहिए ? इसपर कहते हैं--यदि ये म।र्ग अत्यन्त भिन्न छों तो ऐस। ही 
हो। परन्तु यह ठो ब्रह्मलोक ध्राप्त करानेवाला अनेक विशेषणोंसे युक्त एक ही मग्ग है ओर वह कहीं 
पर किसी एक विशेषणसे उपलकक्षित होता है, ऐसा हम कहते हैं, वर्योकि सवंत्र एक देशका प्रत्यभिज्ञान 
दोनेसे अन्योन्‍्य विशेषण-विशेष्यभाव उपपन्न होता है। प्रकरणके भेद होनेयर भी विद्याके एक 
होनेपर अन्योन्य विशेषणके उपसंहारके समान मार्ग विशेषणोंका मी उपसंहार होता है। विद्याके मिन्न 
होनेपर भी तो गतिके एकदेशका प्रत्यभिनज्ञान होनेसे और गन्तव्यका अभेद होनेसे गतिका अभेंद 
ही है। क्योंकि “ते तेषु बह्मयलोकेषु०” (वे उस ब्रह्मलोकोंमें दोर्घायु हिरण्यगरभंके अनन्त संवत्सर 
पयंन्त रहते हैं) 'तस्मिन्वसन्ति०” (उसमें ब्रह्माके अनेक कल्पोंतक निवास करते हैं) 'सा या त्रह्मणो ०' 
( वह जो हिरण्यगर्भका सवेलोक जय है और जो व्याप्ति है उस जय और व्याध्विको प्राप्त करता है) 
'तद्य एबैत॑०” ( वहाँ ऐसा होनेके कारण जो इस ब्रह्मलोइको ब्रह्मचयंसे-शास्त्र और आच।यंके उपदेश 
अनुसार प्राप्त होया है ) इसप्रकार उस श्र॒तिमें वही ब्रह्मलोक प्राप्तिर्प एक फल दिंखाया जाता है। 


सत्यानन्दो-दीपिका 


हृशन्त संगतिसे पूवपक्ष होनेपर इस अधिकरणका आरम्म किया जाता है। इस अधिकरणमें विचार 


का विषय भाग है। द 
+ अग्रैतेरेव रश्मिभिःः अवधारणात्मक यह 'एवं' शब्द रातमें स्पष्टछपसे किरणोंकी प्रतीति 
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दोषः, रश्मिप्राप्तिपरत्वादस्य । न छोक एव छाब्दो रघइ्मींश्व प्रापयितुमहंत्यचिरादींश्व 
व्यावतंयितुम्‌ । तस्माद्रदिमसंबन्ध एवायमवचायंत इति द्रश्व्यम्‌, त्वरावचन त्वाचरा- 
चपेक्षायामपि गन्तव्यान्तरापेक्षया छ्ोप्रयाथ्थंत्वान्नोपरुध्यते-यथा निमिषमात्रेणात्रागम्यत 
इति | अपि च “अभ्रैठयो: पथोनं कतरेणचन' ( छा० ५।१०।८ ) इति मार्गद्यश्रष्टानां कष्ठ 
तृतीयं स्थानमाचक्षाणा पित्याणव्यतिरिक्तमेकमेव देवयानमचिरादिपर्वाणं पन्थान 
प्रथयति । भूर्यास्यचिरादिखतों मार्गंपर्वाण्यल्पीयांसि त्वन्यत्र। भूयसां चाजु॒गुण्येना- 
ल्पीयर्सा नयन न्याय्यमिति, अतोष्प्यचिरादिना तत्प्रथितेरित्युक्तम्‌ ॥ ? ॥ 
( २ वाय्यधिकरणम्‌ | खू० २). 
वायुमब्दादविशेषविशेषा भ पाम्‌ ॥ २॥ 
एदच्छेद--वायुम्‌, अब्दातू, अविशेषविशेषाभ्याम्‌ । 
सुत्ाथ--( अब्दात्‌ ) संवत्सरके अनन्तर आदित्यके पूर्व ( वायुम्‌ ) वायुलोकको प्राप्त होते 
हैं, ( अविदेषविशेषाम्याम्‌ ) क्योंकि 'स बायुलोकम्‌' सामान्य और “यदा व पुरुषो०' विशेष श्रुति है । 
& केन पुनः संनिवेशविशेषेण गतिविशेषणानामितरेतरविशेषणविशेष्यभाव इति ! 
तदेतस्खुहद्भध त्वाइ5 चार्यों श्रथयति । 'स एतं देवयानं पन्‍्थानमापद्याभ्िकोकमागच्छति स वायु 
छोक॑ स इन्द्रोक॑ स प्रजापतिलोक॑स ब्रह्मलठोकम” ( को० १।३ ) इति कोषीतकिनां देवयान 
पन्‍्थाः पद्यते | तच्ञाविरग्निलोकशब्दों तावदेकाथों ज्वलनवचनत्वादिति नात्र संनिवेश- 


जो यह कहा गया है कि अचिरादिक्रे आश्रयण करनेपर 'एतेरेव” ( इन रश्मियोंते हो ) यह अवधारण 
न होगा । यह दोष नहीं है, क्योंकि यह रश्मि प्राप्ति पक है। कारण कि एक ही 'एवं' शब्द रश्मि 
प्राप्तिके लिए और अचिरादिकी व्यावृत्तिके लिए हो यह युक्त नहों है। इससे यह रह्मि सम्बन्ध ही 
अवधारित होता है, ऐसा जानना चाहिए । त्वरावचन तो अचिरादिकी अपेक्ष।में भी अन्य गन्तव्यकी 
अपेक्षासे शीघत्रता अथंके लिए होनेसे बाधित रहों होता । “जैसे निमिषमात्रमें यहाँ आ जाता है! 
और “अथतथोः पथोन ०” ( जब उपासना और इष्ट आदि कम॑ इन दोनोंमेंप्रे एकका मी सैवन नहीं 
करता तब अचिरांदि मार्ग और धूम मार्ग दोनोंमेंसे किसी भी मार्गसे नहीं जाता ) इन दो मार्गोत्रे भ्रष्ट 
हुएके लिए कष्टप्रद तृतीय स्थान कहती हुई श्रुति पितृयाणसे पृथक अचिरादि पववाले एक ही देवयान 
मार्गको प्रसिद्ध करतो है। अविरादि गतिमें बहुतसे मार्ग पव॑ हैं और अन्यत्र थोड़े पव॑ हैं । बहुतोंके 
अनुरूपसे ही अल्पोंका ग्रहण न्याय है। इससे भी “अरचिरादिना तम्रथितेः ऐसा कहा गया है ॥१॥ 
पुनः किस संनिवेश ( सम्बन्ध ) विशेषसे गति विशेषणोंका अन्योत्य ( एक दुसरेका ) विशेषण 
विशेण्यमाव है ? आचाये सुहृद होकर इसका प्रतिपादन करते हैं। 'स एत॑ देवयानं ०” (वह इस देवयान 
मार्गको प्राप्तककर अग्निलोककों जाता है, अनन्तर वह वायुलोकमें, वह वरुणलोकमें, वह इन्द्रलोकमें, 
वह प्रजापतिलोकमें, वह ब्रह्मलोकमें जाता है) इस प्रकार कौषीतकी शाखावालोंकी उपनिषद्में 
देवयान मार्ग पठित है। उसमें अचि और अग्निलोक दब्द तो एकाथंक हैं, क्योंकि वे अग्निवाचक 
खत्यानन्दी दीपिका क्‍ 
न होनेपर रातमें मृतोपासकका किरणोंके साथ असम्बन्धकी शड्भूसे निवृत्तिके लिए है। किसी भी 
समय मृतोपासकका किरणोंके साथ सम्बन्ध अवश्यंमावी है, इसको "एवं शब्द सूचित करता है ॥१॥ 
# अधचिरादि एक ही मार्ग है, इस आधारपर विशेषण-विशेष्यमावक्रम “स एत॑ं देवयानं०' 
इस प्रकार पृव॑-पुत्ं उत्तर-उत्तरका विशेषण और उत्तर-उत्तर विदेष्य समझना चाहिए। इस प्रकार 
अधिकरणका तात्पयं कहकर छ&ब 'स एतं देवयानं ०” इत्यादिसे विषय कहते हैं । इसमें अग्निके अनन्तर 





८8८ ब्रह्मसच्-शाइ रभाष्य [ आ० ४ पा० ३ 


क्रमः कचिदन्वेष्यः। वायुस्त्वचिरादों वत्मंनि न श्रुतः कतमस्मिन स्थाने निवेशयितव्य 
इति। उच्यते-ते5चिंषमेवामिसंमवन्त्यर्चिषो5हरह्द आापूर्यमाणपक्षमापूर्यमाणपक्षाद्यान्षडुदडडति 
मार्सास्तान्‌ मासेम्य: संवत्सरं संवत्सरादादित्यम!' ( छा० ५।१०।१,२ ) इत्यत्र संवत्सरात्पराञ- 
मादित्यादर्वाअ्व॑ वायुमभिसंभवन्ति | कस्मात्‌ ? अविशेषविशेषाभ्याम्‌। तथा हि--'स 
वायुलोकम! ( कौ० $।३ ) दृत्यत्राविशेषोपदिश्स्य वायोः श्र॒त्यन्तरेण विशेषोषदेशो दृश्यते 
“यदा ने पुरुषो5स्माछोकात्प्रेति स वायुमागचछति तस्मै स ततन्न विजिहीते यथा रथचक्रस्य रव॑ तेन स 
ऊध्वेमाक्रमते स आदित्यमागच्छति' ( बृह० ५।१०॥१ ) इति। एतस्मादादित्याद्वायोः पूर्वत्व- 
दर्शनाहिशेषादब्दादित्ययोरन्तराले वायुनिवेशयितव्यः। # कस्मात्पुनरग्नेः परत्वदर्श- 
नाहिशेषादजिंषो 5नन्‍्तरं वायुन निवेइयते ? नेषो5स्ति विशेष इति वदामः । ननूदाहता 
श्रुतिः-स एत॑ देवयानं पन्‍थानमापद्याशिलोकमागच्छति स वायुलोर्क॑ स वरुणलोकम्‌' (कीषी० १३) 
इति, उच्यते-केवलो5न्न पाठः पोर्वापयणावस्थितों नात्र क्रमवचनः कश्चिच्छब्दो5स्त । 

पदार्थोपदर्शनमात्र छात्र क्रियते-एतमेत॑ चागच्छतीति । इतरज पुनर्वायुप्रत्तेन रथचक्र- 
हैं, इसलिए इसमें कहींपर संनिवेश क्रम अन्वेषणीय नहीं है । परन्तु वायु अचिरादि माम्ममें श्रुत नहीं 
है इससे उसका किसी स्थानमें निवेश होता चाहिए ? कहते हैं-'ते+चिषम ०! (वे प्रायणके अनन्तर #चि- 
आंच अभिमानी देवताको प्राप्त होते हैं, अचिसे अह-दिनको, अह-दिनसे शुक्लपक्षको, शुक्लपक्षसे जिन 
छः मासोंमें सूय उत्तर जाता है उन छः मासोंको, मासोंसे संवत्सरको, संवत्सरसे आदित्यश्नो प्राप्त होते 
हैं) इसमें संवत्सरर्क अनन्तर ओर आदित्यडे पूर्व वायुको प्राप्त होते हैं, किससे ? इससे कि सामान्य और 
विश्येष श्रुति है। जैसे कि 'स वायुलोकम! (वह वायुलोकको प्राप्त होता है) इस श्रुतिमें अविशेषहूपसे 
उपदिष्ट वायुका 'थदा बे०” (जिस समय यह उपासक इस शरीररूपी लोकसे प्रायण कर जाता है उत् 
समय वह वायुको प्राप्त होता है। वहाँ वह वायु उसके लिए छिद्र युक्त हो जाता है--मार्ग दे देता 
है, जेसा कि रथके पहिएका छिद्र होता है। उसके द्वारा वह ऊध्व होकर चढ़ता है । वह सूयलोकमें 
पहुँच जाता है) इस प्रकार इस अन्य श्रतिद्वारा विशेषरूपसे उपदेश देखा जाता है, इस आदित्यसे 
षायुका पु दान है इस विशेषस्ते संवत्तर और आदिल्यके बीचमें वायुका निवेश करना चाहिए । 
परन्नु अग्निफे अनन्तर वायुका दर्शन है, इस विशेषसे अचिके अनन्तर वायुका निवेश क्‍यों नहीं किया 
जाता है ? यह विशेष नहीं है, ऐसा हम कहते हैं। परन्तु 'स एतं देवयानम्‌' ० ( इस देवयान मार्गको 
प्राप्त कर वह अग्निलोकको प्राप्त होता है, वह वायुकोकको, वह वरुणलोकको प्राप्त होता है) यह श्रुति 
उदाहत है ? कहते हैं-इसमें पोर्वापयंसे केवल पाठ ही अवस्थित है किन्तु यहाँ क्रमवाची कोई शब्द नहीं है। 
वह दस इस स्थानको जाता है” इसप्रकार यहाँंपर केवल पदा्थका उपद्न मात्र किया जाता है। 
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पठित वायु विषय है। क्या इस वायुका पाठ अचिछूप अग्तिके अतन्तर है अथवा संवत्सरके ? यह 
संशय इसलिए होता है कि 'अग्निकोकमागच्छति स वायुकोकम्‌' इस पाठक्रमसे तो अग्निके अनन्तर 
वायुका पाठ है और “यदा बे पुरुषो०” इस विशेष श्रुतिमें आदित्यके पहले पाठ है, और 'ते$चिषस््‌ ० 
इस श्रुतिमें संवत्सरका आदित्यसे पूर्व पाठ है और वायुका पाठ ही नहीं है। तब वायुका कहाँ निवेश 


होना चाहिए ? सिद्धान्ती--पाठक्रम श्रुतिसे दुबंछ है, अतः “यदा वे पुरुषो' इस विद्येष श्रुतिसे वायुका 
संवत्सर ओर आदित्यके बीचमें निवेश होना चाहिए । 


# पाठक्रमके आधारपर पृवपक्षी कहते हैं--'स एतं देवयानम्‌' इस कौषीतकी श्रुतिमें अग्नि 
के अनन्तर वायुका पाठ है। तो 'तेडअचिषम्‌ इस छान्दोग्व श्रुतिमें मो अधिके अनन्तर वायुका संनि- 
वेश होना चाहिए ? सिद्धान्ती---स एत॑ देवयान' यह अग्निके पश्चात्‌ वायुका पाठ विश्येष नहीं है 


अधि० ३ सू० ३ |) भाषानुवाद-खत्यानन्दी-दीपिकासदित ८8९, 


मात्रेण चिछद्रेणोध्वमाक्रम्पादित्यमागच्छतीत्यवगम्यते क्रमः । तस्मात्छुक्त म--अविशेष- 
विशेषाभ्यामिति । वाजसनेयिनस्तु 'मासेभ्यो देवकोक देवलोकादादित्यम्‌' ( बृह० ६॥२। ५) 
इति समाप्रनन्ति ! तकादित्यानन्तर्याय देवलोकाद्वायुमभिखंभवेयुः | 'वायुमब्दोत' इति 
तु छन्दोगश्नत्यपेक्षयोक्तम्‌ । छान्‍्दोग्यवाजसनेयकयोस्त्वेकत्र देवलोको न विद्यते, परत्र 
संवत्सरः। तत्र श्रतिद्यप्रत्ययादुभावप्युभयत्र ग्रथयितव्यो। तत्रापि मासखंबन्धात्संवत्सरः 
पूर्व: पश्चिमो देवलोक इति विवेक्तव्यम्‌ ॥२॥ 
( ३े तडिद्धिकरणम्‌ | खू० ३ ) 
डितो5थि वरुणः संबन्धात्‌ ॥ ३ ॥! 

पदच्छेद--तडितः, अधि, वरुण!, सम्बन्धात्‌ । 

सृत्राथं--( तडितः ) विद्युत्‌ लोकसे ( अधि ) ऊपर ( वरुण! ) वरुण लोक है, (संबन्धात्‌ ) 
क्योंकि वरुणका विद्युत॒के साथ सम्बन्ध है । 

# आदित्याचन्द्रमसं चन्द्रमसों विद्यरम्‌! (छा० ४।१५।५) इत्यस्या विद्यत उपरिष्ात्स 
चरुणलोकमित्ययं वरुणः संबध्यते । अस्ति हि संबन्धो विद्यद्ररुणयोः | 'यदा हि विशाला 


अन्य श्रुतिमें वायुके दिए हुए रथचक्र जेसे छिद्रसे ऊष्वे जाकर आदिश्यको पहुँचता है; ऐसा क्रम 
अवगत द्वोता है। इसलिए 'अविशेष ओर विशेषसे” यह ठीक कहा गया है। वाजसनेयी तो 'मासेभ्यों० 
( मासोंसे देवलोक और देवलोकसे आदित्यक्षो जाता है ) ऐसा कहते हैं। उसमें आ्वादित्यके आनन्तयकै---- 
लिए देवलोकसे वायुकरो प्राप्त होने थाहिए । 'वायुमब्दात्‌ ०” ( संवत्सरसे वायुको प्राप्त होता है ) 
यह सूत्रपाठ छानदोग्य श्रुतिकी अपेक्षासे कहा गया है। छान्‍्दोग्य ओर वाजसनेयकमें तो एकमें देवछोक 
नहों है ओर अन्यमें संवत्सर नहीं है। उसमें दोनों श्रुतियोंके प्रत्यय होनेसे दोनोंका दोनों स्थलोंमें 
संनिवेश होना चाहिए । उसमें मी मासके साथ सम्बन्ध होनेसे संवत्सरका पूर्व और देवलोकफा 
परचात्‌ संनिवेश् है। ऐसा विवेक करना बाहिए ॥ २॥ 
आदित्याचन्द्र मसं ०” ( आदित्यसे चन्द्रमाको ओर चन्द्रमासे विद्युतको प्राप्त होता है ) इस 
प्रकार इस विद्युतुस ऊपर वह वरुणलोकको जाता है, ऐसा इस वरुणका सम्बन्ध है। विद्युत्‌ ओर 
वरुणका सम्बन्ध है। जब तीत् गजंना निर्धोष करती हुई विशाल विद्युत्‌ मेघोंके उंदरमें नुत्य करती है 
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केवल क्रमशः पाठमात्र है, क्योंकि इस श्रुतिमें क्रम वाची कोई शब्द नहीं है। और 'तेन स ऊच्च- 
माक्रमते' (वायुके दिए हुए रथचक्रके समान छिद्रसे वे उपासक ऊध्व॑ जाकर आदित्यको प्राप्त होते हैं) 
इस काण्व श्रुतिमें विशेषशब्द द्वारा क्रमका निश्चय होनेसे पाठक्रम बाधित है। झौर "मासेभ्यो 
देवकोकम! इस बृहदारण्यक श्रुतिमें मासोंके अनन्तर देवलोकका पाठ युक्त नहीं है, क्योंकि मास 
और देवलोकका कोई सम्बन्ध नहीं है । इसलिए छान्दोग्य श्रुतिके अनुसार मासोंके अनन्तर मासोंके 
अवयवी संवत्सरका पाठ युक्त है। इससे “संवत्सरश्न देवलोक, देवलोकसे वायुलोक और वायुलोकसे 
आदित्यलोक” इसप्रकार दोनों श्र्‌॒तियोंमें क्रम निष्पन्न होता है। इसलिए देवलोक और आदित्यके 
मध्यमें वायुका निवेश युक्त है। 'वायुमब्दाद' यह सूत्र छान्दोग्य श्रृतिकी अपेक्षासरे है। ब्ृहदारण्यक 


श्र तिके अनुसार तो 'देवलोकाद्वायुम' ऐसा सूत्र होना चाहिए। किन्तु दोनों श्र तियोंमें वायुका स्थान 
' देवलोक और आदित्यफे बीचमें है।॥। २ ॥। 


३ से वायुक्षोकं स वरुणलोकम' इस कौषीतकी श्र्‌तिस्थ पाठक्रमस्रे वायुलोकके अनन्तर 
 वरुणलोकका संनिवेश होना चाहिए। पूवपरक्षी--वरुणका किसी विशेष श्र्‌ तिद्वारा निर्धारित स्था 
होनेसे उसका पाठ अदृशर्थंक है। सिद्धान्ती--स वायुलोक॑ स वरुणलोकम' इत्यादि श्र्‌ तिसे पाठ 


८५० ब्रह्मसूत्र-शाडू रभाष्य [ अ० ४ पा० ३ 


विद्युतस्तीवस्तनितनिर्घोषा जीमूतोद्रेषु प्रनुत्यन्त्यथापः प्रपतन्ति । विद्योतते स्तनयति वर्षिष्यति वा! 
( छा० ७।११।३ ) इति च ब्राह्मणम्‌ । अपां चाथिपतिवंरुण इति श्रुतिस्म्॒तिप्रसिद्धिः । 
वरुणाद्धीन्द्रप्रजापती, स्थानान्तराभावात्पाठसामर्थ्याच्च । आगन्तुकत्वाद्पि वरुणा- 
दीनामन्त एव निवेशः, वेशेषिकस्थानाभावाद्विद्ुच्चान्त्या5चिरादों वत्म॑नि ॥३॥ 
( ४ आतिवाहिकाधिकरणम्‌ | सू० ७८ ) 
आतिवाहिकास्तल्लिज्ञात्‌ ॥ ४ ॥ 

पदच्छेद--आतिवाहिका), तल्लिद्भात्‌ । 

सूत्राथं--( आतिवाहिका! ) वे अचिरादि ब्रह्मलोकमें ले जानेके लिए आतिवाहिक हैं । 
( तल्लिड्भात्‌ ) क्योंकि (अमानवः स एतान्ब्रह्य गमयति' इसप्रकार उसका लिजु है। 

# तेष्वेवाचिरादिषु संशयः-किमेतानि मारगंचिन्हान्युत भोगभूमयो5थवा नेतारो 
गन्तणामिति १ तत्र मार्ग लक्षण भूता अजिरादय इति तावत्प्राप्तम्‌ , तत्स्वरूपत्वा दुपदेशस्य। | 
यथा हि लोके कश्चिद्आआमं नगरं वा प्रतिष्ठासमानो 5 नुशिष्यते-गच्छेतस्त्वममुं गिरि ततो 
न्यग्रोधं ततो नदी ततो ग्राम॑ ततो नगरं वा प्राप्स्यसीत्येवमिहाप्यचिषो5हरह आपूर्यभाण- 
पक्षमित्यादाह । अथवा-भोगभूमय दति प्रात्म । तथा हि-लोकशब्देनाग्न्यादीन नुबच्नाति 
'अग्निलोकमागच्छति' (कोषी० $।३) इत्यादि । लछोकद्ाब्दश्न प्राणिनां भोगायतनेषु भाष्यते- 
“मनुष्यलोकः पितृलोको देवछोकः (बृह० १५१६) इति च। तथा च ब्राह्मगम--बहोरात्रेषु 


तब जल गिरता है--'विद्योतते स्तनयति' ( विद्युत्‌ चमकती है, मेघ गजंता है वृष्टि होगी ऐसा लोग 

कहते हैं ) यह ब्राह्मण-क्र्‌ति है। श्रूति और स्मृतिमें यह प्रसिद्ध है कि जलका अधिपति वरुण है। 
वरुणलोककै ऊपर इन्द्र और प्रजापति लोक हैं, क्योंकि उनके लिए अन्य स्थान नहीं है और पाठकी 
सामथ्य है। वरुण आदिका आगन्तुक होनेस्ले भी अन्तमें ही निवेश है। कारण कि विशेष स्थानके 
न होनेसे अचिरादि मार्गमें विद्युत्‌ अन्तिम स्थान है ॥। ३ ॥ 

इन अचिरादिमें संशय होता है कि क्‍या ये मार्गचिक्न हैं वा मोगस्थान हैं अथवा ब्रह्मलोकको 
जानेवालोंके नेता-ले जानेवाले हैं ? पृवपक्षी--ऐसा संशय होनेपर ये अ्चिरादि मागके चिह्नरूप हैं, 
ऐसा प्राप्त होता है, क्योंकि उस मार्गके स्वरूपको कहनेवाला उपदेश है। जेसे लोकमें ग्राम. अथवा 
नगरको प्रस्थानकी इच्छा करनेवाले किसीको यह उपदेश किया जाता है कि तुम वहाँसे उस पवतकी 
ओर जाओ, वहाँसे उस वटवृक्षकी ओर, वहाँसे नदीको, उससे आगे ग्राम अथवा नगरको प्राप्त 
हो जाओगे, वंसे यहाँ मी अचिसे अहको, अहसे आपूर्यमाणपक्षको प्राप्त होता है, इत्यादि श्र्‌ति 
कहती है । अथवा ये अचिरादि भोगस्थान हैं, ऐंता प्राप्त होता है, क्योंकि 'अग्निकोकमा०! ( अग्नि- 
लोकको आ जाता है) इत्यादि श्र्‌ति लोकशब्दके साथ अग्नि आदिका सम्बन्ध करतो है। “मनुष्यकोकः ० 
( मनुष्यलोक, पितृलोक, देवलोक ) इसप्रकार लोकशब्द प्राणियोंके मोगस्थानोंमें कहा जाता है । 
ओर इसीप्रकार 'भहोरात्रेष! ( उन अहु ओर रात्रिलोकोंमें वे कर्मी और उपासक भोगका अनुमव 
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क्रम तो है, किन्तु उसका किसी विशेष श्र्‌ तिसे स्थान निश्चित नहीं है, इसलिए आगन्तुक वरुण, इन्द्र 
ओर प्रजापति लोकोंका विद्युतके अनन्तर ही अचिरादि मार्गमें स्थान युक्त है। इससे आदित्यसे चन्द्र- 
लोक, घन्द्रसे विद्यत्‌, विद्युत्स वरुण, वरुणसे हन्द्र लोक, इन्द्रे लोकसे प्रजापतिलोकको जाता है ॥३॥ 

# उपासक उत्क्रान्तिके अनन्तर रश्मिद्वारा अचिको प्राप्त होता है, शअचिपते अह, शुक्लपक्ष, 
षड्मास, उत्तरायण, संवत्सर, देवलोक, वायुलोक, आदित्यलोक, चन्द्रलोक, विद्युतुलोक, वरुणलोक, 
इन्द्रलोक, प्रजापतिलोक इस क्रमंसे ब्रह्मलोकको जाता है। इसप्रक्षार अधिरादि क्रमका निर्पण किया 
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ते लोकेषु सजन्ते' इत्यादि। तस्मान्नातिवाहिका अचिरादयः। अचेतनत्वादप्येतेषामातिवा हि- 
कत्वानुपपत्तिः। चेतना हि. लोके राजनियुक्ताः पुरुषा दुर्गषु मागष्वतिवाह्यानतिवाह- 
यन्तीति । एवं प्राप्त ब्रमः--आतिवाहिका णबेते भवितुमहरन्ति | कुतः ! तलिड्ञात्‌। तथा 
हि चसम्द्मसो विद्युत तत्पुरुषो5$मानवः स एतान्ब्रह्म गमयति' ( छा० ४।१५।५ ) इति सिद्धवद्वम- 
यितृत्च॑ दृशयति | तद्बनं तद्दिषयमेवोपक्षीणमिति चेत्‌-न, प्राप्तमानवत्वनिवृत्तिपरत्वा- 
द्विशेषणस्य। यद्यविरादिषु पुरुषा गमयितारः प्राघास्ते च मानवास्ततो युक्त तन्निवृत्त्यथ 
पुरुषचिशेषणममानव इति ॥ ४ ॥ 
नजु तलिज्ञलमात्रमगमकम्‌ , न्यायाभावात्‌ | नेष दोषः 


उभयव्यामोहात्तत्सिद्धें! ॥ ५ ॥ 
पदच्छेदू--उभयव्यामोहात्‌, तत्सिद्धें: । 
सूत्राथ--( उमयव्यामोहात्‌ ) माग और गनन्‍्ता जड़ ओर अस्वतन्त्र होनेसे उपासककी ऊध्व- 
गति नहीं हो सकती, इसलिए स्वयं प्रयत्न शुन्‍्य अन्य चेतनसे ले जाया जाता है! इस न्यायसे अनुगुहीत 
लिज्भसे ( तत्सिद्ध: ) नेतृत्वकी सिद्धि होती है । 

& ये तावद्चिरादिमागंगास्ते देहवियोगात्संपिण्डितकरणग्रामा इत्यस्वतन्त्रा अखि- 
रादीनामप्यचेतनत्वादस्वातन्त्यमित्यंतो5विरायभिमानिनश्थेतना देवताविशेषा अतिया- 
जायां नियुक्ता इति गम्यते | छोके5पि हि मत्तमूछितादयः संपिण्डितकरणाः परघ्रयुक्त- 
करते हैं ) इत्यादि ब्राह्मणवचन है । इसलिए अविरादि आतिवत्राहिक नहीं हैं, अचेतन होनेसे भी ये 
आतिवाहिक नहीं हो सकते, क्योंकि लोकमें राजासे नियुक्त चेतन ही दुग मागोंमें जानेवालों को ले 
जाते हैं। सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैं-ये अचिरादि आतिवाहिक हो हो सकते हैं, 
किससे ? इससे कि उनका लिज् है। जैसे कि “चन्द्रमसो विद्युत! ( वे उपासक चन्द्रलोकसे विद्युत॒को 
प्राप्त होते हैं, वहाँसे वह अमातव पुरुष इन्हें सत्यलोकस्थ ब्रह्माको प्राप्त करा देता है ) यह श्रुति 

सिद्ध-सा गमयितृत्व दिखाती है। यदि कहो कि वह वचन उसके विषयमें ही उपक्षोण होता है तो 
ऐसा नहीं, क्योंकि 'अमानव' यह विशेषण प्राप्त हुए मानवत्वकी निवत्तिके लिए है। अधिरादियें 
जो ले जानेवाले पुरुष प्राप्त हैं यदि वे मानव हों तो उनकी निवृत्तिके लिए “अमानव' यह पुरुष. 
विशेषण युक्त है ॥ ४ ॥ ञ 
परन्तु वह लिज्भमात्र उक्ताथंका बोधक नहीं है, क्योंकि न्याय नहीं है ? यह दोष नहीं है-- 
जो अचिरादि मार्गमें जानेवाले हैं वे देहके वियोमसे एकीमूत करण समुद्रायवाले अस्वतन्त्र 
होते हैं और अचिरादि भी अचेतन होनेसे अस्वतन्त्र हैं, इसलिए अविरादि अभिमानी चेतन देवता 
विशेष अतियात्रामें नियुक्त हैं, ऐथवा ज्ञात होता है। छोकमें मी एकीमूत इन्द्रिय समुदायवाले मत्त 
सत्यानन्दी-दीपिका 
गया है। अब उनके स्वरूपका निरूपण किया जाता है। चिह्न निरदेशके साम्य, लोकशब्द ओर नेतृत्व 
लिज़से संशय होता है। पूवपक्षी--ये आधचिरादि वक्ष, नदो आदिके समान माग़के चिह्न अथवा 


भोगके स्थान हैं, क्‍योंकि दोनों प्रकार उपपन्न हो सकते हैं। अधिरादि जड़ हैं। अतः आतिवाहिक 
नहीं हो सकते । सिद्धान्ती---अचिरादि अभिमानी देवताविशेष आतिवाहिक हैं ॥| ४ ॥ 


* यदि अंबिरादि अनेता कौर अचेतन हैं, और ब्रह्मलोक जानेवाले भी देहके न होनेसे इन्द्रिय 
व्यापार रहित हैं, तो मार्ग और गन्ता दोनोंके अज्ञानप्रे ऊध्वंगति नहों होगी । इसलिए 'स्वयं प्रयत्र- 
शून्यश्वेतनानतरेण नेय:' “स्वयं प्रयत्न शुन्य पुरुष अन्य चेतन ले जाया जाना युक्त है! इस लोकिक 
न्यायके अनुग्रहस्ते अचिरादिमें नेतृत्व सिद्ध होता है । 


८०४ ब्रह्मसत्न-शाइु रभांष्यं | आ० ४ पा० दे 


वर्त्मोनो भमवन्ति । अनवस्थितत्वादप्यचिरादीनां न मार्गलक्षणत्वोपपत्तिः, नद्दि रात्रो 
प्रेतस्याहः स्वरूपाभिसंभव उपपद्यते । नच प्रतिपालनमस्तीत्युक्त पुरस्तात्‌। ध्रुवत्वात्त 
देवतात्मनां नायं दोषो भवति । अविराद्दिब्दता चेषामयिराद्रमिमानादुपपय्यते। अचि- 
पो5ह:” (छा० ४।१५।५,५१०।१) इत्यादिनिद्शस्त्वातिवाहिकत्वेषपि न विरुध्यते-अखिषा 
हेतुनाइहरमिसंभवति । अहा हेतुना आपूर्यमाणपक्षमिति | तथा च छोके प्रसिद्धेष्व- 
प्यातिवाहिकेष्वेवंजातीयक उपदेशो दृश्यते। गच्छ त्वमितो' बलवर्माणं ततो जयसिहं 
ततः कृष्णगुप्रमिति। # अपि चोपक्रमे 'तेअचिरमिसंभवन्ति” (बृह० ६।२।१५) इति संबन्ध- 
मात्रमुक्तम, न संबन्धविशेषः कश्चित्‌। उपसंहारे तु 'स एतान्त्रह्म गययति' (छा० ४।१५।६) 
इति संबन्धविशेषो5तिवाह्यातिवाहकत्वलक्षण उक्त । तेन स पएवोपक्रमे5पीति निर्धा 
यंते । संपिण्डितकरणत्वादेव च गन्त॒णां न तत्नोपभमोगसंभवः | लछोकशब्दस्त्वनुपभुआ- 
नेष्वपि गन्तषु गमयितुं शक्यते, अन्येषां तकह्तोकवासिनां भोगभूमित्वात्‌। अतो<5ग्नि- 
स्वामिकं लोक प्राप्तो5ग्निना 5तिवाह्मते, वायुस्वामिक प्राप्तो वायुनेति योजयितव्यम्‌ ।५। 
कथं पुनरातिवाहिकत्वपक्षे वरुणांद्षु तत्संभवः ? विद्यतो छाथि वरुणाद्य उपक्षिप्तः, 
विद्यतस्त्वनन्तरमान्रह्म प्राप्त रमानवस्येव पुरुषस्य गम्यितृत्व॑ं श्रतमिति । अत उत्तरं पठति- 


वैद्यतेनेव ततस्तच्छूतेः ॥ ६॥ 


ओर मुच्छित आदि अन्यसी प्रयुक्त हुए मार्गग्रामी होते हैं। अनवस्थित होनेसे भी अचिरादिमें मार्ग 

बिह्नृत्व उपपन्न नहों होता, क्‍योंकि रात्रिके मृतकमें दिव स्वरूपका संभव उपपन्न नहीं होता, उश्ी 
प्रकार रात्रिके मृंतकमें दिनकी प्रतीक्षा नहीं होती, यह पहले कहा जा चुका है। देवताओंके श्रव होनेपे 
यह दोष नहीं होता । अचिरादिके अभिमानसे इन देवताओंमें अरचिरादि शब्द उपपन्न होता है। 
“अचिषो5ह:' ( अबिसे अहको प्राप्त होता है ) इत्यादि निर्देश तो अचिरादिके आतियाहिक होनेपर 
मी विरुद्ध नहीं होता । अचिरूप हेतु द्वारा अहको प्राप्त होते हैं, अह हेतुसे शुक्लपक्षको प्राप्त होते हैं । 
इसीप्रकार लोकमें प्रसिद्ध आतिवाहिकोंमें मी 'तू यहाँसे बलवर्माके पास जा, वहाँसे जयसिहके पास 
वहाँसे कुंष्णगुप्तके पास जा' इस प्रकारका उपदेश देखा जाता है। ओर 'तेअचिरभिसं भवन्ति 
ज्योतिके अमिमानी देवताको प्राप्त होते हैं) इस उपक्रममें भी सम्बन्धमात्र कहां ग्रथा है कोई 
सम्बन्ध विद्येष नहीं कहा गया है। ओर 'स एवान्ब्रह्म गमयति' इस उपसंहारमें तो अतिवाह्य और 
आातिवाहकत्वरूप सम्बन्ध विशेष कहा गया है । इससे उपक्रममें भी वही सम्बन्ध विशेष निर्धारित 
किया जाता है। एकीभूत हुए इन्द्रिय समग्रवाले होनेसे जानेवाले उपासकोंका वहाँ उपभोग संभव नहीं 
दै। लोकशब्द तो उपभोग न करनेवाले गमन करने वालोंमें जाना जा सकता है, क्योंकि अन्य उस 
लोकवापियोंकी वहू॑ मोगभू में है, इसलिए अग्निस्वामोवाले लोकमें प्राप्त हुएको अग्नि ले जाता है। 
उसी प्रकार वायुस्वामी लोकमें प्राप्त हुएको वायु ले जाता है। ऐसो योजना करनी चाहिए ॥५॥। 

परन्तु आतिवाहिकत्व पक्षमें वरुण आदिमें आतिवाहिकत्व केप्ते संभव होगा ? क्योंकि विद्य त्‌ 
लोकके ऊपर ही वरुण आदि कहे गये हैं और विद्युतके बनन्तर ब्रह्मलोक' प्राप्ति पयंन्‍्त अमानव 
पुरुष ही गमयिता सुना गया है ? इसपर उत्तर कहते हैं-- 

सत्यानन्दी-दीपि का 

# स एतानब्रह्म गमयति' इस वाक्यशेषसे यह सिद्ध होता है कि अचिरादि आतिवाहिक चेतन 
देवता हैं, मार्गके चिह्न नहीं हैं, वे उपासकको ऊध्व ले जाते हैं, वे अपने-अपने लोकमें प्राप्त हुए 
उपासकको अपने-अपने लोकसे आगे-आगेके लोकमें पहुँचाते हैं !! ५ ॥ 
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पदच्छेद--वय्युतेन, एबं, ततः, तच्छ ते! 

सूत्रा्थं-- ( वद्युतेनब ) विद्युत. लोकमे स्थित हुए अमानव पुरुषसे ही ( ततः ) विद्य॒त्‌ प्राप्तिसे 
ऊपर नीयमान उपासक काये ब्रह्मको प्राप्त करत हैं, ( तच्छ ते: ) क्योंकि उसके विषयमें 'अमानवः स 
एत्य ब्रह्मलोक॑ गमयति' यह श्रति । 

ततो विद्यद्भिसंभवनादूध्व विद्यदनन्तरवतिनेवामानवेन पुरुषेण बरुणछोका- 
दिष्वविवाह्ममान अह्मलोक॑ गच्छन्तीत्यवगन्तव्यम्‌ । तान्वद्युतात्पुर्धोध्मानवः स एल्य 
ब्ह्मकोक॑ गमयति' इति तस्येब गमयितृत्वश्रुतेः। वरुणादयंस्तु तस्थेवाप्रतिबन्धकरणेन 
खाहाय्यानुष्ठानेन वा केनचिद्लुग्रहका इत्यवगन्यव्यम्‌ | तस्मात्साधूक्तमू--आतिवाहिका 
देवतात्मानो एचिरादय दृति ॥ ५ ॥ 

(५ कार्याधिकरणम्‌ | खू० ७-१४ ) 
कार्ये बादरिरस्य गत्युपपत्ते: ॥ ७॥॥ 

पदच्छेदू--कार्यमू, बादरि१, अस्य, गत्युपपत्ते: । 

सूत्रार्थ -( कार्यंम्‌ ) कार्य ब्रह्मका ही 'स एताल्रह् गमयति” इस श्रुतिमें गन्तव्यरूपसे ग्रहण 
है, क्योंकि ( अस्य ) कांय॑ ब्रह्ममें ( गत्युपपत्ते: ) गति उपपन्न होती है, ( बादरिः ) ऐसा बादरि 
आधचाय मानते हैं । 

स्‌ एवान्त्रह्म गसयति' ( छा० ४१७५ ) इत्यत्र विन्निकित्स्यते-कि कार्यमपरं ब्रह्म 
गमयत्याहोस्वित्परमेवाविक्धतं मुख्य ब्रह्म ति। कुतः संशयः ! ब्रह्मशब्द्प्रयोगाद्‌गतियश्रतेश्व। 
तत्र कायमेव सगुणम परं ब्रह्म नान्गमयत्यमानवः पुरुष इति बादरिराचायों मन्यते । कुतः 
अस्य गव्युपपत्ते-अस्य हि काय ब्रह्मणो गन्तव्यत्वमुपपचते,प्रदेशवत्त्वात्‌ । नतु परस्मिन्त्न- 
ह्णि गन्तृत्व॑ गन्तव्यत्वं गतिरवा5वकव्पते | सर्वगतत्वात्प्रत्यगाव्मत्वाच्च गन्तृणाम्‌ ॥७॥ 

विशेषित॒त्वाध ॥ ८॥ 
पद्च्छेद--विशेषित॒त्वात्‌, च । 
सूत्रार्थ--ओर 'ब्रह्मलोकान्गमयति” अन्य श्रुतिमें विशेषित होनेसे कार्य ब्रह्मविषयक ही गति 
अवगत होती है । 


वहाँसे विद्यतछोकमें प्राप्त होनेके पश्चात्‌ विद्यतके अनन्तरवर्ती अमानव पुरुषसे हो वरुणलोक 
आदि अतिवाह्ममान ब्रह्मलोकको प्राप्त होते हैं, ऐसा समझना बाहिए, क्‍योंकि 'तान्वैद्यतात्पुरुषो ०” 
( विद्युतूलोकमें पहुँचे हुए उन उपासक लोगोंको वह अमानंव पुरुष आकर विद्यत्‌ लोकसे ब्रह्मलोकंमें 
ले जाता है ) यह उस अमानव पुरुषकी गमयितृत्व श्रुति है। वरुण आदि तो उसके अप्रतिबन्ध- 
करणसे अथवा किसी सहायताके अनुष्ठानसे अनुग्राहक होते हैं, ऐसा समझना चाहिए। इसलिए यह 
ठीक कहा ग्रया है कि अचिरादि आतिवाहिक देवतात्मा हैं ॥ ६ ॥ 

'स॑ एनान्त्रह्म गसमयति' ( वह अम्रानव पुरुष इन उपासकींकी ब्रह्मके पास पहुँचता है ) यहाँ 
सन्देह होता है कि क्या कार्य अपर ब्रह्मके पास पहुँचता है अथवा शअविकृृत मुख्य परब्रह्मके पास ले 
. जाता है ? संशय किससे होता है ? इससे कि ब्रह्म दब्दका प्रयोग और गति श्रुति है। संशय होनेपर 
 अमानव पुरुष इन उपासकोंको कार्य सगुण अपरत्रह्मके प्रति ही ले जाता है, ऐसा बादरि श्राचाय॑ 
मानते हैं। किससे ? इससे कि उसमें गति उपपश्न होती है। इस का ब्रह्ममें गन्तव्यत्व उपपन्न होता 
है, क्योंकि पंरिच्छिन्न है । परन्तु परब्रह्ममें गन्तृत्व, गन्तव्य अथवा गति नहीं हो सकती, करण कि 
वह संगत है और गन्‍्ताओंका प्रद्यक आत्मा है ॥ ७ ॥ 


८५७ ब्रत्यसत्र-शाइ रसाष्य [ अ० ४ पा० है 


#8 'ब्रह्मलोकान्गमयति ते तेघु ब्रद्यकछोकेषु पराः परावतों वसन्ति! (बूह० ६।२।१५) इतिच 
भ्र॒त्यन्तरे विशेषितत्वात्कायंत्रह्मविषयेव गतिरिति गम्यते । नहि बहुवचनेन विशेष 
परस्मिन्त्रह्मण्यवकल्पते । काय त्ववस्थाभेदोपपत्तेः संभवति बहुवचचनम्‌ | लोकश्रतिरपि 
विकारगोचरायामेव संनिवेशविशिष्टायां भोगभूमावाज्लली--गौणी त्वन्यत्र 'बद्दाव छोक 
एप सम्राट इत्यादिषु। अधिरणाधिकतंव्यनिद्शो5पपि परस्मिन्ब्रह्मण्यन।ञ्जसः स्यात्‌ । 
तस्मात्कायंविषयमेवेदं नयनम्‌ ॥ ८ ॥ 

ननु कार्यंविषयेषपि ब्रह्मशब्दो नोपपयते, समन्वये हि समस्तस्य जगतो जन्मादि 
कारणं ब्रह्मेति स्थापितमिति । अन्नोच्यते-- 

सामीष्यात्त तद्बयपदेशः ॥ ९ ॥ 

पदच्छेद--सामी प्यात्‌, तु, तद्गब्यपदेशः । 

सूत्नाथ-- ( सामीप्यात्‌ ) कायंत्रह्म कारणब्रह्मकी संनिधिमें है, अतः ( तद्बपदेशः ) काये- 
ब्रह्ममें मी कारण ब्रह्मका शब्द प्रयोग होता है । ( तु ) शब्द श्रद्धा निवत्त्यथ है । 

+& तुशब्द आशक्भाव्यावृत्यथः। परबत्रह्मसामीप्याद्पर स्य त्रह्मणस्तस्मिन्नपि त्रह्म 
शब्दप्रयोगो न विरुध्यते। परमेव हि ब्रह्म विशुद्धोपाधिसंबन्धं कबचित्केश्वद्दिकारच 
नोमयत्वादिभिरुपासनायोपद्श्यिमानमपरमिति स्थितिः ॥ ९. ॥ 

ननु कायप्राप्तावनादुत्तिश्रवर्ण न घटते । नहि परस्माद्ब्रह्मणो 5न्यत्ञ कचिन्नित्य्ता 
संभावयन्ति । दर्शायति च देवयानेन पथा प्रस्थितानामनावृत्तिम्‌ 'एवेन प्रतिपच्यम्ाना इस 

ब्रह्यलोकान्‌०” ( एक अमानव पुरुष आकर इन्हें ब्रह्मलोकोंमें ले ज्ञावा है वे उन ब्रह्मलोकों 
में हिरण्यगरसंकी परमायु तक अनन्त संवत्सरों तक निवास करते हैं ) इसश्रकार अन्य श्रुतिमें विशेषित 
होनेसे कार्य ब्रह्मविषयक ही यति है, ऐसा ज्ञात होता है। क्योंकि परबह्ममें बहुक्चनपे विशेषण 
उपपन्न नहीं होता । कार्य ब्रह्ममें तो अवस्थाभेदकी उपपत्ति होनेसे बहुवबचचन संभव है। लोकश्र्‌ ति मी 
( लोकोंका श्रवण भी ) विकार विषयक संनिवेश ( सम्बन्ध ) विशिष्ट भोगभूमिमें ही मुख्य है और 
अन्यत्र बह्यव छोक एप सम्राट ' ( हे सम्राद ! यह ब्रह्म ही छोक है ) इत्यादिमें तो गोणी है। 
अधिकरण ओर अधिकतंव्य निर्देश भी परब्रह्ममें मुख्य नहों होग़ा। इसलिए यह उपासकका नयन 
कार्यत्रह्मविषयक ही है ॥| ८ ॥ 

परन्तु कार्यत्रह्मविषयक भी ब्रंह्मशब्द उपपन्न नहीं होता, क्योंकि समन्वय अधिक रणमें समस्त 
जगतुके जन्म आदिका कारण ब्रह्म ह्वी है - ऐसा प्रतिपादित किया गया है ? इसपर कहते हैं--- 

तु' शब्द शच्भाकी व्यावृत्तिके लिए है। अपरब्रह्मको परब्रह्मके समीप ह्ोनेसे उसमें भी ब्रह्म 
दब्दका प्रयोग विरुद्ध नहीं है, क्योंकि विशुद्ध उपाधि विशिष्ट परन्रह्म ही कहींपर किन्हों मनोमयह्व 
आदि विकार धर्मोसे उपासनाके लिए उपदिष्ट हुआ अपरब्रह्म होता है, ऐसी स्थिति है ॥ ९॥ 

परन्तु उपासकको कार्यत्रह्मकी प्राप्ति होनेपर अनावृत्ति श्रुति नहों घटती, क्योंकि परब्रह्मसे 

द सत्यानन्दी दी पिका 

& काय ब्रह्मा गन्तव्य है, अब इसमें 'विशेषितत्वाच्च' यह दूसरा हेतु कहते हैं । “ब्रह्मलोकेषु 
इस श्र तिमें बहुवचन, लोकशब्द और बआधाराथंक सप्तमी विभक्ति इन हेतुओंसे कार्य ब्रह्म ही गन्तव्य 
सिद्ध होता है, क्योंकि उपाधिसे कार्यत्रह्ममें बहुवचन भादि उपपन्न होते हैं ॥ ८ ॥ 

# यद्यपि ब्रह्म शब्द कार्यत्रह्ममें मुख्य-वृत्तिसे अनुपपन्न है, तो भी उसमें उपासनाके लिए गौणी वृत्तिसे 
ब्रह्मशब्दका प्रयोग हो सकता है, क्‍योंकि परत्रह्म ही विशुद्ध उपाधि विशिष्ट होकर काये ब्रह्म है ॥९॥ 


अधि० ५ खू० १०-२१-११ ]) भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासद्दित ८णण 


सानवमावत नावतेन्ते' ( छा० ४।१५।५ ) इति, तेषामिह न पुनरावृत्तिरस्ति 'वयोध्वमायज्नर- 
तत्वमेति! ( छा० 4।६।६, क० ६।१६ ) इति चेतू। अन्न ब्रूमः-- 


कार्यात्यये वदध्यक्षेण सहातः परममिधानात्‌ ॥१०॥ 
पदच्छेद्‌ --कार्यात्यये, तदध्यक्षेण, सह, अतः, परम्‌, अभिधानात्‌ । 
सूच्राथ--( कार्यात्यये ) कार्य ब्रह्मलोकका विनाश होनेपर उस लोकमें उत्पन्न आत्मसाक्षा- 
दका रवाले तत्त्वज्ञानी ( तदध्यक्षेण सह ) उस लोकके अध्यक्ष-हिरण्यगभके साथ ( अत) ) कायबत्रह्मसे 
( परम्‌ ) परब्रह्मको प्राप्त होते हैं, ( अभिधानात्‌ ) क्योंकि ऐसा श्रुतिमें अभिधान है । 

& कार्यत्रह्मलोकप्रल्यप्रत्युपस्थाने सति तत्रेवोत्पन्नसम्यग्द्शनाः सनन्‍्तस्तद्ध्यक्षेण 
हिरण्यगर्संण सहातः पर परिशद्धं विष्णोः परम पद॑ं प्रतिपद्यन्त इति । इत्थं क्रममुक्तिर- 
नावृत्त्यादिश्र त्यभिधानेभ्यो 5भ्युपगन्तव्या । न छमज्जसेव गतिपूबिका .षरप्राप्तिः संभ 
वरतीत्युपपादितम्‌ ॥ १० ॥ 

स्मतेश्व ॥११॥ 

पदच्छेद--स्पृतेः, च । 

सूत्राथ--और 'ब्रह्मणा सह” इस स्पृत्िसि भी कार्य ब्रह्म विषयक गति सुनी जाती है । 

स्मृतिरप्येतमर्थभनुज्ञानाति-- बरह्मणा सह ते सर्व संप्राप्ते प्रतिसंचरे। परस्यान्ते कृता- 
व्मानः प्रविशन्ति पर पदम' इति। तस्मात्कायब्रह्मविषया गतिः भ्रयत इति सिद्धान्त: ॥१०॥ 

क॑ पुनः पूृवपक्षमाशडूबायं सिद्धान्तः प्रतिष्ठापितः ? 'काय बादरिः (ब्द्मासून्न 8।३।७) 
दत्यादिनेति । इदानी सूत्र रेवोपदइ्य ते-- 

परं जैेमिनिमख्यत्वात्‌ ॥१२॥ 
पदच्छेद--परम्‌, जैमिनि;, मुख्यत्वात्‌ । 


अन्यत्न कहीं भी नित्यताकी संभावना नहीं है। 'एतेन प्रतिपद्यमाना०” ( इस देवपथसे जानेवाले इस 
मानव आवतंमें नहों लोटते ) यह श्रति देवयान मांस प्रस्थान किये हुएके लिए अनावृत्ति दिख 
लाती है। उनकी इस संसारमें पुनरावत्ति नहीं होती, क्योंकि 'तयोध्वमावज्र्तत्वसेति' ऐसी श्रुति 
है। ऐसा यदि कहो ठो इसपर हम कहते हैं-- 

कार्य ब्रह्मलोऋका प्रलयः उपस्थित होनेपर वहाँपर जिनको सम्यग्दशन उत्पन्न हुआ है ऐसे 
उत्पन्न हुए सम्यग्दशंनवाले तत्त्वदर्शीलीग उस लोकके अध्यक्ष-हिरण्यग मंके साथ इससे पर परिशुद्ध 
विष्णुके परमएदको प्राप्त होते हैं। इसप्रकार क्रम मुक्ति अनावत्ति आदि श्र ति बमिधानों-वचनोंसे 
स्वीकार करनी चाहिए, क्योंकि परनत्रह्मकी प्राप्ति गति पूवक मुख्य नहीं हो सकती, ऐसा हमने 
“उपपत्ति” पदसे उपपादन किया है ॥ १० ॥ 

ब्रह्मणा सह०' ( महाप्रलूय प्राप्त होनेशर पर-हिरण्यगर्म (समष्टि छिज्भ धरीररूप विक्रार ) 
का अन्त होनेपर, ब्रह्म क़ोकवासी वे सब तत्त्वदर्शी ब्रह्माके साथ परब्रह्मको प्रविन्‍-प्राप्त होते हैं) यह स्सृति 
भी इस अथंका अनुमोदन करती है । इसलिए काय॑ ब्रह्मविषयक गति श्रुति है, ऐसा सिद्धान्त है ॥११॥ 

परन्तु पुनः किस पृव॑पक्षकी घड्ध। कर कार्य बादरिः” इत्यादिसे यह सिद्धान्त प्रतिष्ठापित 
किया गया है ? अब वह सुत्रोंग्ने ही दिखलाया जाता है--- 

.. खत्यानन्दी-दीपिका 

# उत्क्रान्तिके अनन्वर अचिरादि गति पूवक परब्रह्मकी प्राप्ति नहों हो सकती । अतः छान्दोग्य 

आदियें अनावृत्ति आंदिका कथन क्रममुक्तिको लेकर है, इसलिए कोई विरोध नहीं है ॥ १० ॥ 
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सतन्नार्थ--( जैमिनि; ) जेमिनि आचायंका मत है कि ( परम्‌ ) गठिका विषय परत्रह्म है, 
( मुख्यत्वात्‌ ) क्‍योंकि परब्रह्म ही ब्रह्णशब्दका मुख्य आशम्बन है । 

जमिनिस्त्वाचार्यः सं एनान्त्रह्म गसमयति' (छा० ४।१०।७५) इत्यञ् परमेव बह्म प्रापय- 
तीति मन्‍्यते । कुतः ? पुख्यत्वात्‌ | परं हि ब्रह्म बह्म दाब्दस्य मुख्यमालम्बन॑ं गौणमपरम, 
मुख्यगोणयोश्व मुख्ये संप्रत्ययो भवति ॥ १२ ॥ 


दशनाञ् ॥१३॥ 
पदच्छेद-- दर्शनात्‌, च । 
सूआथ--और 'तथोध्वंमायन्नमृतत्वमेति' इत्यादि श्रुति भी गतिपूतंक अम्ृतत्व दिखलाती है । 
'तयोध्यंमायज्ञस्तत्वमेति' ( छा० ८६६, क० ६।१५ ) इति च गतिपूर्वकमम्तत्वं दर्श- 
यति । अमृतत्व॑ च परस्मिन्त्रह्मण्युपपद्यते न काय, विनाशित्वात्कायेस्य । 'अथ यत्रान्यत्प- 
इंयति तद॒त्पं तन्मत्यंग! (छा० ७)२।४।१) इति प्रवचनात्‌ परविषयेद चेषा गतिः कठवल्लीषु- 
पठचते। नहि तत्र विद्यान्तरप्रकमो5स्ति, 'अस्यन्न धर्मादन्‍्यत्राधर्मात्‌! (कढ० २।१५) इति 
परस्येव ब्रह्मणः प्रक्रान्तत्वात्‌ ॥ १३॥ द 
(६ ः < 
न च कायें प्रतिपक्त्यमिसंधि! ॥१४॥ 
पदच्छेद---न, च, कार्ये, प्रतिपतत्यभिसन्धि। । 
सूत्राथं---( प्रतिपत्त्यभिसन्धि: ) 'प्रजापते: सभां वेश्म प्रपचे' यह ग्रह प्राप्तिरूप सद्धूल्प (च) 
भी ( न कार्ये ) काय॑ ब्रह्मविषयक नहीं है, क्योंकि 'ते यदन्तरा' इससे काय॑ ब्रह्मसे भिन्न परब्रह्म ही 
प्रकृत है। यह छू युक्त नहीं है, क्योंकि वाक्य और श्रुति प्रमाणसे दुबंल प्रकरण बाधित है, अतः 
गृहप्राप्तिरूप सद्धूल्प कार्यत्रह्न विषयक है, इसलिए कायं ब्रह्म ही गन्तव्य है । 
कह अधि चर 'प्रजापते: समां वेइम प्रपये”! ( छा० 4।१४।१ ) इति नायं कायविषयः 
प्रतिपत््यभिसंधिः, 'नामरूपयोनिवहिता ते यदन्तरा तदूबद्या (छा० ८4।१४।१) इति कार्यविल- 


जेमिनि आचाय॑ तो 'स एनान्त्रह्म गसयति' यहाँ परब्रह्मको ही प्राप्त कराता है, ऐसा मानते 
हैं। किससे ? इससे कि वह मुख्य है। परब्रह्म ही ब्रह्मशब्दका मुख्य थलालम्बन है और अपर गोण 
है। मुख्य और गोणमें मुख्यमें संप्रद्यय होता है ॥ १२ ॥ 

'तयोध्वमायज्ञम्टतत्वमेति' ( हृदय देशसे निकली हुई उस मुख्य सुषुम्ना नाड़ीसे ऊध्वें जाकर 
अमृतमावको या होता-है.) यह श्रुति गतिपुवबंक अमृतत्व दिखलाती है, और अमृतत्व परकब्रह्ममें 
उपपन्न होता है कीय ब्रह्ममें नहों, क्योंकि कार्य ब्रह्म विनाशी है। “अथ यत्रान्यत्‌०” ( अब जिस 
अ्विद्यावस्थामें अन्यको देखता-है वहू अल्प है वहं मत्यं है) इस प्रवचनसे परविषयक ही यह गति 
कठवल्लीमें पठित है। उसमें अन्य अपर-विद्याका प्रक्रम-प्रकरण नहीं है, क्योंकि “अन्यन्न घर्मादु०' 
( धमंसे भिन्न और अधमंसे भिन्न है ) इस प्रकार परब्रह्मका ही उपक्रम किया गया है ॥ १३॥ 

और “प्रजापतेः समभां वेइम प्रपद्ये! ( मैं प्रजापतिके समाग्रुह्में जाऊे ) यह प्राप्तिका सद्धुल्प 
कार्यब्रह्न विषयक नहीं है। . क्योंकि 'नामरूपयोनिवहिता०” (वह शआआाकाझ नामद्े प्रसिद्ध आत्मा अपनेमें 
स्थित जगद्बीजभूत नाम ओर रूपको अभिव्यक्त करनेवाला है, वे जिसके अन्तर हैं वह ब्रह्म है ) इस 

सत्यानन्दी-दीपिका 

# प्रजापतेः सभां वेइस प्रप्चे' इससे वेदम प्राप्तिका संकल्प परब्रह विषयक कहा गया है, 
वह ठीक नहीं है, क्योंकि प्रजापति, सभा और वेशइम इन तीन दब्दात्मक श्रतियोंसे और उनके 
संघातात्मक वाक्‍्यसे प्रकरण बाधित है। कारण कि वे सबंगत ब्रह्ममें संगत नहीं होते । श्रुति ओर 


अधि० ५ सू० १४ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ८५७ 


क्षणस्य परस्येव ब्रह्मणः प्रकरतत्वात्‌, 'यशो5ह मवासि ब्राह्मणानाम' (छा० ८।१७।१) इति सन 
सर्वात्मत्वेनोपक्रमणात्‌, “न तस्य प्रतिमा अस्ति यस्य नाम महद्यशः' (श्रेता० ४१९) इति ऋ 
परस्येव अ्रह्मणो यशोज्नाप्रत्वप्रसिद्धेः। सा चेय॑ वेइम्प्रतिपत्तिग॑तिपूर्विका द्वाद॑विद्यायामु- 
दिता-'तद्पराजिता पूबेहाण प्रभुविमितं हिरण्मयम्‌' (छा० ८।७५३) इत्यत्र । परेरपि च गत्य- 
थत्वान्मागपिक्षापइजसीयते । तस्मात्परत्रह्मतिषया गतिश्रतय इति पक्षान्तरम । ताजेतों 
दो पक्षावात्रायण सूत्रितों गत्युपपत्त्यांदिभिरेको मुख्यत्वादिभिरपरः। तत्र गत्युपपर्त्या- 
दयः प्रभ्नवन्ति मुख्यत्वादीनाभासयितुं, नंतु मख्यत्वादयों गत्युपपत्त्यादीनित्याद्य णब 
सिद्धान्तों व्याख्यातों द्वितीयस्तु पूर्वपक्षः | न हसत्यपि खंभवे मुख्यस्येवाथंस्य ग्रहणमिति 
कश्चिदाजश्ञापयिता विद्यते | परविद्याप्रकरणेप्रपि च तत्स्तुत्यथ विद्यान्तराध्र॑यगत्यनुकीतं- 
नम॒पपद्यते-विष्वडडन्या उत्क्मणें मवन्ति' (छा० 4।६।६) इतिवत्‌। प्रजापते; समभां वेइम 
प्रपचे' (छा० ८।१४।१) इति तु पूर्ववाक्य विच्छेदिन काय 5५पि प्रतिपक््याभिसंधिन विरुध्यते | 

गुणेपपिच ब्रह्मणि सर्वात्मत्वसंकीतनं सवकर्मा सर्वकामः' इत्यादिवद्वकल्पते। तस्मा- 
दपरविषया एव गतिश्रुतयः। केजित्पुनः-पूर्वाणि पृवपक्षसूत्राणि भवन्त्युत्तराणि सिद्धान्त 
सूत्राणीत्येतां व्यवस्थामजुरुष्यमानाः परविषया एवं गतिश्रतीः प्रतिष्टापयन्ति, तदनुपप- 
न्नम्‌ , गन्तव्यत्वानुपपत्त प्रेह्मणः-यत्सवंगत सर्वान्तरं सर्वात्मक च॒परं ब्रह्म', आकाशवत्सवंग- 
तश्न नित्य, यत्साक्षादपरोक्षादब॒ह्य' (बृह० ३।४।१), य भात्मा सर्वान्तरः (बृह० ३।४।१), आत्म- 


प्रकार कार्यत्रहमसे कार्यत्रहमयसे विलक्षण परबह्मा ही प्रकृत है। यशो5हं०” ( मैं ब्राह्मणोंका यश-आत्मा होता हूँ ) 
ऐसा सर्वाध््मरूपसे उपक्रम है, कारण कि “न तस्य प्रतिमा5स्ति०” ( जिस ईर्वरका नाम महद्यश-सवत्र 
पृण है ऐसे उस ब्रह्मकी कोई उपमा भी नहीं है ) इस प्रकार परत्रह्म ही यश नामसे प्रसिद्ध है। और 


यह वेझम प्राप्ति गति पृवक है, वह 'तद॒पराजिता०” ( वहाँ अपराजित नामवालो ब्रह्माकी पुरी है, प्रभ्रु 
हिरण्यगरभसे विशेषरूपसे निर्मित ओर सुवणमय है ) यहाँ हादविद्यामें कही गई है । पद्‌ धातु भी 


ग़त्यथंक होनेसे उसे मागकी अपेक्षा निध्चित होती है । इसलिए गति वोधक श्रतियाँ परब्रह्म विषयक हैं 
ऐसा पक्षास्तर है। वे ये दोनों पक्ष आचायने सूत्रसे दिखलाए हैं। एक ग़तिकी उपपत्ति आदिसे और 


दूसरा मुख्यत्व आदिसे । उनमें गतिकी उपपत्ति आदि मुख्यल्व आदिका आभमासरूपसे प्रतिपादन करनेमें 
समथथ हैं, परन्तु मुख्यत्व आदि गठतिकी उपपत्ति आदिका आभासखरूपसे प्रतिपादन करनेमें सम नहीं 


है । इसलिए आचय ही सिद्धान्त कहा गया है ओर द्वितीय पुृबपक्ष । क्योंकि संभव न होनेपर भी मुख्य 
अथका ही ग्रहण हों, ऐसा कोई आज्ञा करनेवाला प्रमाण विद्यमान नहों है। परविद्याके प्रकरणमें मी 


अपरविद्याके आश्रय गतिका अनुकीतन परविद्याकी स्तुतिके लिए “'विश्वडम्डन्या उत्क्रणे भमवन्ति 
( भिन्न-भिन्न गतिवालो नाड़ियाँ केवल उत्क्रान्तिके लिए हैं ) इसके सम्रान उपपन्न होता है। “प्रजापते 
सभां वेहम प्रप्ये' इसमें तो पृववाक्यसे विच्छेदकर कायंत्रह्ममें मी प्राप्तिका सद्धूल्प विरुद्ध नहीं है । 
सगुणकब्रह्म में मी सर्वात्मत्व संकीतंन 'सवकर्मा स्वकामः” इत्यादिके समान हो सकता है। इसलिए गति 
बोधक श्रूतियाँ अपरब्रह्म विषयक ही हैं। पुनः कोई लोग पूच॑सूत्र पूवपक्षसृत्र हैं ओर उत्तरसूत्र 
सिद्धान्तसूत्र हैं, ऐसी व्यवस्थाकों जानते हुए ग़तिबोधक श्रुति परब्रह्म विषयक ही प्रतिष्ठापित 
करते हैं। परन्तु वह अयुक्त है, क्योंकि ब्रह्ममें गन्तव्यक्वकी उपपत्ति नहों होती । “यत्सवंगत॑० 
( जो संगत, सर्वान्तर, सर्वात्मक्ष और परत्रह्म है) भआकाशवत्सवगतश्च नित्य: ( आत्मा 
आकाशके समान सवंगत और नित्य है) “त्साक्षादपरोक्षादबरह्मय (जो साक्षात्‌ अपरोक्ष 


सत्यानन्दी-दी पिकां 


वाक््यकी अ्षपेक्षा प्रकरण दुबंल है। इसलिए गति बोघक श्र्‌ तिथाँ काय ब्रह्म विषयक ही हैं । इस प्रकार 
स्व सिद्धांन्त कहकर अब अन्य मतका “केचित' इत्यादिसे निराकरण करते हैं । 


८.” प्रह्मसूत्र-शा हू रभाष्य [ अ० ४ पा० ३ 


वेद॑ स्वम/ (छा० ७२०१२), “बह्मेवेदं विश्वमिदं वरिष्टम! (मु० २।२।११) इत्यादिश्रुतिनिर्धारित- 
विशेषम्‌ , तस्य गन्तव्यता न कदाचिदप्युपपद्यते । नहि गतमेव गम्यते। अन्यो हान्यद्ग- 
च्छतीति प्रसिद्ध लोके। नन्नु लोके गतस्यापि गन्तव्यता देशान्तरविशिष्टस्य द॒ष्शा । यथा 
पृथिवीस्थ एव प्रथिवीं देशान्तरद्वारेण गच्छतीति | यथा5नन्यत्वे ६पि बालस्य कालान्तर- 
विशिष्ठ वाधंक स्वात्मभूतमेव गन्तव्यं दृष्टम्‌, तद्ददूबह्म णो5पि खबंशक्त्युपेतत्वात्कथं- 
चिद्गन्तव्यता स्यादिति-न, प्रतिषिद्धसवेविशेषत्वाद्त्रह्मणः । “निष्क् निष्कियं शान्तं निर- , 
वर्य निरश्ननम' (श्रेता०.६।१९) 'अस्थूलमनण्वहस्व मदीघस' (बृह० ३।८।८), 'स बाह्याभ्यन्तरो हज 
(मु० २।१।२), 'स वा एंघ महानज भात्मा5जरोअ्मरो5म्गतो5मयो ब्रह्म! (बृह० ४।४।२५), 'स एफ 
नेति नेत्यात्मा' (बूह० ३।९।२६) इत्यादिश्रतिस्म॒ तिन्यायेभ्यो न देशकालादिविशेषयोगः पर- 
मात्मनि कर्पंयितुं शक्‍यते। येन भूप्रदेशवयोवस्थान्यायेनास्य गन्तव्यता स्यात्‌। भूचय- 
सोस्तु प्रदेशावस्थादिविशेषयोगादुपपयते दे शकालविशिश गन्तव्यता। जगंदुत्पत्तिस्थि- 
तिप्रलयहेतुत्वश्रतेरनेकशक्तित्वं ब्रह्मण इति चेत-न, विशेषनिराकरणश्रतीनामनन्याथर्थ- 
त्वात्‌ | उत्पक्त्यादिश्व॒तीनामपि समानमनन्यार्थत्वमिति चेत--न, तासामेकत्वप्रतिपादन 
परत्वात्‌ | सदाद्रिश्टान्तैह सतो त्रह्मण एकस्य सत्यत्वं विकारस्य चानृतत्वं प्रतिपाद- 
यच्छार्र नोत्पत्त्यादिपरं भवितुमह॑ति। $ कस्मात्पुनरुत्पत्त्यादि श्रुतीनां विशोष निराकरण- 
ब्रह्म है ) 'य आत्मा! ( जो आत्मा सबके अन्तर है) “आत्मेवेदं संस 'अह्यवेदं०” ( यह सम्पूर्ण जगत्‌ 
सवश्रेष्ठ ब्रह्म ही है ) इत्यादि श्रतियोंसे सवंगत, सर्वान्तर, सर्वात्मक परब्रह्म जो विशेषरूपसे निर्धारित 
किया गया है, उसमें गन्तव्यता कदाचिद भी उपपन्न नहीं होती, क्‍योंकि प्राप्त ही प्राप्य नहों होता । 
लोकमें यह प्रसिद्ध है कि अन्य ही अन्यके प्रति जाता द्वै। परन्तु लोकमें प्राप्तकी भी देशान्तर विशिष्ट- 
रूपसे गन्तव्यता देखी जाती है । ज॑से पृथिवीपर स्थित हुआ ही अन्य देशद्वारा पृथिवीके प्रति जाता है-। 
जिस प्रकार बालकके अनन्य होनेपर भी अन्यकालसे विशिष्ट स्वात्ममत ही वार्धंक्य गन्तव्यरूपसे देखा 
जाता है। वसे ही सम्पुण शक्तियोंत्रे युक्त होनेके कारण ब्रह्ममें भी किसी प्रकार गन्तव्यता' हो सकती 
है ? नहीं, क्योंकि सवविशेषोंका ब्रह्ममें प्रतिषेध है, “निष्कुलं०' ( ब्रह्द अवयवरहित, निष्क्रिय, थान्त 
अनिद्य, निर्लेप है) 'अस्थूलम०! (वह न स्थल, न अणु, न हृस्व और न दीघ॑ है ) “स बाह्याभ्यन्तरो- 
ह्यज:०” ( वह बाह्य गौर भीतर विद्यमान है, अज है ) 'स वा एष०” ( वह यह आत्मा महान, अज, 
अजर, अमर, अमृत, अमय ब्रह्म है) 'स एघ०” ( जिसका मधुकाण्डमें “यह नहीं, यह नहीं” ऐसा 
कहकर निरूपण किया गया है वह यह आत्मा है ) इत्यादि श्र्‌ति, स्मृति और अनुकूल तक देश, 
काल आदि विशेष योगकी परमात्मामें कल्पना नहीं की जा सकती, जिससे कि भ-परदेश, वय-अवस्था 


न्यायसे इस ब्रह्ममें गन्तव्यता हो, प्रथिवी और वयमें तो प्रदेश और अवस्था आदि विशेषके योगसे 
देश काल विशिष्ट गन्तव्यता उपपन्न होती है। यदि कहो कि जगत्‌॒की उत्पत्ति, स्थिति ओर प्रलूय 


कारणल्व बोधक श्र तिसे ब्रह्ममें अनेक दाक्तित्व है? तो यह युक्त नहीं है, क्योंकि विशेष निराकरणक 
श्र्‌तियाँ अनन्याथंक हैं । यदि कहो तो उत्पत्ति आदि श्र्‌ तियोंमें मी अनन्याथंत्व समान है, तो ऐसा 
नहीं है, क्योंकि वे एकह्व प्रतिपादन परक हैं । म्ृत्तिका आदि हृशन्तोंसे सत्‌ अद्वितीय ब्रह्ममें सत्यत्वका 
ओर विकारमें नृतत्वका प्रतिपादन करता हुआ थ्ास्त्र उत्पत्ति आदि परक नहीं हो सकता । परन्तु 
यह कंसे जाना जाय कि उत्पत्ति आदि प्रतिपादक श्रतियाँ विद्येष निराकरण करनेवालो श्र तियोंके 
सत्यानन्दी-दीपिका 

# निविशेष श्र तियाँ निराकांक्ष होनेसे स्वार्थमें फलवाली हैं, अतः अज्जी हैं और विशेष श्र्‌ तियाँ 

अफलवालो हैं, अतः निषेध्य विशेषके समपंण आदि द्वारा अद्भ भूत हैं, क्योंकि “फलवत्सब्निषावफल 


अधि० ५ सू० १४ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी पैपिकासद्दित ८५९, 


श्रुतिशेषत्व॑ न पुनरितरशेषत्वमितरासामिति ? उच्यते--बिशेषनिराकरणश्रुतीनां निरा- 
काह्लाथंत्वात्‌ | न द्यात्मन एकत्वनित्यत्वशुद्धत्वाद्ययगतो सत्यां भूयः काचिदा का छ्लो पजा- 
यते पुरुषाथसमाप्तिब॒ुद्धय पपत्ते:, 'तत्र को मोह; कः शोक एकत्वमनुपह्यत: (इंशा० ७), “अभमय॑ 
वे जनक प्राप्तोडइसि' (चृह० ४।२।७), “विद्वान्न बिभेति कुतश्रन | एतं ह वाव न तपति, किमहं साधु 
नाकरवं, किमह पपप्रकरवर्म ( तेत्ति० २।९।१ ), इत्यादिश्रुतिभ्यः, तथेव च विदुषां तुश्यनु- 
भवादिद्र्शंनात्‌ | विकाराज्रता भिसंध्यपवीदाच् “खत्योः स रूत्युमाप्तोति य इह नानेव पश्यति' 
इति। अतो न विशेषनिराकरणश्रतीनामन्यशेषत्वमवगन्तु शक्‍यम। नेवमुत्पत्यादिश्रतीनां 
निराकाह्नार्थप्रतिषधादनसामथ्यमस्ति। प्रत्यक्षे तु तासामन्याथंत्वं समनुगम्यते। तथा हि- 
तत्रतच्छुड़मुत्पतितं सोम्य विजानीहि नेदमसूल मविष्यति! (छा०६।८।३) इत्युपन्यस्योदक संत एवे 
कस्य जगन्मूलस्य विज्ञे यत्व॑ं दुर्शायति। 'यतो वा इमानि भूतानि जायन्ते। येन जातानि जीवन्ति । 
यत्रयन्त्यभिसंविद्वन्ति । तद्िजिज्ञासस्व । तद्ब्रह्ति' ( ते० ३।१।१ ) इति च। एवमुत्पत्त्यादि- 
श्रतीनामेकात्म्यावगमपरत्वान्नानेकदक्तियोगो त्रह्मण/ | अतश्वगन्तव्यत्वानुपपत्तिः। न 
तस्य प्राणा उस्क्रामन्ति बह्मेव सन्त्रह्माप्येति' (वृह० 8।४।६) इति च परस्मिन्त्रह्मणि गति निवार- 


अद्भभत हैं और विशेष प्रतिषेधक श्रुतियाँ उत्पत्ति आदि ग्रतिप।दक श्रतियोंके अज्भ नहीं हैं ? कहते हैं- 


विशेष निराकरणक श्रतियाँ निराड्ठराक्षा्थंक हैं, क्योंकि आत्मका एकत्व, नित्यत्व, शुद्धत्व आंदि ज्ञान 
होनेपर पुनः कोई मी आकांक्षा उत्पन्न नहीं होती । कारण कि तज्न को मोह:०” ( उस समय एकत्व- 


दर्शी उस दिद्वानुमें कया मोह और शोक हो सकते हैं ? अर्थात्‌ नहीं हो सकते ) “अमृयं व० 

( हे जनक ! निश्चय तू अमंयको ग्राप्त हो गया है ) “विद्वाज्ष०” ( उस ब्रह्मके आनन्दको जाननेवाला 
विद्वान किसीसे भी मयभीत नहीं होता उस विद्वानको मैंने शुम कर्म क्‍यों नहीं किया, पाप कर्म क्‍यों 
किया इसप्रकारको चिन्ता सम्तण्ठ नहों करती ) इत्यादि श्रुतिसे पुरुषाथ-पुरुषको अभीष्ट वस्तुकी समाप्ति 
विषयक बुद्धि उपपन्न होती है। उसी प्रकार तत्त्ववेत्ताविद्वानोंमें सन्तुष्टि अनुमव आदि देखनेमें आते 
हैं। और विकार एवं अनृतमें क्षभितन्धि-आग्रहका अपवाद भी है, क्योंकि 'झ॒त्योः स० (जो अद्वितीय 
ब्रह्ममें नाना-सा देखता है वह मृत्युसे म्ृत्युको प्राप्त होता है ) ऐसी श्रुति है। इसलिए विशेष निरा- 
करण करनेवांली श्रतियोंमें अन्य शेषत्व नहीं जाना जा सकता । इसीप्रकार उत्पत्ति आदि प्रतिपादक 
श्रुतियोंमें निराड्ाक्ष अथ प्रतिपादन करनेकी सामथ्य नहीं है, क्योंकि उनका तो अन्याथत्व प्रत्यक्ष 
समनुगत है। जैसे कि 'तत्रतच्छुज्ञमू०' ( हे सोम्य ! उस जलसे ही तु इस शरीररूप अच्ूर-हायको 
उत्पन्न हुआ समझ क्योंकि यह निमुल-कारण रहित नहीं हो सकता ) इसप्रकार उपक्रमकर उपसंहार-अन्तमें 
जगत्‌॒के मुलभूत एक हो सत्‌को विज्ञेयरूपसे दिखलाती है । और “यतो वा०” (जिससे निश्चय ही ये सब 
भूत उत्पन्न होते हैं, उत्पन्न होकर जिसके आश्रयय्तें ये जीवित रहते हैं ओर अन्तमें विनाशोन्पुख होकर 
जिसमें लीन होते हैं, उसे विशेषहूपस्ने जाननेकी इच्छाकर वहीं ब्रह्म है ) यह श्रुति है। इसप्रकार 
उत्पत्ति आदि प्रतिपादक श्रुतियाँ एकात्म्य अवग्रम परक होनेसे ब्रह्ममें अनेक शक्तिका योग नहीं हो 
सकता । इसलिए ब्रह्ममें ग़न्तव्यत्वकी अनुपपत्ति है। “न तस्व प्राणा०” ( उस ब्रह्मवत्ताके प्राण इस 
शरीरसे उत्क्रमण नहीं करते, ब्रह्म ही होऋर ब्रह्मको प्राप्त होता है ) इसप्रकार श्रुति परब्रह्ममें गठिका 
निवारण करती है। उसका 'स्पष्टो हाकेषाम्‌' इस सुत्रमें व्यास्यात किया जा चुका है । गतिकी कल्पना 


व्यानन्दी-दीपिका क्‍ 
तदड्ञम! ( फलवानकी सन्निधिमें अफलवान्‌ उसका अजड्भ है ) यह न्याय है। इससे निविशेष श्र्‌तियाँ 
सविशेष श्र्‌ तियोंके अद्भ नहीं हो सकतीं । इसप्रकार न्यायसे सविशेष श्र तियोंमें अज़जुत्व कहकर अब 
श्र तिप्ते मी “प्रत्यक्ष तु! श्लादिसे कहते हैं । 


८६० प्रह्मसूत्र-शाइु रसाष्य | अ० ४ पा० दे 


यति | तद्व्याख्यातम्‌-स्पश्टे होकेषाम्‌' (बह्ायसूत्र ४२।१३) इत्यत्र । के गतिकल्पनायां च गनन्‍्ता 
जीवोी गन्तव्यस्य ब्रह्मणो प्रवयवो विकारो वा5न्यो वा ततः स्यात्‌। अत्यन्ततादःत्स्ये गमना- 
लुपपत्तें:। यद्येव॑ं ततः कि स्यात्‌ू-उच्यते ? य्येकदेशस्ते नेकदेशिनो नित्यप्राप्तत्वान्न पुनत्र- 
हागमनमुपपचते,एकदेशेकदे शित्वकल्पना च ब्रह्मण्यज्ञुपपत्ना नि रवयवत्व प्रसिद्धे। विकार- 
पक्षेपप्येतत्तल्यम, विकारेणापि विकारिणो नित्यग्राप्तत्वात्‌। नहि घटो म्ुदात्मतां परित्यज्या- 
बतिष्ठते,परित्यागे वा5 प्रावप्राप्रे:। विकारावयवपक्षयोश्र तद्गतः स्थिरत्वादुत्रह्मणः संसा- 
रगमनमप्यनवक्ल्प्तम्‌ । अथान्य एव जीचो बरह्मणः। सो5णुवर्यापी मध्यमपरिमाणो वा 
भवितुमहंति । व्यापित्वे गमनानुपपत्तिः, मध्यमपरिमाणत्वे चानित्यत्वप्रसज्रः । अणुत्वे 
कत्स्नशरीरवेदनानुपपत्तिः। प्रतिषिद्धे चाणुत्वमध्यमपरिमाणत्वे विस्तरेण पुरस्तातू। पर 

स्मचान्यत्वे जीवस्य'तत्वमसि' (छा० ६। . ।७) इदत्यादिशार््रबाधप्रसह़ः। विकारावयवपक्ष 

योरपि समानो5यं दोंषः | विकारावयवयो स्तद्वतो5नन्यत्वाद्दोष इति चेत-न, मुख्यक- 
त्वानुपपत्ते:। सवष्वेतेषु पक्षेष्वनिम क्षप्रसड्: । संसार्याव्मत्वानिवृत्ते: । निवृ त्तो वा स्व॒रूप- 
न/शप्रसड़॒:,ब्ह्मात्मत्वानभ्युपगमाच् | $ यत्तु फेश्विज्जव्प्यतें-नित्यानि नेमित्तिकानि कर्मा 


होनेपर वह गनन्‍्ता जीव गन्तव्य ब्रह्यका अवयव वा विकार अथवा उससे अन्य होना चाहिए ? क्योंकि 
अत्यन्त तादात्म्यमें गमन अनुपपन्न है । यदि ऐसा हो तो उससे क्या होगा ? कहते हैं--यदि जीव 
ब्रहका एक देश-माग-अवयव हो तो उस एक देशी ब्रह्मके नित्य प्राप्त होनेसे पुनः ब्रह्मगमन उपपन्न 
नहीं होता । ए% देश ओर एकदेशित्व कल्पना ब्रह्ममें अनुपपन्न है, क्योंकि वह निरवयवरूपसे प्रसिद्ध 
है। विकारपक्षमें मी यह अनुपरपत्ति समान है, कारण कि विकारसे विकारी नित्य प्राप्त है। घट 
मृदात्मताका परित्याग कर अवस्थित नहों होता, क्योंकि परित्याग करनेपर उसका अमाव प्राप्त होगा । 
विकारपक्ष ओर अवयवपक्षमें विकारी ओर अवयवी ब्रह्मके स्थिर होनेसे संसारगमन भो अनिदिचत 
हैं। यदि जोव ब्रह्मसे अन्य है तो यह अणु, व्यापी श्थवा मध्यमपरिमाण वाला हो सकता है। 
व्वापी-व्यापक होनेपर तो गमतकी अनुपपत्ति है। मध्यपरिमाणवाला होनेपर अनिद्वत्व प्रसद्भ है । 
अगुत्व होनेपर समरत शरीरगत बेदना नहीं हो सकती । अणुत्व और मध्यम परिमाणत्वका तो 
विस्तारसे पूव प्रतिषेष किया गया है। जीवका परमात्मासे अन्य होनेपर “तत््वमसि' इत्यादि एकल्व 
बोधक शास्त्रका बाघ प्रसज्भ होगा। यह दोष तो विकार और अवयब पक्ष में मी समान है। यदि कहो 
कि विकार ओर अवयव तो विकारी ओर अवयवीसे अनन्य हैं, अतः उक्त दोष नहीं है, तो ऐसा नहीं 
है, क्योंकि मुख्य एंकश्वकी अंनुपपत्ति होती है, और इन सब पक्षोंमें अनिर्मोक्ष प्रसद्भ है, कारण. कि 
संसायत्मित्वकी निवृत्ति नहीं होगी, क्षथवा निवृत्ति होनेपर उसके स्वरूपका नाश प्रसंग होगा, क्योंकि 
उसमें ब्रह्मात्मत्वका स्वीकार नहीं किया गया है। कुछ लोग तो यह कहते हैं-नित्य और नेमित्तिक 


सत्यानन्दी-दीपिका 

#* यदि गन्ता जीवकी गतिकी कल्पना की जाय तो यह प्रइन उठता है कि गन्ता जीवका गन्तव्य 
अद्यके साथ क्‍या सम्बम्ध है ? क्‍या वह गन्‍्तव्यं ब्रह्मा अवयव है वा विकार है अथवा अन्य है ? 
प्रथम दो विकल्प भेद और अभेदसे हैं और तृतीय भ्रत्यन्त भेदमें है। अत्यन्त अभेदमें तो गरमन 
नहीं हो सकता । अतः “उच्यते' आदिसे सब विकल्पोंका समाधान किया ग्रया है । 

क# अब अन्य मतका 'यत्त! इत्यादिसे उपन्यास कर खण्डन करते हैं। संसारका निभित्त 
कम हैं उनके अमावसे संसारका अभावरंप मोक्ष स्वतः सिद्ध है। इसलिए ब्रह्माज्ञानके विना भी 
संसारके अमाव होनेसे मोक्ष होता है। जैसे रोगके निम्ित्तका अभाव होनेसे रोग निवृत्त हो जाता 
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ण्यनुष्ठीयन्ते प्रत्यवायानुत्पत्तये, काम्यानि प्रतिषिद्धानि च परिहियन्ते स्वगंनरकानवाप्तये 
सांप्रतदेहोषभोग्यानि च कर्माण्युपभोगेनेव क्षिप्यन्त इत्यतोी वर्तमानदेहपातादूध्व देहा- 
न्तरप्रतिसंधानकारणाभावात्स्वरूपावस्थान लक्षण केवल्‍्यं विनापि ब्रह्मात्मतयवंत्त्तस्य 
सेत्स्यतीति-तद्सत्‌ , प्रमाणाभावात्‌। न होतच्छार्नेण केनचित्प्रतिपादितं मोक्षार्थीत्थं 
समाचरेदिति। स्वमनीषया त्वेतत्तकितं यस्मात्कमंनिमित्तः संसारस्तस्मान्निमित्ता- 
भावान्न भविष्यतीति। न चेतत्तकयितुमपि शकक्‍यते, निर्मित्ताभावस्य दुर्शानत्वात्‌। 
बहूनि हि कर्माणि जात्यन्तरसंचितानी शानिष्टविपाकान्येकेकस्य जन्तोः संभाव्यन्ते । तेषां 
विरुद्धफलानां युगपदुपभोगासंभवात्कानिचिल॒ब्धावसराणीदं जन्म निर्मिमते, कानिचित्त 
देशकालनिमित्तप्रतीक्षाण्यासत इृत्यतस्तेषामवशिष्टानां सांप्रतेनोपभोगेन क्षपणासंभवाज्न 
यथावर्णितचरितस्थापि वर्तमानदेहपाते देहान्तरनिमित्ताभावः शक्‍्यते निरचेतुम । करम- 
शोष सद्भावसिद्धिश्व 'तद्य इद रमणीयचरणाः?, 'ततः शेषेण' इत्यादिश्रतिस्मृतिभ्यः । & स्यादे 
तत्‌-नित्यनेमित्तिकानि तेषां क्षेपकाणि भ्विष्यन्तीति, तन्न, विरोधाभावात्‌। सति हि 
विरोधे क्षेप्यक्षेपकभादों भवति । नच जन्मान्तरखंचितानां सुकृतानां नित्यनेमित्तिकेरस्ति 
विरोधः | शुद्धिरूपत्वाविशेषात्‌ | दुरितानि त्वशुद्धिरूपत्वात्सति विरोधे भवतु क्षपणं नतु 
कर्मोका अनुष्ठान प्रत्यवायकी अनुत्पत्तिके लिए किया जाता है। काम्य ओर प्रतिषिद्ध कर्मोका स्वग 
और नरककी बआाप्रप्तिके लिए परिहार किया जाता है। वतमान देहके .उपमोग योग्य कम उपभोगसे 
ही क्षय हो जाते हैं, अतः बतमान देहयातके अनन्तर अन्य देहके प्रविसंधान कारणका अमाव होनेसे 
स्वरूपावस्थानरूप कैवल्य ब्रह्मात्मताके विना भी एवंवृत्त पुरुषक्नो सिद्ध होगा। वह ठीक नहीं है, 
क्योंकि इसमें कोई प्रमाण नहीं है । मोक्षार्थी इसप्रकार आंचारण करे यह किसी भी शास्त्रसे प्रति- 
पादित नहीं है । यह अपनी बुद्धिस्ते हो तक किया गयां है, क्‍योंकि कम निमिच्तक संसार है, अतः 
निमित्तके अमावसे संसार नहीं होगा । परन्तु यह तक भी नहीं किया जा सकता, कारण कि निमित्त 
का अभाव दुज्ञेय है। एक एक प्राणीके अन्य-अन्य जन्ममें संचित इष्ट, अनिष्ट फलवाले अनेक कम 
संमावित हैं। अत्यन्त विरुद्ध फलवाले उन कर्मोका युगपत्‌ उपभोग संभव न होनेसे उनमें श्रे फल 
देनेका अवसर प्राप्त किए हुए कुछ कर्म इस जन्मका निर्माण करते हैं और देश, काल और निमित्त 
की प्रतीक्षा करनेवाले कुछ कम॑ रहते हैं। इसलिए उन अवशिष्ट कमोंका संप्राप्त उपभोगमश्ने क्षपण 
असंमव दोनेसे यथावर्णित चरितवालेका भी वतंमानदेहके पांव होनेपर अन्य देहके निमित्तका 
अभाव निदिचित नहीं किया जा सकता है। तद्य इह०' ( इसलिए जो यहाँ रमणीय चरणवाले हैं ) 
ततः शेषेण' ( पीछे शेषश्न ) इत्यादि श्रुति ओर स्मृतिसे कमंशेषके सद्भावकी सिद्धि होती है। 
परन्तु यह शड्भा हो सकंती है-नित्य ओर नमित्तिककम उन-अवशिष्ट कर्मोक्े क्षेपक ( नाशक ) 
द्वोंगे, वह युक्त नहों है, क्योंकि उनमें विरोधका अमाव है। विरोध होनेपर ही नाइय-नाशक भाव 


होता है । जन्मान्वरमें सबच्चित सुकृत कमोंका वतमात नित्य-नमित्तिकके साथ विरोध नहीं है, कारण 
कि दोनोंमें शुद्धल्पत्व समान है। दुरितोंछ्या अशुद्धिरूप होनेसे विरोध होनेपर विनाश मले हो, 


क्‍ सत्यानन्दी-दीपिका 
है और पुनः नहीं होता । परन्तु यह कथन असज्भत है, क्‍योंकि प्रमाणके विना केवल तकसे किसी 


सिद्धान्तकी सिद्धि नहीं हो सकती है । कम तक अगम्य हैं, अतएव 'गहना कमंणो गति: ( ग्रीता० 
४।१७ ) इत्यादि स्मृति और 'तथ इह' इत्याति श्र्‌ तिसे अवशिष्ट कर्मोका अस्तित्व सिद्ध होता है । 


# अनारव्ध फलवाले पुण्य-पाप भले हों, परन्तु उनका नित्य-नमित्तिक करके अनुष्ठानसे 
नाश होनेपर जन्मान्तर न होगा, इस आशयसे 'स्यादेतत्‌०” इत्यादिसे शज्भूत करते हैं। परन्तु यहाँ 
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तावता देहान्तरनिमित्ताभावसिद्धि,, सुकुतनिमित्तत्वोपपत्तेः, दुरितस्याप्यशेषक्षपणा- 
नवगमात्‌ । नच नित्यने मित्तिकानुष्ठानात्पत्यवायाजुत्पत्तिमात्रम्‌ , न पुनः फलाल्तरोत्पत्ति- 
रिति प्रमाणमस्ति, फलान्तरस्याप्यनुनिष्पादिनः संभवात्‌ । स्मरति ह्यापस्तम्बः--तद्य- 
थामत्र फलाथ निमिते छायागन्धावनूत्पय्यते एवं धम चयमाणमर्था अनूत्पयन्ते' हति। न चासतिं 
सम्यग्दशंने सर्वात्मना कास्यप्रतिषिद्धवजन जन्मप्रायण।न्तराले केन चित्पतिज्ञातुं शकयम। 
सुनिपुणानामपि सुक्ष्मापराधद्शना'  * संशयितव्यं त भवति, तथापि निमित्ताभावस्य 
दुर्शानत्वमेव । न चानभ्युपगम्यमाने ज्ञानगस्‍्ये ब्रह्मत्मत्वे कतृत्वभोक्तृत्वस्वभावस्या- 
व्मन केबल्यमाकाह्नलितुं शक्यम्‌ । अग्न्योष्ण्यवत्स्वभावस्यापरिह्ारायत्वात्‌ । ७ स्यादे- 
तत्‌ | कतृत्वभोक्त्त्वकायमनर्थों न तच्छक्तिस्तेन शकक्‍्यत्यवस्थानेषपि कायपरिहारा- 
दुपपत्नो मोक्ष दति-- तच्च न, शक्तिसद्भावे कार्यप्रसवस्य दुनिवारत्वात्‌। अथापि स्याज्न 
केवला शक्ति: कायमारभते5नपेक्ष्यान्यानि निमित्तानि, अत एकाकिनी सा स्थितापि 
नापराध्यतीति--तच्च न, निम्मित्तानामपि शाक्तिलक्षणेन संबन्धेन नित्यसंबद्धत्वात्‌ । 
तस्मात्कतृत्वभोकत॒त्वस्वभावे सत्यात्मन्यसत्यां विद्यागस्यायां त्रह्मात्मतायां न 


परन्तु इतनेसे देहान्तर निमित्तके अभावकी सिद्धि नहीं होती, क्‍योंकि सुकृतोंमें निमित्ततव उपपन्न है 
ओर दुरितका मी अशेष विनाश अवगत नहीं होता । इसीप्रकार नित्य-नैमित्तिकके अनुष्ठानसे प्रत्यवाय 
की अनुत्पत्तिमात्र होती है और अन्य फलकी उत्पत्ति नहीं होती, ऐसा होनेमें कोई प्रमाण नहीं है । 
क्योंकि अन्य फलका भी उसके साथ निष्पन्न होना सम्भव है। “तदथाम्रे०” ( जैसे फलके लिए 
निभिठ आम्रवक्षेके पीछे छाया ओर गन्ध उत्पन्न होते हैं, वंसे धम अनुष्ठानके पीछे अथ डत्पन्न होते 
हैं ) यह आपस्तम्ब स्मृति है। सम्यग्दशनके न होने तक जन्म-मरणके मध्यमें सर्वात्मता काम्य ओर 
प्रतिषिद्धके व्यागकी किसीसे भी प्रतिज्ञा नहीं की जा सकतो, क्योंकि कमकुशल पुरुषोंमें भी सुक्ष्म 
अपराध देखनेमें आता है । संशयका विषय तो हो सकता है, तो भी निमित्तका अमाव दुविज्ञेय ही 
है । ज्ञानगभ्य ब्रह्मात्मत्व स्वीकार न करनेपर तो कतृत्व मोकतृत्व स्वमाववाले आत्माके केवल्यकी 
थआाकाडप्षा नहों की जा सकती, कारण कि अग्नि-औष्ण्यके समान स्वभाव अपरिहाय॑ है। ऐसा हो, 
परन्तु कतृत्त, भोवतृत्वरूप काययं अनथंक है उसकी द्ाक्ति नहीं, इससे शक्तिके अवस्थित होनेपर भो 
कार्यके परिह्यारसे मोक्ष उपपन्न होता है ? वह युक्त नहों है, क्योंकि थ्यक्तिके सद्भवमें कार्यका जन्म 
दुनिवार है। ओर मी श्रद्धा होती है कि केवल अ्रक्ति अन्य देश, काल आदि निमित्तोंकी अपेक्षा 
ने कर कार्यका आरम्म नहीं करती, इससे वह एकांकी स्थित होती हुई भी श्वपराध नहों करती ? वह 
भी ठीक नहीं, क्योंकि निमित्त भी शक्तिख्प सम्बन्धसे निव्य सम्बद्ध हैं। इसलिए कतृंत्व भोकतृव 
स्वसावके विद्यमान होनेपर और आत्मामें विद्याग्रम्य ब्रह्मात्मत्व न होनेपर तो किसी प्रकार भी मोक्ष 
की श्ाज्या नहीं है। ओर 'नान्यः पन्‍था विद्यतेड्यनाय' ( ज्ञानके विता मोक्षेके लिए अन्य साधन 
खसत्यानन्दी-दौपिका 
यह प्रधन उठंता है कि कतूंत्व आदि आहमाका स्वभाव है अथवा उसमें आरोपित है ?. प्रथमपक्ष में-- 
क्या वह स्वभावकाय दै अथवा शक्ति ? कार्यपक्षमें--उस कायेकी निवृत्तिमें मोक्ष हैं अथवा उसको 
स्थितिमें ? प्रथमपक्ष-अग्नि-औष्ण्यके समान स्वभाव निंवत्त नहीं किया जा सकता । द्वितीय-स्थितिमें 
तो वदतोव्याधात है, क्योंकि जब कार्य विद्यमान है तो मोक्ष कँसे हो सकता दै। अब स्वभाव शक्ति 
है, इस पक्षकी 'स्यादेतत्‌' इत्यादिसे दच्ध्भा करते हैं । 
#& यदि कतृंत्व आदि आत्मामें आरोपित है, यह द्वितीय पक्ष कहो तो वह तत्वज्नानसे ही 
निवृत्त हो जाता है, इस विषयमें 'नान्‍्यः पन्‍था विद्यतेड्यनाय' 'ज्ञानादेव तु कैवल्यम' इत्यादि श्रुति 
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कथंचन मोक्ष प्रत्याशास्ति । श्रुतिश्व-नान्‍्यः पन्था विद्यतेज्यनाय' (श्रेता० ३।८ )इति ज्ञाना- 
दनन्‍्यं मोक्षमाग वारयति। परस्मादनन्यत्वेपि जीवस्य सर्वव्यवद्दारलोपप्रसहूः । प्रत्याक्षा- 
दिप्रमाणाप्रवृत्ते रिति चेतू-न, प्रोषप्रबोधात्स्वप्तव्यवहारवत्तदुपपत्तेः शास्त्र थ 'यत्र हि 
द्वैवमिव मवति तद्तिर इतरं पंइंथति' (बृह० २।४।१४,४।५।१५ ) इत्यादिना5प्रबुद्धविषये प्रत्य- 
क्षादिव्यवहार मुक्त्वा पुनः प्रबुद्धविषये “यन्न त्वस्य सवमास्मैवभूत्तत्केन क॑ परयेत्‌” (बृह० २।४।- 
१४,४।५)१५ ) इत्यादिना तदभावं दर्शायति। तदेव॑ परब्रह्मविदों गन्तव्यादिविज्ञागस्य 
बाधितत्वान्न कथंचन गतिरुपपादयितुं शंक्या। किविषयाः पुनर्गति श्रुतय इति ? डच्यते- 
सगुणविद्याविषया भविष्यन्ति। तथाहि-कचित्पश्चाग्निविद्यां प्रकृत्य गतिरुच्यते, कचि- 
त्पयडडूविद्यां कचिद्वेश्वानरविद्याम। यत्रापि ब्रह्म प्रकृत्य गतिरुच्यते-“यथा प्राणो ब्रह्मा क॑ ब्रह्म 
खं ब्रह्म! ( छा० ४।१०।५ ) इति, “भथ यदिदमस्मिन्ब्रह्मपुरे दहरं पुण्डरीक वेइम” ( छा० ७)१।९ ) 
इति च, तत्रापि वामनीत्वादिभिः सत्यकामादिभिश्च गुणेंः सगुणस्येवोपास्यत्वात्संभवति 
गतिः। न कवित्परत्रह्मविषया गतिः शभ्राव्यते, यथा गतिप्रतिषेधः श्रावितः-“न तस्थ प्राणा 
उत्क्रामन्ति' (बृह० ४।४।६ ) इृति। त्रह्मविदाप्नोति परम” (तै० २।१।१ ) दृत्यादिषु तु खत्यप्या- 
प्नोतेगंत्यथत्वे वणितेन न्यायेन देशान्तरप्राप्त्यसंभवात्स्वरूपप्रतिपत्तिरेवेयम विद्याध्यारो- 
पितनाम रूपप्रविलयापेक्षया5मिधीय ते-'ब्रह्मेव सख्ह्याप्येति ( बृह० ४।४।७ ) इत्यादिवदिति 
द्रशव्यम्‌। अपि च परविषया गतिदर्याख्यायमाना प्ररोचनाय वा स्यादनुचिन्तनाय वा ! तत्र 

नहीं है ) यह श्रुति ज्ञानसे अन्य मोक्षमार्मका वारण करती है । जीवका परमात्मासे अनन्य होनेपर 
भी सब व्यवहारका लोप प्रसद्भ होगा, क्‍योंकि इस पक्षमें प्रश्यक्ष आदि प्रमाणोंकी प्रवृत्ति नहीं है, ऐसा 
यदि कहो ठो नहीं, क्योंकि तत्त्वज्ञानके पूर्व स्वप्नव्यवहारके समान उसको उपपत्ति होतो है । 'ततन्न हि०' 
( जहाँ दवत-सा होता है वहाँ अन्य-अम्यको देखता है ) इत्यादिसे थास्त्र अप्रबुद्धविषयमें प्रत्यक्ष आदि 
व्यवहार कहकर पुन: प्रबुद्धविषयमें 'यज्न त्वस्थ०” ( जिस समय इस विद्वानुके लिए सब आत्मा ही हो 
गया तब किससे किसे देखे ) इत्यादि शास्त्रसे उसका अभाव दिखलाते हैं। इसलिए परत्रह्मज्ञानीके 
गन्तव्य आदि विज्ञानका बाघ होनेसे किसीप्रकार भो गगतिका उपपादन नहीं किया जा सकता 
तब गति प्रतिपादक श्रुतियाँ किसको विषय करती हैं ? कहते हैं-सगुण विद्या विषयक होंगी । ज॑से कि 
कहीं पदच्चाग्नि विद्याको प्रस्तुतकर गति कहो जाती है, तो कहींपर पयड्र[विद्या और कहींपर व॑ंश्वानर- 
विद्याका उपक्रम कर कही जाती है। ओर जहां ब्रह्मको प्रस्तुतकर गति कही जाती है, जंसे 'प्राणो 
बहा ०' ( प्राण ब्रह्म है, सुख ब्रह्म आकाश ब्रह्म है। ) और “अथ यद्द्म०” ( अब इस दरीररूपी 
ब्रह्मपुरके मीतर जो यह सूक्ष्म कमलाकार गृह है ) यह श्रुति है। वह्ाँॉपर भी वामनीत्व आदि ओर 
सत्यकामत्व आदि गुणोंसे सगरणब्रह्यके हो उपास्य होनेसे गति सम्भव है। जंसे "न तस्य०” ( उस 
ब्रह्मवितके शरीरसे प्राण उत्क्रमण नहीं करते ) इसअरकार गतिका प्रतिषेध सुनाया गया है, वेसे कहींपर 
परत्रह्म विषवक गति नहीं सुनाई जाती । “अद्याविदाप्नोति परम इत्यादि श्रुतिमें “अप” घातु गत्यथंक 
होनेपर भी वर्णित न्याय (त्रह्म सवंगत सर्वान्तर और सर्वात्मा है) से देशान्तर प्राप्तिका असंमव होनेसे 
अविद्यासे अध्यारोपित नाम, रूपके विलयकी अपेक्षा “ब्रह्म सन्ब्रद्याप्येति' इश्यादिके समान यह स्वरूप- 
प्राप्ति ही अभिहित है, ऐसा समझना चाहिए। और परकब्रह्य विषयक व्याख्यान की हुई गति 
प्ररोचनके लिए अथवा अनुचिस्तनके लिए होगी ? उसमें ब्रह्मतत्त्ववित्‌ पुरुषमें तो गतिकी उतक्तिसे 

सत्यानन्दी दीपिका 

प्रमाण हैं । इसप्रकार प्रासज्िककां परिहारकर अब प्रकृत परमतत्त्वा 'तदेवम्‌' हृत्यादिसे उपसंहार 
करते हैं । इसलिए स्वंग्रत सर्वान्तरात्मा ब्रह्म गन्तव्य न होनेये परब्रह्मवितुकी गति नहीं हो सकती । 


८६७४ ब्रह्मसूत्र-शाइरभाष्य [ अ० ४ पा० ३ 


प्ररोचन तावदब्रह्माविदो न गत्युकत्या क्रियते, स्वसंवेद्येनेवाव्यवहितेन विद्यासमर्पितेन 
स्वास्थ्येन तत्सिद्धें: । नच नित्यसिद्धनिःश्रेयसनिवेदन स्था सा ध्यफलस्य विज्ञानस्य गत्यनु- 
चिन्तने काचिदपेक्षोपपद्यते। तस्मादपरबत्रह्मविषया गतिः। तञर परापर ब्रक्मविवेकान वधार- 
णेन परस्मिन्त्रह्मणि वर्तमाना गतिश्रुतयःपरस्मिन्न ध्यारोप्यन्ते | क कि दढ्वे ब्रह्मणी-परमपरं 
चेति £ बाढ़ द्वें -'एतद्ट सत्यकाम पर चापरं च ब्रह्म यदोंकारः' (प्र० ५१२) इत्यादिदरशंनात्‌। 
कि पुनः ब्रह्म किमपरसिति ? उच्यले-यत्राविद्याकृतनामरूपादिविशेषप्रतिषेचाद स्थुला- 
दिशब्देत्नह्मोपद्रियते, तत्परम्‌। तदेव यत्र नामरूपादिविशेषेण केनचिद्धि शिश्रभुपासना- 
योपद्श्यति-- मनोमयः प्राणशरीरो मारूप:” (छा० ३।१४।२) दत्यादिशब्देस्तदपरम्‌ । नन्‍वे 

वमद्वितीयश्नतिरुपरुध्येत, न; अविद्याकृतनामरूपोपाधिकतया परिहततत्वात्‌ । तस्य चापर- 
ब्रह्मोपासनस्य संनिधों श्रयमाणम 'स यदि पितृलोककामी मवति' ( छा० 4।२॥१ -) दत्यादि 
कर श्वयंलक्षणं संसारगोचरमेव फल भवति' अनिवर्तितत्वादविद्यायाः। तस्य च देश- 
विशेषावबद्धत्वात्तत्पाप्त्थ गमनमविरुद्धम | सर्वंगतत्वे ६पि चात्मन आकाशास्येव घटादि- 
गमने, बुद्धयाद्रपाधिग मने गमन प्रसिद्धिरित्यवादिष्म 'तद्गुणसारत्वात्‌' ( ब्रह्मसून्न २३।२९ ) 
हत्यत्र। तस्मात्‌ 'काय बादरिः' (बअह्यसृत्र ४|३।७) इत्येष एवं स्थितः पक्षः। 'रं जेमिनि 

(ब्रह्मसूत्र 0३११२) दृति तु पक्षान्तर प्रतिभानमात्र प्रदर्शन प्रशाविकासनोये ति द्रष्टवतम्‌ ॥ १४॥ 


प्ररोचत नहों किया जाता, क्‍योंकि वहू तो स्व संवेद्य विद्यासे समपित अव्यवहित स्वास्थ्यसे सिद्ध है। 
झोौर नित्य सिद्ध निश्नेयस निवेदन विशिष्ट असाध्यफलवाले विज्ञानकी गतिके अनुचिन्तनमें कोई अपेक्षा 
उपपन्न नहीं होती । इससे अपरब्रह्म विषयक गति है। उसमें पर और अपर ब्रह्मके विवेकका निरचय न 
होनेसे अपरब्रह्ममें वतमान गतिबोधक श्रुतियाँ परब्रह्ममें क्रध्यारोपित की जाती हैं । क्या पर और अपर 
दो ब्रह्म हैं? हाँ, ठीक, दो ब्रह्म हैं। क्योंकि 'एतद्ट सत्यकाम०” ( पिप्पछादनें कहा--है सत्यकाम ! 
यह जो ओंकार है वही निर्चय पर ओर अपर ब्रह्म है ) इत्यादि देखनेमें ब्ाता है । तो परत्रह्म क्या 
है और अपर ब्रह्म वा है ? कहते हैं-जहाँ अविद्याकृत नाम-रूप आदि विशेषके प्रतिषेधसे अस्थूल 
आदि दब्दोंसे ब्रह्म उपदिष्ट है वह परब्रद्म है, षौर वही जब नाम-रूप आदि किसी विशेषणसे विशिष्ट 
होता हुआ उपासनाके लिए “मनोमयः प्राणशरीरो मारूपः०” ( ब्रह्म मनोमय, प्राणशरीर मारूप है ) 


इत्यादि शब्दोंसे उपदिष्ट होता है वह अपर ब्रह्म है। परन्तु ऐसा होनेपर अद्वत प्रतिपादक श्रुति बाधित 
होगी ? नहीं, वयोंकि अविद्याकृत नाम-रूप उपाधिसे युक्त होनेके कारण वह परिहृत है। और अपर- 


ब्रह्की उपासनाका उसके समीपमें 'स यद्०”' ( यदि वह पितृलोककी कामनावाला होता है ) इत्यादि 
जगत्‌ ऐश्वयेडप संसार विषयक ही श्रूयमाण फल होता है, क्‍योंकि उसकी अभी तक अविद्या निवृत्त 
नहीं हुई है। और वह देशविशेषमें अवबद्ध है, इसलिए उस देशकी प्राप्तिके लिए गमन विरुद्ध नहीं 
है। आत्माके सवंव्यापक होनेपर भी जसे घट आदिके गमतसे आकाशका ग़मन होता है, वंसे ही 
बुद्धि आदि उपाधिके गमन होनेपर झ्ात्मामें गमत प्रसिद्ध है, ऐसा 'तद्गुणसारत्वात्‌? इस सूत्रमें हमने कहा 
है। इसलिए 'काय बादरि।' ( बादरि क्राचायंके मतमें काय्यत्रह्म ही गम्य है) यही धिद्धान्त 


पक्ष है। 'परं जैसिनि: ( ज॑मिनि आचायेके मतमें परत्रह्म ही गम्य है ) इसप्रकार अन्यपक्षका प्रतिमा- 
नमात्र प्रद्दन तो केवल बद्धिकी विशदताके लिए है, ऐसा समझना चाहिए ॥ १४ ॥ 


सत्यानन्दी-दीपिका 
& माया उपाधि रहित शुद्ध ब्रह्म पर है और माया उपाधि युक्त वही ब्रह्म अपर है । 'अस्थूल- 
मन्वणु' इत्यादि श्रुतियाँ अविद्याकृत नाम-रूप विशेषका प्रतिषेष करती हुई परंत्रह्मका प्रतिपादन करती 
हैं। 'यः सर्वेज्ञ: सववित्‌' 'सत्यकामः सत्यसझूल्पः' इत्यादि श्रुतियाँ सोपाधिक अपर ब्रह्मका प्रतिपादन 


अधि० ६ सृू० १५ । भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दोपिकासद्ित ८द 


(६ अप्रतीकालस्बनाधिकरणम्‌ | सू० १५-१६ ) 
अग्रतीकालम्बनान्नयती ति बादरायण उमयथा5दोषात्तत्तुश्च ॥ १५॥ 
पदच्छेद--अप्रतीकालम्बनानू, नयति, इति, बादरायण:, उमयथा, अदोषातु, तत्क्तुः, च । 
सूत्राथं--( अप्रतीकालम्बनात्‌ ) अमानव पुरुष अप्रतीकोपासकोंको ( नयति ) ब्रहशलोकमें ले 

जाता है, ( बादरायण: ) ऐसा आचाय बादराग्रणका मत है। ( उभयथा5दोषात्‌ ) क्योंकि कुछ 
उपासकोंको ले जाता है और कुछको नहीं ले जाता, ऐसा होनेपर भी दोष नहीं है, कारण कि ( तहक़- 
तुश्च ) ब्रह्मक्रतु ब्रह्मलोकमें ले ज्ञाया जाता है । | | 
# स्थितमेतत्कायेविषया गतिने परविषयेति । इृदमिदानीं संदिह्यते-किं सर्वान्वि- 
कारालम्बनानविशेषेणेवामानवः पुरुषः प्रापयति ब्रह्मलोकमुत कां श्विदेवेति । कि तावत्पा- 
पम्‌ ! सवषामेवैधां विदुषामन्यत्र परस्मादऋ्नकझणो गतिः स्यात्‌ । तथा हि “अनियमः सर्वा: 
साम्‌ ०” (बह्मसूत्र ३३।३१) इत्यत्राविशेषेणेवेषा विद्यान्तरेष्चवतारितेति । पवं प्राप्ते प्रत्याह- 
अप्रतीकालम्बनानिति । प्रतीकालम्बनान्वज यित्वा सर्वानन्यान्विकारालग्बनांन्नयति ब्रह्म- 
लोकमिति बादरायण आचार्यों मन्‍्यते | न होवमुभयथाभावाभ्युपगमे कश्चिदोषो5स्ति, 
अनियमन्यायस्यथ प्रतीकव्यतिरिक्तेष्वप्युणसनेषूपपत्तेः। तत्क्तुश्चास्योभयथाभावस्य 
समर्थको हेतुद्र॑शव्य:। यो हि ब्रह्मक्रतःस ब्राहमेश्वयंमासीदेदिति दिलष्यते, 'तं यथा 
यथोपासते तदेव मवति' हति श्रतेः, नतु प्रतीकेषु बह्मक्रतुत्वमस्ति, प्रतीकप्रधानत्वाडुपा- 
सनस्य । नन्‍्वब्रह्मक्रतुरपि ब्रह्म गच्छतीति श्रूयते यथा पश्चाग्निविद्यायाम्‌-स एनासह्म 
कार्यत्रह् विषयक गति है और परब्रह्म विषयक गति नहीं है, यह सिद्ध हो चुका । अब यह 
सन्देह होता है कि.क्या विकारका आलम्बन करनेवाले सब उपासकोंको अमानव पुरुष समानरू पे 
ब्रह्मलोक प्रांघ कराता है अथवा किन्हींको ही? तब क्या प्राप्त होता है ? पृवपक्षी-इन सभी उपासकोंको 
परब्रह्मसे अन्यत्र-कार्यत्रह्ममें गति होनी चाहिए, क्योंकि 'अनियमः सर्वासास! इस सूत्रमें समानरूपसे 
ही इस गतिका अन्य उपासनाओंमें भो अवतरण किया ग्रया है। सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर 
निराकरण करते हैं-“अप्रतीकारुग्बनान! प्रतीकका आलम्बन करनेवालोंको छोड़कर अन्य विकाराल्‍ूम्बी 
सभी उपासकोंको अमानव पुरुष ब्रह्मलोकमें ले जाता है, ऐसा बादरायण आचाय॑ मानते हैं। इस 
प्रकार उमयथाभाव ( प्रतीकालम्बियोंकों नहीं ले जाता और विकारालूम्बियोंकों ले जाता है ) स्वीकार 
करनेपर भी कोई दोष नहीं है, क्योंकि अनिण्म न्याय प्रतीकसे व्यतिरिक्त उपासनाओओंमें उपपश्न होता 
है । 'तत्क़तुश्र! (कायंत्रह्मकी उपासना करनेवाला) इसे उमयथाभावका समथंक हेतु समझना चाहिए । 
जो ब्रह्मक्तु है वह ब्रह्मके ऐश्वयंको प्राप्त होता है यह घटता है, क्योंकि 'तं यथा०”, (जो उसकी जिस- 
जिस प्रकारसे उपासना करता है वही होता है) ऐसी श्रुति है। प्रतीकोंमें ब्रह्मंक्रतुत्व नहीं है, कारण कि 
उपासना प्रतीक प्रधान होती है । परन्तु अब्रह्मक्रतु भी ब्रह्मलोकको प्राप्त होता है, ऐसी श्रुति है । जैसे कि 
'स एनान्ब्रह्म गसयति ( हु अमानव पुरुष इन उपासकोंको ब्रह्मलोकमें १हुँचाता है ) इस प्रकार 
क्‍ सत्यानन्दी-दीपिका . रे ं 
करती हैं । परन्तु 'एकमेवाद्वितीय॑ ब्रह्म 'नेह नानास्ति किन्चनन' इत्यादि अद्गत प्रतिपादक श्रुतियोंका 
ओपाधिक अपरब्रह्यके स्वीकार कंरनेवर भी बाध नहीं हो सकता है, क्योंकि वह कल्पित होनेसे ज्ञान- 
दृष्टिफि परिहृत है ॥१४॥ 
# “स. एनान्त्रह्म गमयति' यह सामान्य श्रुति है। 'जो जिसकी उपासना करता है वही होता 
है' इस तद्क़तुन्यायसे संशय होता है. कि यावत्‌ विकार उपासकोंको ब्रह्मलोक प्राप्त होता है अथवा 
किन्‍्हीं उपासकोंको ? ऐसा संशय होनेपर 'सर्वेषामे०” आदिसे पूवपक्ष दिखलाकर लिझछान्ती--मनो 
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गसयति' ( छा० ४।१५।४ ) इति भवतु, यत्रेवमाहत्यवाद उपलब्यते, तदभावे त्वोत्सर्गिकेण 
तत्कतुन्यायेन ब्रह्मक्रतूनामेव तत्पराप्तिनतरेषामिति गस्यते ॥१५॥ 


विशेष॑ च दशेयति ॥ १६॥ 

पदच्छेद--विशेषम्‌, च, दर्शयति । 

सूत्रार्थ--( व ) और ( विशेषम्‌ ) नाम आदि प्रतीकोपासनाओं में. पुव-पृवंसे उत्तरोत्तर उपा- 
सनाओंमें और अधिक. फल ( दर्शंयति ) श्रुति दिखलाती है, ्रतः प्रतीकोपासक ब्रह्मलोकमें नहीं जाते । 

६ नामादिषु प्रतीकोपासनेषु पूर्वस्मात्पूवस्मात्फलविशेषमुत्तरस्मिन्नुत्तरस्मिन्जु- 
पासने दर्शायति-यावन्ञाग्नो गतं ततन्नास्य यथाकामचारों मवति! (छा० ७।१।५७) 'वाग्वाव नाम्नो 
भूयसी' (छा० ७।२।॥१) यावद्वाचों गतं तन्नास्य यथाकामचारों भवति' (छा० ७।२।२), मनो वाव 
वाचो भूय.” (छा० ७।३।१) इत्यादिना। स चाय॑ फलविशेषः प्रतीकतन्ञत्वादुपासनानामु 
पपचते, ब्रह्मतन्त्रे त ब्रह्मणो 5विशिष्टत्वात्कथं फलविशेषः स्यात्‌ ? तस्मान्न प्रतीकालम्ब- 
नानामितरेस्त ल्यफलत्वमिति ॥१६॥ 

इति श्रीमच्छड्ररमगवत्पादकृती शारीरकमीमांसाभाष्ये चतुर्थाध्यायस्य तृतीयः पादः ॥३॥ 


पच्चाग्नि विद्यामें है। परन्तु जहापर इसप्रकार साक्षादपवादक-साक्षात्‌ उपलब्ध दो व्हापर मले ऐसा 
हो, किन्तु उसके अमावमें तो ओऔत्सग्रिक तत्क़तुन्यायसे ब्रह्मक्रतुओंको ही ब्रह्मलोक प्राप्ति है अन्योंको 
नहीं, ऐसा ज्ञात होता है ॥ १५ ॥ 
नाम आदि प्रतीकोपासनाओंमें पूर्व पृबंकी अपेक्षा उत्तरोत्तर उपासनाओंमें 'यावज्नाम्नों गतं०' 
( वह जो कि नामकी “यह ब्रह्म है” ऐसी उपासना करता है उसकी जहाँ तक नामकी गति होती है 
वहाँ तक यथेच्छ गति हो जाती है ) वाग्वाव नाम्नो भूयसी' ( वाक्‌ ही नामसे बंढ़कर है ) “यद्दा- 
चो गतं०” ( वह जो वाणीफी “यह ब्रह्म है' ऐसी उपासना करता है उसकी जहाँ तक वाणीकों ग्रति 
होती है वहाँ तक स्वेच्छ गति हो जाती है ) 'मनो वाव घाचो भूयः” ( मन ही वाणीसे उत्कृष्ट है ) 
इत्यादिसे श्रुति फलविद्येष दिखलाती है। यह फलविशेष प्रतीकके अधीन होनेसे उपासनाओंमें 
उपपन्न होता है। उपासनाशोंको ब्रह्म अधीन होनेपर तो फलविशेष कैसे होगा, क्योंकि ब्रह्म अविशष्ट 
है । इससे प्रतीकालम्बियोंको अन्योंके समान फल नहीं है।॥। १६ ॥ 
स्वामी सत्यानन्द सरस्वती कृत शाडू रभाष्य-माषानुवादके चतुर्थाध्यायका तृतीय पादु समाप्त ॥३॥ 
सत्यानन्दी-दीपिका 
बह्योस्युपासीत' (मन ब्रह्म है ऐसी उपासना करनी चाहिए) यह प्रतीक आलम्बन है। इस प्रकार प्रतीकका 
आलम्बन करनेवालोंकों छोड़कर सब विकार आलम्बी उपासकोंको ब्रह्मलोक प्राप्त होता है। प्रतीको- 
पासक अचिरादि मार्गसे विद्युत्‌ लोक तक जाते हैं, ब्रह्मलोक तक नहीं, क्योंकि वे ब्रह्मोपासक नहीं है । 
प्रतीकोपासनाओंमें नाम आदि प्रतीक प्रधान होता है और ब्रह्म गोण । किन्तु ब्रह्मोपासनाओंमें ब्रह्म 
प्रधान होता है । “त॑ं यथा०' यह तत्कतुन्याय श्रुतिमुलक है। यद्यपि पच्चाग्निविद्यामें उपासक ब्रह्म- 
क़तु नहीं है, तो भी वहाँ स्पष्टर॒पसे उन पच्चाग्निविद्या उपासकोंके लिए ब्रह्मलोक प्राप्ति कही गई है, 
अतः यहाँ तत्कतुन्यायका बाध है । इससे सिद्ध हुआ है कि अप्रतीकब्रह्मोपासकोंके लिए ही ब्रह्म लोक 
प्राप्ति है ॥ १५ ॥ 
# इस वक्ष्यमाण हेतुश्च भी प्रतीकोपासक ब्रह्म लोकमें नहीं जाते 'विशेषं च दशंयति' इस सूत्रसे 
कहते हैं। “नाम ब्रह्मत्युपासीत' (नाम ब्रह्म है, ऐसी उपासना करे) इस प्रकार ब्रह्मदश्सि नाम भादि 
की उपासना प्रतीकोपासना कही जाती है । प्रतीकके तारतम्यसे फलतास्तम्यकी श्रुति है। नाम आदि 
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चतुर्थाध्याये चतुथेः पादः । 
[ अन्न पाई ब्रह्मप्राप्ति-बद्मोकस्थितिनिरूपणम्‌ ] 
( इस पादमें ब्रह्मग्राप्ति ओर ब्रह्मलोककी स्थितिका निरूपण है ) 
( १ संपद्याविर्भावाधिकरणम्‌ । सू्‌० १-३ ) 
संपद्याविर्भावः स्वेनशब्दात्‌ ॥ १॥ 

पदच्छेद--संपच्य, आविर्भावः, स्वेनशब्दात्‌ । 

सुत्नाथ---(संपत्य) प्रकाशरूप आत्माका साक्षात्का रकर उस आत्मरूपमें (आविर्माव:) विद्वान 
आविभूत होता है, (स्वेनशब्दात्‌) क्योंकि 'स्वेत रूपेण” इस श्रुतिमें स्व” शब्द है । 

& एवमेवैष संप्रसादो 5स्माच्छरीरात्लमुत्थाय परं ज्योतिरुपसंपद्य स्वेन रूपे- 
णाभिनिष्पद्यत इति श्रयते। तत्र संशयः--कि देवलोकायुपंभोगस्थानेष्विवागन्तुकेन 
केनचिद्विशेषेणाम्रिनिष्पयते, आह्ोस्विदात्ममात्रेणेति। कि तावत्प्राप्तम ? स्थानान्तरेष्वि- 
वागन्त॒ुकेन केनचिद्रपेणाभिनिष्पत्तिः स्यात्‌ , मोक्षस्थापि फलत्वप्रसिद्धेः, अभिनिष्पद्यत 
इति चोत्पत्तिपर्यायत्वात्‌ स्वरूपमात्रेण चेदमिनिष्पत्तिः पूर्वास्वप्यवस्थासु स्वरूपान- 
पायाद्विभाव्येत । तस्माद्विशेषेण केनचिद्भिनिष्पद्यत इति । एवं प्राप्ते ब्र॒प्त:--केवलेनेवा- 
त्मन५5५विभंवति, न धर्मान्तरेणेति । कुतः ? स्वेन रूपेणामिनिष्पद्यत इति स्वदाब्दात्‌ । 
अन्यथा हि स्वशतदेनेति विशेषणमनवक्लूघं स्यात्‌ | नन्‍्वात्मीयाभिप्रायः स्वशब्दो भवि- 
प्यति | न, तश्यावचनीयत्वात्‌ । येनेव हि केनचिद्रपेणाभिनिष्पथ्चते तस्येवात्मीयत्वोप- 


'एवमेवेष सम्प्रसादो ०” ( इसीप्रकार यह जीव इस शरीरसे समुत्यानकर-देहात्मभाव त्यायकर 
ज्वोतिःस्वरूप परब्रह्मका साक्षात्कारकर स्व-आत्मख्पसे आविभूंत होता है ) ऐसी श्रुति है। उसमें 
संशय होता है कि क्या देवकलोक आदि उपभोग स्थानोंके समान किसी एक आभगन्तुक स्वरूपविशेषसे 
अमिनिष्पन्न होता है अथवा आत्ममात्रते ? तब क्या प्राप्त होता है? पू्वपक्षी--अन्य स्थानोंके समान 
किसो एक आगन्तुकरूपप्े अभिनिष्पन्न होना चाहिए, क्योंकि मोक्ष मी फलख्पतप्वे प्रसिद्ध है, अमि- 


निष्पद्यते! ( अभिनिष्पन्न होता है ) यह उत्पत्तिका पर्याथवाची शब्द है। यदि स्वरूपमात्रसे अमि- _ 


निष्पत्ति हो तो पूर्व अवस्थाओंमें भी स्वरूपके अविनाश दहोनेसे ज्ञात होता चाहिए। इसलिए किसी 
एक विशेषरूपसे अभिनिष्पन्न होता है पिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैं-केवल आत्म- 
रूपसे ही आविभू त होता है, अन्य धमसे नहीं | किससे ? इससे कि 'स्वेन रूपेणामिनिष्पद्यते” ( अपने 
रूपसे अमिनिष्पन्न होता है ) इसमें स्व' शब्द है। अन्यथा विशेषणीमत 'स्वेन! स्वश्वब्द अनुपपन्न 
होगा । परन्तु आत्मीय अभिश्रायवाला स्व” छब्द होगा? नहीं, क्योंकि यह स्वकीय कहने योग्य 
द सत्यानन्दी-दीपिका 
प्रतीकोंमें भेद होनेसे उपासनामें भेद उसके फलमें भेद स्वाभाविक है, अतः प्रतीकोपासक ब्रह्मलोकमें 
नहीं जाते । परन्तु ब्रह्म तो सवंत्र समान है, अत: उसकी उपासनाका फल भी समान है। इसलिए 
ब्रह्मोपासक ही ब्रह्मलोकमें जाते हैं ॥ १६ ॥ 
स्वामी सत्यानन्द सरस्वती कृत 'सत्यानन्दी-दीपिका' के चतुर्थाध्यायका तृतीयपाद समाप्त ॥ दे ॥ 
# गत पांदमें सगरुण ब्रह्मोपासकोंके लिए कार्य ब्रह्मकी प्राप्ति कही गई। अब उनके लिए ब्रह्मलोक 
सम्बन्धी ऐदवर्य विशेषका विचार इस पादके उत्तराद्धंसे किया जायगा । उससे पूर्व अमी" परविद्यासे 
प्राप्प निविशेष ब्रह्ममावकों कहते हैं-स्वेन रूपेणामिनिष्पय ते” इस निगुणविद्याके फलबोधक वाक्यमें 


स्वशब्रके सम्बन्धी आग्रन्तुकहूपवाची ओर स्वात्मरूपवाची होनेसे संशय होता है अर्थात्‌ स्वशब्द 
आत्मीय और आत्माके लिए प्रयुक्त होता देखा जाता है, अतः किसका ग्रहण करता चाहिए ? पू्वपक्षी- 
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पत्तेः स्वेनेति विशेषणमनथक स्यात्‌। आत्मवचनतायां त्वरथंवत्केवलेनेवात्मरूपेणानि- 
निष्पद्यते, न'गन्तु॒केनापररूपेणापीति ॥ १ ॥ 
कः पुनविशेष पूर्वा स्ववस्थास्विह थे स्वरूपानपाय साम्ये सतीत्यत आह-- 


मुक्तः प्रतिज्ञानात्‌ ॥ २॥ 

पदच्छेद--मुक्तः, प्रतिज्ञानात्‌ । े 

सूत्रा्थं--(मुक्तः) मुक्त पुरुष पूर्ण आनन्दरूपसे अवस्थित होता है, (प्रतिज्ञानात्‌) क्योंकि 'एतं 
त्वेव ते' इत्यादि श्रुतिमें सम्पूर्ण अनर्थसे मुक्त आनन्दस्वरूप आह्माकी व्याख्येयरूपसे प्रतिज्ञा की गई है । 

यो5तराभिनिष्पद्यत इत्युक्तः, स सर्वबन्धविनिमुक्तः शुद्धेनिवात्मना5वतिष्ठते । पूर्वत्र 
त्वन्धों भवत्यपि रोदितीव विन(शमेवापीतो भवतीति च्ावस्थात्रयकलुषितेनात्मनेत्ययं 
विशेषः। कथं पुनरवगम्यते मुक्तोष्यमिदानों भवतीति ? प्रतिज्ञानादित्याह ! तथा 
हि -'५तं त्वेव ते भूयोअ्नुन्याख्यास्यासि! ( छा० ८|९५।३,८।१०।४,८।११।३ ) दृत्यवस्थात्रय- 
दोषविद्दीनमात्मानं व्याख्येयत्वेन प्रतिज्ञाय, 'अशरीरं॑ वाव सन्त न प्रियाप्रिये स्पृश॒तः ( छा० 
८।१२!१ ) इति चरोपन्यस्य, स्त्रेन रूपेणासिनिष्पश्ने स उत्तमः पुरुष: ( छा० 4।१२।३ ) 


नहीं है । जिस किसी रूपसे अभिनिष्पन्न होता है। उसीमें आत्मीयत्वकी उपपत्ति होनेप्ने 'स्वेव' यह 
विशेषण अनथंक होगा और आत्मवादचो होनेपर तो साथंक है, इसलिए केवल आत्मरूपसे हो 
आविभू त द्वोता है किसी अन्य आयन्तुकरूपसे नहीं ॥। १ ॥ 

परन्तु स्वरूपका अविनाश समान होनेपरं पूर्व अवस्थाओं और इस अवस्थामें क्या विशेष 
है ? इसपर कहते हैं-- 

यहाँ 'अभिनिष्पद्यते” शब्दसें जो कहा गया है, वह सम्पूर्ण बन्धसे विनिमुक्त होकर शुद्ध आत्म- 
रूपसे ही अवस्थित होता है । पूर्व अवध्थाओंमें “अन्धो भवति' ( जाग्रदवस्थामें वह अन्धा होता है ) 
'अपि रोदितीव ०' (स्वप्नावस्थामें आहत होनेसे अथवा प्रिय वस्तु के विनाशसे मानो रोता है) विनाश- 
मेवापीतों भवलि०' (सुषुप्तिमें विशेष ज्ञानझै न होनेसे मानो विनाशको प्राप्त होता है) इस प्रकार तीनों 
अवस्थाओंमें कलषित आत्मख्पऱे अवस्थित होता है यह | ज्ञानसे पूर्व तीन अवस्थाओं और इस 
अवस्थामें | विशेष है। परन्तु अब यह मुक्त होता है ऐसा कंधे अवगत हो ? प्रतिज्ञासे, ऐसा कहते हैं । 
क्योंकि 'एतं स्वेव ते०' ( मैं तुम्हारे प्रति इस आत्माका पुनः व्याख्यान करूगा ) इस प्रकार तीनों 
अवस्थाओंके दोषस रहित आत्माकी व्यास्येयरूपसे प्रतिज्ञा कर “अशरीर॑ं वाव सब्तं०” ( उस श्शरीर- 
भृत आत्माको प्रिय और प्रिय स्पर्श नहीं करते ) इस प्रकार उपक्रमकर 'स्वेन रूपेणामिनिष्पयते ०! 

.. खत्यानन्दी-दीपिका 

'मोक्षः, आागन्तुकः, फलत्वात्‌ स्वगंवत्‌' (मोक्ष आग्रन्तुक है, क्योंकि फल है जैसे स्वर) यदि स्वशब्दसे 
आत्मस्वरूपमात्रकी अभिनिष्पत्ति हो तो पृ अवस्थाओंमें अविनष्ट होनेसे उसका सवंदा ज्ञान होना 
चाहिए, इससे ज्ञान आदि साधन व्यथं होंगे, अतः मोक्ष एक आग्रन्तुक फलविशेष है। पव॑पक्षमें 
मोक्ष स्वगके समान है, सिद्धान्तमें मोक्ष स्वगंसे विशेष है। सिद्धान्ती---आत्मसाक्षात्काररूप मोक्ष 
स्व आदि साध्यफलके समान उत्पन्न नहीं होता, किन्‍्त विद्यासे केवल अविद्याकी निवृत्तिमात्र है, 
आत्मा तो स्वयं नित्य सिद्ध है। जैसे प्रकाश अन्धकारकी निवृत्तिद्वारा वस्त॒क्की अभिव्यक्तिमें हेतु है । 
किच्च 'अभिनिष्पच्यते' छब्दका अथ केवल उत्पत्ति नहीं है आविर्भाव भी है । जैसे सेवालसे आवत्त जल 
उसके हटाए ज:नेपर स्पष्टरूपसे प्रतीत होता है, वस्चे अविद्यासे आवृत्त आत्मस्वरूप विद्यासे अविद्या- 
की निवृत्ति होनेपर स्पष्टलूपसे अभिव्यक्त-अमुभूत होता है ॥ १ ॥ 
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इति चोपसंहरति | तथा55ख्यायिकोपक्रमेषपि य आत्माउपहतपाप्मा' ( छा० ८७॥१ ) 
इत्यादि मुक्तात्मविषयमेव प्रतिज्ञानम्‌ । फलत्वप्रसिद्धिरपि मोक्षस्य बन्धनितृत्तिमात्रापेक्षा 
नापूर्वॉपजननापेक्षा। यद्प्यभिनिष्पद्यत इत्युत्पन्षिपर्यायत्व॑ तद॒पि पूर्वावस्थापेक्षम्‌-- 
यथा रोगनिवृत्तावरोगो$मिनिष्पद्यत इति तद्बत्‌ | तस्माददोषः ॥ २ ॥ 


आत्मा प्रकरणात्‌ ॥ ३॥ 

पदच्छेद--आत्मा, प्रकरणात्‌ । 

सूत्रा्थं--( आत्मा ) यहाँ आत्माका हो ज्योतिः शब्दसे प्रतिपादन है, ( प्रकरणात्‌ ) क्योंकि 
'य आत्मा' इस प्रकार उसका प्रकरण है । 

# करथं पुनमुक्त इत्युच्यते ? यावता पर ज्योतिरुपसंपद्च ( छा० 4।१२।३ ) इति 
कार्यगोचरमेवैनं भ्रावयति, ज्योति-शब्द्स्य भौतिके ज्योतिषि रूढत्वात्‌। न चानतिवृत्तो 
विकरविषयात्कश्विन्मुक्तो भवितुमहति, विकारण्यातंत्वप्नल्िद्धेरिति। नेष दोष), यत 
आत्मैवाज्न ज्योतिःशब्देनावेद्यते, प्रकरणात्‌, '“य आत्माउपहतपाष्मा विजरो विरृत्युः” ( छा० 
८७१ ) इति हि. 5ते परस्मिन्नात्मनि नाकस्माद्धोतिक ज्योतिः शक्‍यं ग्रहीतम्‌, प्रकृत- 
हानाप्रकृतप्रक्रियाप्रसज्ञात्‌ । ज्योति शब्दर्त्वात्मन्यपि दच्ुयते--तद्देवा ज्योतिषां ज्योतिः” 
( बृह० ४।४।१६ ) इति | प्रपश्चितं चेतत्‌ ज्योतिदंशनात” ( ब्रह्मधूत्र १३।४० ) इत्यत्र ॥ ३॥ 


( अपनेरूपसे अभिनिष्पन्न होता है वह उत्तम पुरुष है ) ऐसा उपसंहार करते हैं। इसीअकार आख्या- 
यिकाके उपक्रममें मी “य आत्मा5पहतपाप्मा' ( यह आत्मा पाप रहित है ) इत्यादि मुक्त आत्म- 
विषयक ही प्रतिज्ञान है। और मोक्षमें फलत्व सिद्धि मी बन्ध निवृत्तिमात्रकी अपेक्षासे है, अधुव उत्पत्ति 
की अपेक्षासे नहों है । यद्यपि “अभिनिष्पयते” यह उत्पत्तिका पर्याय है, ठो भी वह प्र्वावस्थाकी 
अपेक्षासे है। जैसे रोगकी निवृत्ति होनेपयर अरोग अभिनिष्पन्न होता है, . उसके समान यहाँ मो समझना 
चाहिए, इससे दोष नहीं है ॥| २ ॥ 

परन्तु 'परं ज्योतिरुपसंपद्य। ० ( पर ज्योतिको प्राप्तकर स्वात्महूपसे अवस्थित होता है ) यह 
श्रति इसे कार्य विषयक श्रवण कराती है, तो मुक्त है, पुनः ऐसा क्‍यों कहा जाता है? क्‍योंकि ज्योति: 
शब्द मौतिक ज्योतिमें रूढ है । कायंविषयका अनतिक्रमणकर कोई मुक्त नहों हो सकता । कारण कि 
विकार दुःखरूपस प्रसिद्ध है। यह दोष नहीं है, क्योंकि यहाँ आत्मा हो ज्योति: शब्दसे कहा जाता है, 
क्योंकि उसका प्रकरण है, 'य आत्मा०” (यह आत्मा पाप रहित, जरा रहित और मृत्यु रहित है) इस 
प्रकृत परमात्मामें अकस्मात्‌ भोतिक ज्योतिका ग्रहण नहीं किया जा सकता, कारण कि ऐसा होनेमें 
प्रकृतहानि और अप्रक्ृतप्रक्रियाका प्रसद्भ होगा । ज्योतिः शब्द तो 'तद्देवा ज्योतिषां ज्योतिः ( उसको 
देवता लोग ज्योतिके मी ज्योतिरुपसे उपासना करते हैं) इस प्रकार आत्मामें मी देखा जाता -है। 
इसका “ज्योतिदंशनात्‌” इस सूत्रमें विस्तृत विचार किया गया है ॥| ३ ॥ 

ु सत्यानन्दी-दीपिका ._ क्‍ 

# परं ज्योतिरुपसं पद्म! इस श्रतिपर विचार करनेसे ऐसा प्रतीत होता है कि स्वरूप अमि- 
निष्पत्तिसे अतिरिक्त ज्वोतिको प्राप्त होता है । क्‍योंकि 'सूर्यो ज्योति:' अग्निज्योंति:' इत्यादि मोतिक 
पदार्थामें ज्योति:श्ब्द रूढ है सिद्धान्ती- यद्यपि ज्योति.शब्द सूयं आदि भौतिक ज्योतिमें रूढ है 
तथापि बआात्माका प्रकरण है, 'य आत्माउपहतपाप्मा' और परं ज्योति इस प्रकार प्रकरण और 
वाक्यसे आत्मामें भी ज्योति: शब्द प्रयुक्त होता है। यहाँपर ज्योति: पद तो मुख्यरूपसे ब्रह्ममें प्रयकक्‍त 
होता है केवल ज्योतिमें नहीं । यदि ज्योति: छाब्दसे सूयं आदि भौतिक ज्योतिका ग्रहण करें, तो प्रकृत 
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( २ अविभागेन दृष्टव्वाधिकरणम्‌ ख्‌० ४ ) 
अधिभागेन दृश्त्वात्‌ ॥ ४ ॥ 

पदच्छेदू--अविभागेन, दृष्टटवात्‌ । 

सूत्नाथं--( क्विभागेन ) मुक्त पुरुष परब्रह्मसे अविभक्त होकर अवस्थित होता है, (दृश्त्वात्‌) 
क्योंकि 'ब्रह्मव सन्त्रह्माप्येति' इत्यादि श्रुतियोंमें अभेद ही देखा जाता है | ' 

& पर॑ ज्योतिरुपसंपद्य स्वेन रूपेणाभिनिष्पद्यते यः. स कि परस्मादात्मनः प्रथ- 
गेव भवत्युताविभागेनेवावतिष्ठत इति वीक्षायाम्‌ 'स तत्र पर्यति' (छा०4।१२।३) इत्यधिकर 
णाधिकतव्यनिद शात्‌ योतिरुपस पद्म (छ[० <4॥१२। ३) दहतिच कतकम निद शाड्र देनेव(व 
स्थानमिति यस्य मतिस्तं व्युत्पादयत्यविभक्त एव परेणात्मना मुक्तोष्वतिष्ठते । कुतः 
दृश्टत्वात्‌। तथा हि' 'तत्वमसि! ( छा० ६।८।७ ) “अहं ब्रह्मास्म ( बृह० १।४।१० ), “त्र 
नान्‍्यत्पर्यति' ( छा० ७।२४।१ ) न तु तद्द्वितीयमस्ति ततोअन्यद्विभक्त यत्पस्येत्‌” (बुढ्व० ४।३।३३) 
इत्येवमादीनि वाक्यान्यविभागेनेव परमात्मानं दशयन्ति | यथादर्शानमेव च फल युक्तम , 
तत्कत॒न्यायात्‌ । 'यथोदक झुद्धे झुद्दमासिक्त तादुगेव मवति | एवं मुनेर्विजानत आत्मा सवति 
गौतम! ( क० ४१५ ) इति चेबमादीनि मुक्तस्वरूपनिरूपणपराणि वाक्यान्यविभागमेव 
द्शयन्ति । नदी समुद्र।दिनिदर्शनानि च। भेद्निदशस्त्वभेदेषप्युपचर्यते। 'स भगव 
कस्मिन्प्रतिष्ठित इति स्त्रे महिम्ति' ( छा० ७)२७।१ ) इति “आत्मरतिरात्मक्रोड:ः (छा० ७।२५।२) 
इति चेवमादिदर्शनात्‌ ॥ ४ ॥ 


जो पर ज्योतिको प्राप्तकर आक््महपसे अभिनिष्पन्न होता है। क्या वह परमात्मासे प्रथक ही 


होता है अथवा अविमागसे-अभेदप्ते हो अवस्थित होता है? इसप्रकार विचार होनेपर 'ख तत्र पयति' 
(वह अपने आत्मामें स्थित हुआ सब ओर संचार करता है) इसमें अधिकरण और अधिकतव्य-भाधा 


राधेयभावका निर्देश होनेसे और '“ज्योतिरुफ्संपथ्च' ( ज्योतिको प्राप्तकर ) इसमें कर्ता ओर कमका 
निर्देश होनेसे मुक्त पुरुष परमात्मासे भिन्न होकर ही अवस्थित होता है, ऐसी जिसको बुद्धि हो. उसको 
कहते हैं--मुक्त पुरुष परमात्मासे अविभक्त ही अवस्थित होता है, किससे ? इससे कि ऐसा देखा जाता 
है। जैसे कि तत््वमसि' अहं ब्रह्मास्म्ि' 'यत्र नान्यत्पईप्ति' (जहाँ अन्य नहीं देखता). 'न तु वद्ह्वि- 
तीयमस्ति' (उस समय उससे भिन्न कोई दूसरी वस्तु है हो नहीं जिसे देखे) इत्यादि वाक्य अविमागसे हो 
परमात्माको दिखलाते हैं। ओर दर्नफे अनुसार ही तत्क्रतुन्यायसे फल युक्त है। “यथोद॑क झुद्धे ०' 
( जैसे शुद्ध जलमें डाल। हुआ शुद्ध जल वसा हो हो जाता है, बसे ही हे गोतम ! विज्ञानी मुनिका 
आत्मा भी हो जाता है ) इत्यादि मुक्ति स्वरूप निरूपण परकं वाक्य और नदी, समुद्र आदि हृश्ान्त 
अविमाग ही दिखलाते हैं। भेद निर्देश तो 'स मगव:०” ( नारद-हे भगवन्‌ ! वह मूमा किसमें प्रति 


ष्ठित है? सनत्कुमार--अपनी महिमामें ) और “शभात्मरतिरात्मक्रीडः:ः ( इस प्रकार जाननेवाला 
आत्मरति और आत्मक्रीड है ) इत्यादि दशनसे अभेदमें भ्री उपचरित होता है ॥ ४ ॥। 


 सत्यानन्दी-दीपिका 
आत्माका परित्याग अश्रकृत भौतिक ज्योतिका ग्रहण प्रसक्त होगा । इसलिए ज्योति: स्वरूप आत्माका 
साक्षातका रकर आत्मरूपसे अवस्थित होना ही मुक्त है ॥ ३ ॥ 


# यदि मुक्त पुरुष ब्रह्मसे अविभक्त होकर ही अवश्थित है तो 'स ततन्न पर्यति” 'परं ज्योतिरुष 
संपथ' इत्यादि श्रतियोंमें भेदका निर्देश क्‍यों किया गया है? अभेदमें मी भेदोपचार होता है, जे 
पुरुषस्य चेतन्यम” 'राहोः शिर इत्यादि स्थलोंमें है। अतः ओपचारिक भेदनिर्देश वास्तविक 
अभेदका ब।घक नहीं होता । वस्तुतः जीव तो अज्ञानावस्थामें भी ब्रह्मुस्वरूप है, किन्तु उपाधिश्ने भिन्न 
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(३ ब्राह्माघिकरणम्‌ । खु० ५-७ ) 
ब्राह्मण जेमिनिरुपन्यासादिभ्यः ॥ ५ ॥ 

पदच्छेद्‌ू-ब्राह्ेण, जेमिनि), उपन्यासादिभ्य) । 

खुन्नाथ--( ब्राह्मण ) मुक्त पुरुष ब्राह्मधर्म-सर्वज्ञत्व, सर्वेश्वरत्व स्वरूपसे अवस्थित होता दे । 
(जैमिनि:) ऐसा आचाय॑ जेमिनिका मत है, (उपन्यासादिभ्या) क्योंकि उपन्यास आदि हेतुओंसे ऐसा 
ही अवगत होता है । 

#स्थितमेतत्‌्--स्वेन रूपेण”' ( छा० 4।३।४ ) इत्यत्रात्ममात्रुपेणाभिनिष्पद्यते 
नागन्त॒ुकेनापररूपेणेति । अधुना तु तद्दिशेषब॒भुत्सायामभिधीयते-स्वमस्य रूप ब्राह्मम- 
पहतपाप्पत्वादिसत्यसंकल्पत्वावसानं तथा सवश्ञत्वं सव श्वरत्वं च तेन स्वरूपेणाभिनिष्प- 
चत इति जेमिनिराचार्यों मन्यतेः | कुतः ? उपन्यासादि भ्यस्तथात्वावगमात्‌ | तथा हि- 
आत्माउपहतपाप्मा' (छा० 4|७।१) दृत्यादिना सत्यकामः सत्यसंकल्पः” (छा० 4।७।१) इत्येव- 
मन्तेनोपन्यासेनेवमात्मकतामात्मनो बोधयति। तथा 'स ततन्न पर्यति अक्षन्क्रीडन्ससममाणः' 
(छा० ८4।१२।३) दृत्येश्वय रूपमावेदयति । 'तस्य सर्वंषु लोकेषु कामचारो भवति” (छा०७।२७॥२) 
इति च। 'सर्वज्ञ: सर्वेश्वरः इत्यादिव्यपदेशाइ्चेवमुपपन्ना भविष्यन्तीति ॥ ५ ॥ 


..._ चितितन्पात्रेण तदात्मकत्वादित्यौडुलोमि ॥ ६ ॥ 
पदच्छेदू--चितितन्मात्रेण, तदात्मकत्वात्‌, इति, श्ौड़ुलोमि। । 
सृत्राथं--( तदात्मकत्वात्‌ ) जीवके चंतन्यरूप होनेख्रे ( चितितन्मात्रण ) मुक्तपुरुष केवल 
चंतन्यरूपस अवस्थित होता है, ( इति ओडुलोमिं! ) ऐसा औड्डलोमि आचाय मानते हैं । 


“स्वेन रूपेण” ( ध्लात्मरूपसे अभिनिष्पन्न होता है ) इस श्रुतिमें केवल आत्मख्पसे अभिनिष्पन्न 
होता है किसी अन्य आगन्तुकरूपसे नहीं, ऐसा सिद्ध हुआ। अब तो उसके विशेष जाननेकी इच्छा 
होनेपर कहते हैं कि इसका श्षपना ब्राह्मरूप अपहतपाण्मत्व आदिसे लेकर सत्य संकल्पत्व पयंन्‍्त तथा 
सवज्ञत्व, सर्वेश्व रत्व है, उस स्वरूपसे अभिनिष्पन्न होता है, ऐसा जेमिनि आघाये मानते हैं । किससे ? 
इससे कि उपन्यास श्रादि हेतुओंसे वैसा हो अवगत होता है। क्‍योंकि “य आत्मा5पहतपाप्मा' 
इत्यादिसि लेकर और 'सत्यका म्रः सत्यसझूल्पः' इत्यन्त उपन्याससे आत्माके ऐसे ही स्वरूपत्वका बोध 
कराता है। इसी प्रकार 'स तन्न पर्यत्ति०' ( वह संप्रखाद-जीव अपने आत्मरूपमें स्थित होता है, उस 
अवस्थारमें कहीं मक्षण करता, हँसता, 'रमण करता हुआ विचरण करता है ) इस प्रकार ऐंश्वयंरूपका 
आवेदन ( सूचना ) करता है। “तस्थ स्वघु०” ( सब लोकोंमें उसकी यथेच्छ गति होतो है ) ऐसो 

श्रुति भी है। 'सर्वेज्ञः सर्वेश्वरः' इत्यादिं व्यपदेश भी इस प्रकार माननेपर उपपन्न होंगे ॥ ५ ॥ 
सत्यानन्दी-दीपिका 
प्रतीत होता है । इससे यह सिद्ध हुआ कि मुक्त पुरुष ब्रह्मस्रे अत्यन्त अविभकत ही रहता है ॥ ४ ॥ 

# क्या वह मुक्त पुरुष सवज्ञवव आदि धर्म युक्त होकर अवस्थित होता है अथवा धमं थ्ादि 
रहित निरविशेष चिन्मात्रढपसे अवस्थित होता है, अथवा वस्तुत। चिन्मात्र होनेपर भी अन्य जीवके 
व्यवहारकी दृष्टिसि कल्पित संवज्ञत्व आदि धरम हैं? इस प्रकार संद्यय होनेपर “अधुना' आदिसे 
कहते हैं । वह मुक्त पुरुष सर्वज्ञत्व आदि युक्त सविशेष ब्रह्महपसे अवस्थित होता है। इसमें उपन्यास 
आदि हेतु विद्यमान हैं। 'सोअन्वेश्व्यः” ( उसका अन्वेषण करना चाहिए ) इत्यादि . विधिके लिए 
“य आत्माउपहतपाप्समा' यह उपन्यास है। आंदि पदसे विधि और व्यपदेशकां ग्रहण- है । अज्ञात ज्ञापक 
वाक्यको विधि कहते हैं। 'स तन्न पर्यति” यह विधि है, और 'सवज्ञः सवश्वरः' यह व्यपदेश है ॥५॥ 


८७३ ब्रक्षसत्र-शाइ्वर भाष्य [ आ० ४ पा० ४ 


* यद्यप्यपहतपाप्मत्वादयो भेदेनेव धर्मा निरदिश्यन्ते, तथापि शब्द्विकल्पजा एवेते। 
पाप्मादिनिवृत्तिमात्र दि तत्र गम्यते। चेतन्यमेव त्वस्यात्मनः स्वरूपमिति तन्मात्रेण स्वरू- 
पेणाभिनिष्पत्तियुक्ता ॥ तथा च श्रतिः--एवं वा भरे5यमात्मानन्तरो<5बाह्य: कृत्स्नः प्रज्ञानघधन 
एव! ( बृह० ४।०।१३ ) इत्येवंजञातोयका ५ नुग्रहीता भविष्यति । खत्यकामत्वाद्यस्तु यद्यपि 
बस्तुस्वरूपेणेव घर्मा उच्यन्ते-सत्याः कामा अस्येति, तथाप्युपाधिसंबन्धाधीनत्वात्तेषां 
न ये तन्‍्ववत्स्वरूपत्वसंभवः, अनेकाकारत्वप्रतिषेधात्‌। प्रतिषिद्धं हि ब्रह्मणो5नेका कार - 
त्वम-'न स्थानतो5पि परस्योभयल्षिज्ञम' (अह्मपूत्र ३२।११) इत्यत्र। अतपव च ज़श्षणादि सं- 
कोतनमपि दुःखाभावमात्राभिप्रायं स्तुत्यथमात्मरतिरित्यादिवत्‌ । नदि सुख्यान्येव रति- 
क्रोडामिथुनान्यात्मनि शक्यन्ते वर्णयितुं द्वितीयविषयत्वात्तेषाम्‌ तस्मान्निर स्ताशेष प्रप- 
ओेन प्रसन्‍नेनाव्यपदे श्येन बोधात्मना5 भिनिष्पद्यत इत्योडुलोमिराचार्यों मन्यते ॥ ६॥ 


एवमप्युपन्य सात्पूवमभाबादविरोध॑ बादरायणः ॥ ७ ।| 
पद्च्छे दू-- एवम्‌, अपि, उपन्यासातू, पृव॑ंमावात्‌, अविरोधम्‌, बादरायणः । 
स॒त्राथ--( एवमपि ) ऐसा होनेपर मी ( उपन्यासात्‌ ) पूर्वोक्त उपन्यास आदि हेतुओंसे 
( पृव॑भावात्‌ ) प्रथम ब्रह्मके स्वज्ञत्व आदि व्यावहारिक होनेसे मुक्त आह्मामें ( अविरोध: ) विरोध 
नहीं है, ( बादरायण। ) ऐसा बादरायण जआचायेका मत है । 
एवमपि पारमाथिकचेतन्यमात्रस्वरूपाभ्युपगमे5पि व्यवह्दरापेक्षया पूर्वस्याप्युपन्या- 
सादिभ्योपवगतस्य ब्राह्मस्येश्वयं रूपस्या प्रत्याव्य।ननाद्विरोधं बादरायण आचार्यों मन्यते। 


यद्यपि अपहठपाप्मत्व आदि धमं भेदसे ही निर्दिष्ट हैं, तो भी वे धर्म शब्दविकल्यसे ही उत्पन्न 
होते हैं, क्योंकि उनमें केवल पाप आ.दकी निवृत्ति ज्ञात होती है । परन्तु चंतन्य ही इस आत्माका स्वरूप 
है, इसलिए केवल उसी स्वरूपसे अभिनिष्पत्ति युक्त है। इस प्रकार 'एवं वा अरे०' ( याशव॒ल्क्य --हे 
मैत्रयी | उसी प्रकार यह आत्मा अन्तर-बाह्य भेदसे शन्‍्य सम्पूर्ण प्रशानधन ही है ) इस प्रकारकी 
श्रुति अनुगृहीत होगी । परन्तु सत्यकाम है इसका वह सत्यकाम है, इस व्युक्षतिसे यद्यपि सत्यकामत्व 
आदि धर्म वस्तुस्वरूपसे ही कहे जाते हैं, तो भी उपाधि सम्बन्धके अधीन होनेसे उनमें चंतन्यके 
समान स्वरूपत्व संभव नहीं है, क्योंकि आत्मामें अनेकाका रत्वका प्रतिषेध है। “न स्थानतो5पि परस्यो- 
मयक्षिड्रम' इस सृत्रमें ब्रह्ममें अनेकाकरत्वका प्रतिषेध किया गया है। अतएव मक्षण आदि संकीतंन 
मी दुःख अमावमात्रके अभिप्रायसे है और वह आत्मरति आंदिके समान स्तुत्यथंक हैं। क्‍योंकि रति, 
क्री डा, मिथुन आत्मामें मुख्यरूपसे वर्णन नहीं किए जा सकते, कारण कि वे द्वितीय-अन्य विषयक है । 
इसलिए समस्त प्रपचसे रहित प्रसन्न अव्यपदेश्य बोधरूपसे अभिनिष्पन्न होता है, ऐसा ओड्ुछोमि 
आचाय॑ मानते हैं। ६ ॥ 
ऐसा होनेपर भी-पारमाथिक चेतन्यमात्रस्वरछूप स्वीकार करनेपर भी व्यवहारकी अपेक्षासे 
लपन्यांस आदिसे पूव॑ अवगत ब्राह्मा-बरह्मके ऐश्वयंडपका प्रत्याख्यान न होनेके कारण अविरोध बादरायण 
आचाय मानते हैं । ७ ॥ 
सत्यानन्दी दीपिका 
# मुक्तपुरुष ईश्वरके सत्यकामत्व आदि धमंविशिष्ट होकर अवस्थित होता है, इस प्रकार 
भेदाभेंद भ्रयुक्त है, इस बातको कहनेके लिए 'चितितन्म्रात्रेण” इक्यादिसे अन्य पुवपक्ष कहते हैं ॥ ६ ॥ 
+ जमिनि आचासने ब्रह्मके सत्यकामत्व आदि धर्मोको पारमाथिक सत्य कहा है ओर 
क्ोड़ुलोमि आचायंने इन धर्मोकों औपाधिक कहकर अत्यन्त असत्‌ कहा है, अत ये दोनों पक्ष 


अधि० ४ सुू० ८ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकालद्दित ८ 
( ४ संकव्पाधिकरणम्‌ । सू० ८-९ ) 
संकल्पादेव तु तच्छृते! ॥ ८ | 

पदच्छेद्‌ू---संकल्पात्‌, एव, तु, तच्छते: । 

सूतजाध--( संकल्पादेव ) इस विद्वानके कैवल संकल्पसे ही पितर आदि उपस्थित होते हैं 
( तच्छुते: ) क्योंकि 'संकल्पादेवास्य' ऐसी श्रृति है। 

हादविद्यार्या श्रयते--स यदि पितृलोककामी भवति संकल्पादेवास्थ पितरः समुत्तिष्ठन्ति 
(छा० 4।२।१) इत्यादि । तत्न संदहाय:-कि संकल्प एवं केवलः पित्रांदिसमुत्थाने हेतुरुत 
निम्मित्तान्तरसहित इति | तत्र सत्यपि खंकब्पादेवेति श्रवणे लोकवन्निमित्तान्तरापेक्षता : 
युक्ता । यथां लोके5स्मदादीनां संकल्पाद्गमनादिश्यश्व हेतुभ्यः पित्रादिसंपत्ति्भवत्येवं 
मुक्तस्यापि स्यात्‌ । एवं दृष्टचिपरीतं न कल्पितं भविष्यति | संकल्पादेवेति तु राज्ञ इच 
खंकल्पितार्थंसिद्धिकरी साधनान्तरसामग्नी सुलभाभपेक्ष्योच्यते। नच संकट्पमात्रस- 
मुत्थानाः पिचादयों मन्नोरथाविजुम्मितवच्चञ्चलत्वात्पुष्कर्ल भोग समर्पयितु पर्याप्ताः स्यु- 
रिति । एवं प्राप्ते न्रअः--संकल्पादेव तु केवलात्पित्रादिसमुत्थानमिति | कुतः ? तच्छुतेः। 
'संकल्पादेवास्य पितरः समुत्तिष्न्ति' (छा० 4२। ) इत्यादिका हि श्रुतिनिमित्तान्तरापेक्षायां 
पीड्येत । निमित्तान्तरमपि तु यदि संकल्पानुविधाय्येव स्याद्धवतु नतु प्रयत्नानतरसंपा् 


हादंविद्यामें 'ल यदि पितृकोककामो०” ( वह यदि पितृलोककी कामनावाला होता है तो 
उसके संकल्पसे ही पितृगण वहाँ समुपस्थित होते हैं ) इत्यादि श्रुति है। उसमें संशय होता है कि 
क्या केवल संकल्प ही पितृ आदिके समत्थानमें हेतु है श्रथवा अन्य निमित्तके साथ संकल्प हेतु द्वे ? 
पू्वपक्षी- उस श्रतिमें 'संकल्पसे ही” इसप्रकांर श्रवण होनेपर भी लछोकके समान अन्य निमित्तकी 
अपेक्षा युक्त है। जेंसे छोकमें अस्मद्‌ आदिके संकल्पसे ओर गमन आदि हेतुओंसे पितु आदिकी 
प्राष्ठि होती है, बसे मुक्तके लिए मी होती चाहिए, ऐसा होनेसे दृष्टसे विपरीत कल्पित नहीं होगा । 
'संकल्पसे ही' यह तो राजाके समान संकल्पित अथंकी सिद्धि करनेवाली अन्य साधन सामग्रीकी 
सुलभताकी अपेक्षासे कहा जाता है। और संकल्पमात्रसे समृत्यान होनेवाले पितर आदि मंनोरथयसे 
कल्पितके समान चल होनेसे पुष्कलभोग समपंण करनेमें समर्थ नहीं होंगे । सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त 
होनेपर हम कहते हैं--कैवल संकल्पसे ही पितृ आदिका समृत्यान होता है, किसस्रे ? इससेकि उसकी 
श्रुति है। 'संकल्पादेवास्य०” ( उस विद्वानके संकल्पसे ही पितृगण समुंपस्थित होते हैं ) इत्यादि श्रृति 
अन्य निरमित्तकोी अपेक्षा होनेपर बाधित हो जायगी । अन्य निमित्त भी यदि संकल्पके श्नुविधायों 
( अनुगामी ) हो तो भले हो, परन्तु अन्य प्रयत्न साध्य अन्य निमित्त हमें इष्ट नहीं है, क्योंकि अन्य 
निमित्तकी प्राप्तिके पृव संकल्पसे वन्ध्यत्व प्रसंग होगा । और श्रुति-अवगम्य अथंमें 'छोकके समान 

सत्यानन्दी-दीपि का 

अयुक्त हैं, क्योंकि ऐसा माननेपर अद्वत श्रुति, सवज्ञत्व श्रूति और व्यवहारका बाध होता है । यद्यपि 
परमार्थ में चेतन्यमात्र स्वरूप है, तो भी व्यवहारदश्सि सत्यकामत्व, ऐश्वयं आदि सत्य मानने चाहिए, 
क्योंकि उपन्यास आदि हेतुओंसे सिद्ध होता है। इसलिए परमाथदृश्सि और व्यवहारहृश्सि दोनों पक्ष 
युक्त हैं अर्थात्‌ परमाथेदृश्सि केव्रल चेतन्यमात्र स्वरूप है उससे मिन्न सब फल्पित-मिथ्या असत्‌ है, 
यह ओड्लोमि आधायेका मत युक्त है और व्यवहारद शिदै ब्रह्मके सत्यकामत्व आदि धम्म सत्य हैं, इस 
प्रकार जेमिनि आचायेका मत भी युक्त है। इस प्रकार परमाथहश्सि ओर व्यवहारदश्स्नि दोनोंमें 
कोई विरोध नहीं है ॥ ७ ॥ 


८७७ ब्रह्मसूत्र-शाइ्र भाष्य [ अ० ४ पा० ४ 


निम्ित्तान्तरमितीष्यते। प्राक्संपत्तेव॑न्ध्यसंकल्पत्वप्रसज्ञात। नच अ्रत्यवगस्येषथ 
लोकवदिति सामान्यतो द॒ए्ट क्रमते | संकल्पबंलादेव चेषां यावत्प्रयोजनं स्थेयोपपत्तिः । 
प्राऊतसंकल्पविलक्षणत्वान्मुक्तसं कल्पस्य । 
अत एव चानन्याधिपतिः ॥ ९ ॥ 
दच्छेद--अभतः, एव, च, अनन्याधिपति: । | 
ना सुत्राथं-- (अत एव च) और अवन्‍न्ध्य संकल्पसे ही विद्वान (अनन्याधिपतिः)) अनन्याधिपति 
ताहूे। 
३ अत एव चावन्ध्यसंकव्पत्वादनन्याधिपतिविद्वान्भवति-नास्यान्यो5थिपतिभ 
वतीत्यथः । नहि प्राकृतोषपि संकल्पयन्नन्यस्वामिकत्वमात्मनः सत्यां गतो संकेल्पयति । 
श्रुतिश्वेतदर्शयति अथ य हृहात्मानमनुविद्य ब्रजन्त्येतांश्व सत्यान्कामांस्वेषां सवषु लोकेषु का ध- 
चारो मवति' ( छा० 4।१।६ ) इति ॥९॥ 
( ५ अभावाधिकरणम्‌ । सू० १०-१४ ) 
अभाव बादरिराह होवम्‌ ॥ १० ॥ 
पदच्छे दू--अभावम्‌, बादरि), आह, हि, एवम्‌ । 
सत्राथं--( बादरिः ) बादरि आधचाय मानते हैं कि ( अभावम्‌ ) विद्वान॒के शरीरका वहाँ 
अभाव होता है, ( हि ) क्‍योंकि ( एवम्‌ ) 'मनसैतान्‌” ऐसा श्रुति कहती है । 
संकल्पादेवास्य पितरः समुत्तिष्ठन्ति' (छा० 4।२॥१) इत्यादिश्रतेम॑नस्तावत्संकल्पसाधनं 
सिद्धम्‌ । दारीरेन्द्रियाणि पुनः प्रापेश्वयंस्थ विदुषः सन्ति; न वा सन्‍्तीति समीक्ष्यते । 
तत्र बादरिस्तावदाचायः शरीरस्येन्द्रियाणां चाभावं महीयमानस्य विद॒ुबों मन्यते। 
कस्मात्‌ ? एवं ह्याहाम्नायः 'मनसेतान्कासान्पर्यन्समते”! (छा० <।$२।५) “य एते ब्रह्मलोके 
( छा० 4॥१३।१ ) इति | यदि मनसा दशारीरेन्द्रियेश्व विहरेन्मनसेति विशेषणं न स्यात्‌। 
तस्मादभावः दरीरेन्द्रियाणां मोक्षे ॥१०॥ 
भाव जेमिनिर्विकल्पामननात्‌ ॥ ११॥ 


यह सामान्यतोहष्ट अनुमान प्रवृत्त नहीं होता । संकल्पबलसे ही इने विद्वानोंका -यावत्‌ प्रयोजन 
स्थिरताको उपपन्न होता है, कारणकि मुक्त पुरुषका संकल्प प्राकृत पुरुषोंके संकल्पय्ने विलक्षण है ॥८॥ 
ओर इसीसे-अवन्ध्य संकल्पसे ही विद्वान अनन्याधिपति होता है, इसका अन्य अधिपति- 
स्वामी नहीं होता, ऐसा अथ है। संकल्प करता हुआ प्राकृत पुरुष भी गति होनेपर अपने ऊपर 
अन्य स्वामी होनेका संकल्प नहीं करता । 'अथ य०' ( जो इस लोकमें आत्माको तथा सत्यकाम- 
नाओंकों जानकर परलोकमें जाते हैं उनकी समस्त लोकोंमें यथेज्छ ग्रति होती है ) यह श्रृति भी 
इसको दिखलाती है ॥ ९ ॥ 

'संकल्पदेवास्य०” ( उसके संकल्पस्े ही पितृषण समुपस्थित होते हैं ) इत्यादि श्र्‌ तिसे सिद्ध 
होता है कि मन ही संकल्पका साधन है। प्राप्त ऐश्वयंवाले विद्वानके शरोर ओर इंन्द्रियाँ होती हैं 
अथवा नहीं होती ? इस विषयपर विचार किया जाता है। इस परिस्थितिमें बादरि.आचाय॑ तो ऐश्वय 
आदि महिमाको प्राप्त हुए विद्वान॒के धरीर, इन्द्रियोंका श्रमाव मानते हैं। किससे ? इससे कि “सन- 
सेतान्‌०” ( यह आत्मा ब्रह्मलोकमें मनसे ही मोग्रोंको देखता हुआ रमण करता है ) “य एते बह्यलोके' 
(ये जो ब्रह्मलोकमें संकल्पलूम्प भोग हैं) यह श्रुति ऐसा ही कहती है । यदि मन, शरीर और इन्द्रियोंसे 
विहार करेगा तो 'मनसा” ( मनसे ) यह विशेषण नहीं होना चाहिए, इससे मोक्षमें शरीर और 
इन्द्रियोंका अभाव है ॥ १० ॥ 


अधि० ५ खू० ११-१५ ] भाषाजुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासद्दित ८ज५ 


पदच्छेदू--भावम्‌, जमिनि:, विकल्पामननातु । 

सूत्नाथ--( भावम्‌ ) मनके समान शरीर और इसत्द्रयोंका मोक्ष में भाव ( जैमिनिः ) ज॑भिनि 
आचाय मानते हैं, ( विकल्पामननात्‌ ) क्योंकि 'स एकधा भवति!' इत्यादि श्रुति अनेकधाभावका 
विकल्प कहती है। 

जेमिनिस्त्वाचायों मनोवच्छरीरस्यापि सेन्द्रियस्य भाव॑ मुक्त अति मन्‍्यते | यतः 
'स एकघा भवति त्रिबा भवति' ( छा० ७।२६।२ ) इत्यादिनापनेकथामायविऋलपमामनन्ति । 
न हयनेकविधता विना शरीरभेदेनाज सी स्यथात्‌ । यद्यपि निगुंणायां भूमदिद्यायामयमने- 
कधाभमावविकलपः पठ्यते, तथापि विद्यमानमेवेदं सगुण(वस्थायामेश्वय भू मविद्यास्तुतये 
संकीत्यंत इत्यतः समुणविद्याफलभावेनोपतिष्ठत इति ॥ ११॥ 

उच्यते-- क्‍ 

द्वादशाहवदुभयविध बादरायणोइत३ ॥| १२॥ 
पदच्छेदू-ददशाहवत्‌, उभयविधम्‌, बादरायण:, अतः । 

सूत्नाथ--( बादरायणः: ) बादरायणका मत है कि ( अतः ) उमय लिझ्भक श्रुति देखनेसे 
( उभयविधम्‌ ) उमयविधत्व है । ( द्वाद्याहवतु ) जंसे द्वादशाहु उमयविध होता है । 

&8 बादरायणः पुनराचायों ५त एवोभयलिज्ञश्रुतिदर्शनादुभयविधत्व॑ साधु मन्यते, 
यदा खद्दारीरतां संकल्पयति तदा सदशारीरो भवति, यदा त्वशरीरतां तदा5दशारीर इति, 
सत्यसं ऋलपत्वात्‌, संकल्पवेचित्याच्च | द्वादशाहवत्‌ । यथा द्वादशहः सत्रमहीनश्र 
भवति। उभयलिड्शश्नुतिदर्शनादेवमिद्मपीति ॥ १२ ॥ 


जेमिनि वाचाये तो मनके समान इन्द्रिय सहित शरीरका भी भाव मुक्त पुरुषके प्रति मानते 
हैं, क्योंकि 'स एकधा मवत्ति०” ( वह एक प्रकारका होता है, तीन प्रकारका होता है ) हत्यादिसे श्रुति 
अनेकधा मावका विकल्‍प कहती है। शरीर भेदके विना अनेक विधता मुख्य संगत नहीं होगो । 
यद्यपि निगुण भूमविद्यामें यह अनेकधा भाव विकल्त पढ़ा जाठा है, तो भी संगुण अवस्थामें इस 


विद्यमान ऐश्वयंका भूमविद्याकी स्तुतिके लिए भूमविद्यामें संकीतंन किया जाता है, इसलिए सग्रुण- 
विद्यकि फलरूपसे उपस्थित होता है ॥ १६१ ॥ 

सिद्धान्ती-- कहते हैं--- 

परन्तु बादरायण आचाय इसीसे-उमृय लिज्भकी श्रुति देखनेसे उमयविधत्व उचित मानते हैं । 
जब उपासक सशरीरताका संकल्प करता है तब सशरीर होता है ओर जब अशरीरताका संकल्प 
करता है तब अशरीर होता है, क्योंकि वह सत्यसंकल्प है ओर संकल्प विचित्र है । द्वादशाहफे समान । 
जसे द्वादशाह सत्र ओर अहीन होता है, कारण कि उमयलिज्भुक् श्रुति देखनेमें आती है, अत) यह 


भी इसीप्रकार है ॥| १२ | 
क्‍ सत्यानन्दी-दीपिका 

* सिद्धान्ती---उपासकका संकल्प सत्य और विलक्षण होता है, अतः संकल्प ओर असंकल्पके 
भेदसे सदरीरत्व ओर अशरीरत्व उपपन्न होते हैं । इसमें द्वादशाह नामक सत्रका उदाहरण देते हैं- 
'द्ाशाहसद्धिकामा उपेयुः' ( समृद्धिकी कामनावाला द्वादशाह तामक सत्र करे ) “य एवं विद्वांसः 
सन्नमुपयन्ति' ( जो विद्वान इसप्रकार सन्रको प्राप्त होते हैं) 'त आासते' इसप्रकार आसन ओर उप- 
यन विधिसे ज्ञापित बहुकतूंक सत्र कहलाता है, और उस सत्रको 'द्वादशादहेन प्रजाकामं याजयेत्‌' 
(प्रजाकी कामनावाला द्वादशाह नामक याग करे) यहाँ 'यज्‌” घातुका विधिमें प्रयोग होनेसे नियत एक 
कर्ता प्रतीत होता है । अठः द्विरात्रके समान अहीनत्व प्राप्त है। जेसे यहाँ उमय लिज्भुक श्रुतिसे दोनों 
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वन्धभावे संध्यवदुपपत्तेः | १३ || 

पदच्छेद-- तन्वमावे, सन्ध्यवद्‌, उपपत्तेः । 

सूत्राथं--( तन्वभावे ) ब्रह्मलोकमें इन्द्रिय युक्त शरीरका अमाव होने१र भी ( सस्ध्यवद ) 
ववप्नके समा८ मानसिक विषय उपलब्धिभात्र होते हैं, ( उपपत्तें! ) क्योंकि ऐसी उपपत्ति होती है। 

# यदा तनोः सेन्द्रियस्य शरीरस्याभावस्तदा यथा संध्ये स्थाने शरीरेन्द्रियविषयेष्व 
वेद्यमानेष्चप्युपलब्धिमात्रा एव पिचादिकामा भवन्‍्त्येबं मोक्षेद्रपि स्युरेवं छोतदुपपचयते ॥ 
भावे जाग्रदत्‌ ॥ १४॥ 

पदच्छेद--भावे, जाग्रद्वत्‌ । 

सूत्रार्थ--( भावे ) ब्रह्मलोकमें इन्द्रिय सहित शरीरके सद्भावमें ( जाग्रद्वत्‌ ) जाग्रतके समान 
पंतर आदि उपलब्ध होते हैं ।. 

& भावे पुनस्तनोयथा जागरिते विद्यमाना एव पित्रादिकामा भवन्त्येब मुक्तस्या- 
युपपच्यते ॥ १४ ॥ द 

( ६ प्रदीपाधिकरणम्‌ सू० १५-१६ ) 
प्रदीपवदावेशस्तथा हि दर्शयति ॥ १५॥ 

पदच्छेदू--प्रदीपवत्‌, आवेश:, तथा, हि, दर्शयति । 

सूतन्नार्थं--विद्वान॒ुके द्वारा निर्मित अनेक दारीरोंमें विद्वान ( प्रदीपवत्‌ ) प्रदीपके समान 
 आवेश्ः ) प्रविष्ट होता है, ( हि ) क्योंकि (तथा) उसी प्रकार (दशयति) 'स एकधा मवति” इत्यादि 
उति दिखलाती है। 

# भाव जैसिनिर्विकल्पामननात्‌' (अहासून्र ४।४।११) इत्यन्न सद्ारीरत्वं मुक्तस्योक्तम। 
त्रत्रिधाभावादिष्वनेकशरी रसग कि निरात्मकानि शरीराणि दारुयन्द्राणीव रज्यन्ते, कि 


जब तनुका-इन्द्रिय सहित बरीरका अभाव होता है, तब जे स्वप्नावस्थामें शरीर, इन्द्रिय 
ग्रैर विषयके अविद्यमान होनेपर भी पितृ आदि पदाथ उपलब्धिमांत्र होते हैं, वसे मोक्ष-ब्रह्मलोकमें 
श्री उपलब्धिमात्र होंगे, इसप्रकार यह उय्पन्न होता है ॥ १३ ॥ 

परन्तु शरीरके होनेपर जसे जाग्रदवस्थामें विद्यमान ही पितर आदि पदाथ होते हैं, बसे मुक्त 
श्री मी उपपन्न होते हैं॥ १४ ॥ 

'सावं जैमिनिविकल्पामननात' इस सूत्रमें मुक्त पुरुषको सशरीर कहां गया है। वहाँ त्रिधा- 
ग़व आदिमें अनेक शरीरको सृष्टिमें दारुयन्त्र! समान क्‍या निरात्मक शरीर उत्पन्न किए जाते हैं 
सत्यानन्दी-दीपिका 

कार देखे जाते हैं, वंसे सगुण उपासकके लिए दारीर आदिके विषयमें समझना चाहिए ॥ १२ ॥ 

# शरीर, इन्द्रियके न होनेपर भी जंग्चे स्वप्नावस्थामें केवल सनसे पितर आदिका सूक्ष्म उप- 
गेग होता है, वंश विद्वान॒छो ब्रह्मंलोकमें मानसिक सूक्ष्म उपभोग प्राप्त होता है। ऐसा माननेपर 
मनसेतान्कामान्पश्यन्रमते' यह श्रति भी उपपन्न होती है। यदि सन्ध्यशब्दसे सुषुप्तिका ग्रहण करें. 
॥ उक्त श्रुति बाधित होगी, क्योंकि सुषुप्तिमें मतका अपने कारणमें छूय होनेसे किसी प्रकारका मोग 
गी उपपन्न नहीं हो सकता। इसलिए सन्ध्य शब्दसे स्वप्नावस्थाका ग्रहण युक्त है ॥ १३ ॥- 

& यद्यपि ब्रह्मलोकमें मुक्त पुरुषके लिए मनयसे ही सूक्ष्म भोग उपलब्ध होते हैं, तो भी धरीर 
गदिके सद्भावमें मुक्त पुरुषको पुष्कल भोगकी सिद्ध होती है, अन्यथा नहीं ॥ १४ ॥ 

& परन्तु उमयलिज्भक श्रुतिसे जो विंद्वानके अनेक शरीर माने गए हैं, वह व्यथं है, क्योंकि 
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वा सात्मकान्यस्मदाद्शिरी रवद्ति भवति वीक्षा। ततन्न चात्ममनसोभदानपपत्तेरेकेन 
शरीरेण योगादितराणि शरीराणि निरात्मकानीति। एवं प्राप्ते प्रतिपाद्यते--प्रदोपवदा- 
वेश इति । यथा प्रदीष एको5नेकप्रदीपभावमाषपदते, विकार शक्तियोगात्‌ । एक्मेको5पि 
सन्तिद्वाने श्वयंयोगादनेकभावमापथ सर्वाणि शरीराण्याविशति । कुतः? तथा हि द्श॑- 
यलि शास््रमेकस्यानेकभावम्‌--स एकधथा भवति त्रिधा भवति पश्चथा सप्तथा नवधा' ( छा० ७। 
२६।२ ) इत्यादि । नेतद्वासु्यन्त्रोपमाभ्युपगमेष्वकव्पते, नापि जीवान्तरावेशे । न च 
निरात्मकानां शरीराणां प्रवृत्तिः संभवति | यक्त्वात्ममनसोभेदालुपपत्ते रनेकशरी रयोगा- 
संभव इति,--नंष दोषः, एकमनोनुवर्तीनि समनस्कान्येबापराणि शरीराणि सत्यसंक- 
व्पत्वात्स्क््यति | सश्षु व तेषपाधिभेदादात्मनो5पि भेदेनधिष्ठात्त्वं योक्ष्यते । प्षेव 
च योगशास्त्रेषु योगिनामनेकशरीरयोगप्रक्रिया ॥ १५ ॥ 

कथं पुनर्मुक्तस्यानेकशरीरावेशादिलक्षणमेश्वयममभ्युपगम्यते ? यावता 'तत्केन के 


अथवा क्या अस्मंद्‌ आदि शरीरके समान सात्मक उत्पन्न किए जाते हैं ? इसप्रकार विचार होता है । 
पूवपक्षी-उसमें आत्मा और मनके भेदकी अनुपपत्तिसे एक शरीरके साथ योग-पसम्बन्ध है, अतः अन्य 
शरीर निरात्मक हैं। सिद्धान्ती--ऐसा प्राप्त होनेपर प्रतिपादन करते हैं---'प्रदोपषवदावेश!” । जैसे एक 
प्रदीप विकारश्षक्तिके योयसे अनेक प्रदीपभावको प्राप्त होता है, बसे विद्वानु एक होता हुआ भी ऐश्वय 
योगसे अनेकभाव प्राप्तककर सब शरीरोंमें प्रवेश करता है, क्योंकि उसी प्रकार 'स एकथ[ मवति०! 
(वह एक रूप होता है, तीन रूप होता है, पतच्चधा, सप्तधा ओर नवघा होता है) इध्वादि शास्त्र एकका 
अनेकभाव दिखलाता है। यह दारुयन्त्र उपमाके स्वीकार करनेमें संभव नहीं है और न अन्य जीवके 
प्रवेशमें मी । और तिरात्मक द्वरीरोंकी प्रवत्ति मी नहों हो सकती । और जो यह कहा गया है कि 
क्षात्मा और मनके भेदकी अनुपपत्ति होनेसे अनेक घरोरोंके साथ योग-सम्बन्ध असंमव है। यह दोष 

हीं है, क्योंकि वह सत्यसड्भूल्यसे एक मनके अनुवर्ती मन सहित अन्य दरीरोंकी सृष्टि करेगा । उनको 


सृष्टि होनेपर उपाधि भेदसे आत्माका भी भेद होनेसे अधिष्ठातृत्व युक्त होगा । योगियोंकोी योगश्ञास्त्रोमें 
अनेक शरीरके साथ संम्बन्धकी यही प्रक्रिया है ॥ १५॥ 


परन्तु मुक्तफे अनेक धरोरोंमें आवेश आदि रूप ऐश्वर्य कैसे स्वीकार किया जाता है, जब कि 
'तत्केन०” ( मुक्तावास्थामें ज्ञानी किस करणसेे किस विषयको जाने ) 'न तु तद्द्वितीयमस्ति! ( 


सत्यानन्दी-दीपिका- 
उन जड़ शरीरोंमें मोगका असंभव है.॥ इस प्रकार आरक्षेप संगतिस पूवपक्षी कहते हैं--मुक्त पुरुषके 


सत्यसंकल्पसे निमित शरीर दारुयन्त्रके समान जड़ हैं, क्योंकि आत्मा और मन एक एक हैं, उनका 
विभाग नहीं हो सकता। उन दरीरोंमें प्रवेशके लिए अन्य श्ात्माकी भी उछ्पति नहों हो सकती, 
क्योंकि कम-कतृभावका विरोध है। अतः संकल्पित अन्य शरोर जड़ हैं। सिद्धान्ती--स एकघा 
भवति' इत्यादि श्रुतिके बलसे विद्वानुका अनेकधाभाव कहा गया है । इस विषयमें योग शास्त्रकी सम्मति 
है--निर्माणचित्तान्यस्मितामान्रात्‌' ( योगसूत्र ४४ ) ( योगियोंके योग प्रमावत्षे उत्पादित शरीर 
अस्मितामात्र कारणसे-अहंकार पुवंक संकल्पसे निरभित मनोंस्रे युक्त होते हैं ) इसप्रकार योगियोंसे 
_तिमित अनेक शरीर और मनोंकी प्रवत्तिमें भेद दिखाई देता है। इस भेदका करण--अृत्तिभेदे 
प्रयोजक चित्तसेकमनेकेषाम्र' ( योगसूत्र ४४५ ) ( अनेक मनोंकी प्रवृत्ति भेदमें अनादि एक मन ही 
प्रयोजक है ) इसलिए योगियोंके योग प्रमावसे नवनिर्भित देहोंमें अस्मितास्रे निर्भित्त चित्त होते हैं 


ओर अनादि एक चित्त उन सबका नियामक होता है। इससे यह सिद्ध हुआ कि सगुण उपासक 
सह्यसंकल्पसे अनेक सात्मक शरोौरोंका निर्माण कर उनमें प्रविष्ट होता है ॥ १५॥ 
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विजानीयात्‌' ( बृूह० ४।५॥१५ ), 'न तु वद्द्वितीयसस्ति ततोअ्न्यद्विभक्त यद्धिजानीयात्‌! ( बृह० 
हि बे १ हक. [क 

७।३।३० ) 'सलछिल एको द्वष्टाह्ंतो भवति” ( बह्मसूत्र ४।३३२ ) इति चेवंजातीयका श्रुति- 

विशेषविज्ञानं वारयतीत्यत उत्तरं पठति-- 


स्वाप्ययसंपत्त्योरन्यतरापेक्षमाविष्कृतं हि ॥ १६ ॥ 
पदच्छेद्‌्-स्वाप्ययसंप्त्यो:;, अन्यतरापेक्षम्‌, आविष्कृतम्‌, हि । 

सूचार्थ- ( स्वाप्ययसम्पत्त्यो: ) सुंषुप्ति और मुक्तिमें से ( अन्यतरापेक्षम्‌ ) एककी अपेक्षासे 
विशेषज्ञानका अभाव स्वीकार किया गया है, ( हि ) क्‍योंकि ( आधवष्कृतम्‌ ) संगुण विद्यामें शरीर 
आदिके स्वीकार करनेमें कोई विरोध नहीं है । 

# स्वाप्ययः खुघुप्तम्‌, स्वमपीतो मवति तस्मादेन स्वषितीत्याचक्षते' ( छा० ६।८।१ ) 
इति श्रुतेः | संपत्ति: केवल्यम्‌, “त्रह्मेव सन्त्रह्माप्येति' ( बृह० ४।४।६ ) इति श्रुतेः॥ तयोर- 
न्यतरामवस्थामपेक्ष्येतद्धि रोषसंज्ञाभाववचनम्‌ । कचित्सुषुप्तावस्थामपेक्ष्योच्यते, कचि- 
त्केवल्यावस्थाम्‌ । कथमवगमस्यत ! यतस्तत्रवेतद्धिकारवशद्यादाविष्कृतम्‌- एवेम्यो भूतेभ्य 
समुत्थाय तान्येवानु विनश्यति न प्रेत्य संज्ञाउस्तीति! ( बृह० २।७।१२ ), “यत्न त्वस्यथ स्व मात्मैवा- 
भूत्‌' ( बृह० २।७।१४ ), “यत्न सुप्तो न कंचन काम कामयते न कंचन स्वप्नं पश्यति' ( बृह ४। 
३।१९, माण्डू० ५) इत्यादिश्वतिभ्यः। सगुणविद्याविपाकस्थानं स्वेतत्स्वर्गादिवद्वस्था 
न्तरम। यत्रेतदेश्वथमुपवण्यत, तस्माददोषः ॥ १६ ॥ 


अवस्थामें उससे भिन्न कोई दूसरा पदार्थ ही नहीं होता जिधे वह विशेषरूपसे जाने ) 'सलिल एको' 
( सलिल-सा शुद्ध एक द्रष्टा अद्गवत है) इस प्रकारकी श्रतियाँ विशेष विज्ञानका वारण करती हैं ? इसके 
विषयमें उत्तर कहते हैं-- 

स्वाप्ययः' सुषुप्ति, क्योंकि 'स्वमपीतो भवति/० ( यह अपने स्वरूपको प्राप्त ही जाता है, 
इसीसे इसे लोग 'स्वपिति” ( सोता है ) ऐसा कहते हैं ) ऐसी श्रुति है। 'संपत्ति:---कैवल्य, क्योंकि 
धल्रह्योव सन्त्रह्माप्येति' (ब्रह्म हो होता हुआ ब्रह्मको प्राप्त होता है) ऐती श्रुति है। उन दोनोंमें से एक 
अवस्थाकी अपेक्षासे इस विशेषज्ञानके अमावका बोधक वचन है। श्र॒ति कहींपर सुषृप्ति-अवस्थाकी 
अपेक्षासे [ विशेषज्ञानका अभाव ] कहती है और कहींपर कैवल्य-अवस्थाकी अपेक्षासे । यह कसे 
अवगत हो ? क्योंकि 'पतेभ्यो भूतेस्य:०” ( यह इन सत्य शब्द वाच्य मतोंसे प्रकट होकर उन्हींके साथ 
नाशको प्राप्त हो जाता है देहेन्द्रियमावसे मुक्त होनेपर इसकी कोई विशेष संज्ञा नहीं रहती है ) “यन्न- 
त्वस्य०' ( परन्तु जिस ज्ञानावस्थामें इसके लिए सब आत्मा ही हो गया है ) 'यत्र सुप्तो०' ( जहाँ 
सोया हुआ यह किसी मोगकी कामना नहीं करता और न कोई स्वप्न ही देखता है ) इक््यादि श्र्‌ तियोंसे 
उसमें ही उसके प्रकरणके बलसे स्पष्ट किया गया है। जिसमें इस ऐद्वर्यका वर्णव किया जाता है वह 
सगुणविद्याका विपाक (फल) स्थान स्वर्ग आदिके समान अन्य अवस्था है, इससे दोष नहीं है ॥ १६॥ 
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# न तु तद्द्वितीयमस्ति! (परन्तु वह द्वितीय नहीं हैं) यहाँ सुषुप्तिको लेकर अन्यका निषेध है 
और 'तह्केन क॑ पदयेत्‌” यहाँ मुक्तिको लेकर विशेष विज्ञानका अभाव कहा गया है। इसलिए विशेष 
ज्ञानके अमावका.वचन सुष॒प्ति और कोवल्य मुवित दोनोंमें से किसी एककी अपेक्षासे कहा ग्रया है । 


यहाँ मुनि याज्ञवल्क्यने ब्लामासवादकों लेकर मत्रेयीको उपदेश किया है। इसका रहस्य यह हैं कि 
ज॑से उदकपू्ण घटमें चन्द्रमाका प्रतिबिग्ब पड़ता है और जल सहित घटके नाश होनेपर प्रतिबिम्बका 


मी नाश हुआ प्रतीत होता है । वस्तुतः उनका नाश उपाधिके नष्ट होनेपर बिम्बल्पसे अवस्थिति है । 
बसे घट स्थानीय पाँच भौतिक दइरीर और जल स्थानीय अन्तःकरणमें चन्द्रमा स्थानीय ब्रह्मका 


अधि० ७ सू० १७ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासद्वित ८७९, 


( ७ जगद्व्यापाराधिकरणम्‌ । खू० १७-२२ ) 
जगदृव्यापारवर्ज प्रकरणादसंनिहितत्वाच ॥ १७॥ 

पदच्छेद्‌ --जगद्व्यापारवर्जम, प्रकरणात्‌, असंनिहितत्वाच्च । 
पदच्छेद--( जगद्व्यापारवजम्‌ ) जगत्‌की उत्पत्ति आदि व्यापारको छोड़कर अन्य अणिमा 
आदि ऐश्वर्य विद्वानुको प्राप्त होता है, ( प्रकरणात्‌ ) क्योंकि जगत्‌ सृष्टिमें ईश्वर प्रकृत है ( असंनिहि- 

तब्वाच्च) और अन्य असंनिहित हैं । 

4 ये सगुणबत्रह्मोपासनात्सहेव मनसेश्वरसायुज्यं वजन्ति, कि तेषां निरवच्रहमेश्वय 
भवत्याहोस्वित्सांवग्रहमिति संश्यः । कि ताचत्पाप्तम्‌ ? मिरह्ु शमेवैषामेश्वय भवितुमहति 
आपनोति स्वाराज्यम्‌' ( तै० १॥६।२ ), सव5सम देवा बलिमावहन्ति! ( तै० १।७।३ ), 'तेषां सवधु 
छकोकेषु कामचारो मदति' ( छा« ७।२०।२,८।१।६ ) इत्यादिश्नतिभ्य द॒ति। प॒वं प्राप्त पठति-- 
जगद्व्यापारदजमिति। जगदुत्पत्त्यादिव्यापारं वर्जयित्वाउन्यद्णिमादात्मकमें श्वय 
मुक्तानां भवितुमहति, जगद्व्यापारस्तु नित्यसिद्धस्थ वेश्वरस्य । कुतः £ तस्य तत्र प्रकृत- 
त्वाद्संनिहितत्वाच्चेतरेषाम। पर एव हीइवरो जगदृव्यांपारेप्रधिक्रतः, तमेव प्ररृत्योत्प- 
त्याद्पदेशात, नित्यशब्दनिबन्धनत्वांच्च । तदन्वेषणविजिज्ञासनपूवर्क त्वितरेषामणि- 
मार्येश्वय श्रयते | तेनासंनिहितास्ते जगद्व्यापारे। समनस्कत्वादेव चेतेषामनेकमत्ये 


जो सगुण ब्रह्मकी उपासनासे मनकफे साथ ही ईश्वर सायुज्यको प्राप्त होते हैं, उनका ऐद्वय 
क्या निरडुड है अथवा साद्भूश ? इस प्रकार संशय होता है, तब क्‍या प्राप्त हुआ ? पूर्वपक्षी--इनका 
ऐद्वर्यं निरद्धूश ही होना चाहिए, -क्योंकि 'आप्नोति स्वाराज्यम! ( वह स्वाराज्यको प्राप्त होता है ) 
“स्व5स्मे देवा०! ( समस्त देवगण उसे बलि ( उपहार ) समपंण करते हैं ) 'तेषां सवंघु०” ( उनकी 
सम्पूर्ण छोकोंमें यथेच्छ गति होती है ) इत्यादि श्रुतियाँ हैं। खिद्धान्ती-- ऐसा प्राप्त होतेपर कहते हैं- 
“जगद्ब्यापारवजम्‌”' । जगत्‌की उत्पत्ति आदि व्यापारको छोड़कर मुक्त पुरुषकों अन्य अणिमा आदि 


रूप ऐश्वर्य प्राप्त हो सकता है। जगत॒के उत्पत्ति आदि व्यापार तो नित्य सिद्ध ईद्वरका ही है, किससे ? इससे 
कि वह स्टिमें प्रकृत है और अन्य-जीव असंनिहित हैं ।. परमेश्वर ही जगत्‌की उत्पत्ति आदि व्यापारमें 


अधिकृत है, कारण कि उसको प्रस्तुतकर उत्पत्ति आदिंका उपदेश है और नित्यशब्दसे सम्बन्धित है 
उसका अन्वेषण विशेष जिज्ञासापृवक अन्योंका अणिमा आदि ऐश्वय सुना जाता है । इससे वे जगत्‌को 
उत्पत्ति आदि व्यापारमें असंनिहित-असम्बन्धित हैं। इनके मनसस्‍्वी होनेसे ही ऐकमत्यका संभव न हुनेपे 
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आभास पड़ता है; वही लोकमें जीव नामसे कहा जाता है। जब तत्त्वज्ञानसे मिथ्याध्ञानकी निवत्ति हो 
जाती है और भोगसे प्रारब्ध कर्म समाप्त हो जाता है, तब अन्त:ःकरण सहित शरीरके नाश होनेके 
साथ-साथ आभासका भी नाश हो जाता है। वस्तुतः उसका नाश अपने बिम्बरूप चेतनसे शअवस्थिति है । 
इस प्रकार उपाधिके नाश होनेसे प्रतिबिम्बका नाश-सा होता है, इस अभिप्रायसे 'एतेभ्यो भूतेभ्य:ः' 
यह भ्रुति है। कोर “यत्रत्वस्य' इस प्रकारकी श्रुतियाँ कवल्य विषयक हैं, और 'यन्न सुप्तो न कंचन 
काम कामयते' इत्यादि श्रुतियाँ सुषुप्ति विषयक हैं। इसलिए सग्रुणोपासकके लिए ऐंश्वयं प्राप्तिका 


वचन दोष रहित है, क्योंकि उसका भिन्न विषय है अर्थात्‌ फलोपभोगके लिए स्वर्ग आदिके समान 
एक अवस्था विशेष है ॥ १६ ॥ 


क# 'संकल्पादेवास्य पितरः समुत्तिष्टन्ति' ( इस उपासकके संकल्पसे ही पितर समुपस्थित 
होते हैं ) 'स एकथा सवति त्रिधा मवति! इत्यादि श्रतिसे सिद्ध होता है कि ब्रह्मोकमें गये हुए ' 
सगुणोपासकका ऐद्वय निरड्भुश होता है अर्थात्‌ जेसे वह उपभोगके लिए अपने संकल्पसे ही इष्ट देह 


८८० ब्रह्मसूत्र-शाडुरभाष्य [ अ० ४ पा० ४ 


कस्यचित्स्थित्यश्रिप्रायः कस्यचित्संहाराभिप्राय इत्येव॑ विरोधो५पि कदाचित्स्यात्‌ । अथ 
कस्यच्ित्संकल्पमन्वन्यस्य संकल्प इत्यविरोधः समथ्यत, ततः परमेश्वराकूततन्त्रत्वमे- 
वेतरेषामिति व्यवतिष्ठते ॥ १५ ॥ 
प्रत्यक्षोपदेशादिति चेन्नाधिका रिकमण्डरुस्थोंक्ते! ॥ १८ ॥। 

पदच्छेंद्‌--प्रत्यक्षोपदेशात्‌, इति, चेतु, न, आधिकारिकमण्डलस्थोक्ते। । 

सूत्रथ--( पत्यक्षोपदेशात्‌ ) 'आप्नोति स्वाराज्यम्‌! इत्यादि प्रत्यक्ष श्रुतिस्े विद्वानचुका ऐश्वयं 
निरड्भुश् प्रतिपादित है। ( इति चेन्‍न ) तो यह युक्त नहीं है, क्योंकि ( आ्राधिकारिकमण्डरूस्थोक्तेः ) 
आदित्य मण्डल स्थित आधिकारिक प्रमेशशरके अधोन स्वाराज्य प्राप्ति विषयक यह बचत है । 

... # अथ यदुक्तम-आप्नोति स्वाराज्यम' ( तै० १॥६२ ) इत्यादिप्रत्यक्षोपदेशान्निरवग्र- - 
हमेदवय विदुषां न्धाय्यमिति तत्परिहतंव्यम्‌। अन्नोचयते-नायं दोष:-आधिकारिकमण्ड- 
लस्थोक्तेश। आधिकारिको यः सवितृमण्डऊादिषु विशेषायतनेष्ववस्थितः पर ईश्वरस्त- 
दायत्तेवेयं स्वाराज्यप्राप्तिक्च्यते। यटकारणमनन्तरम्‌ “आप्नोति मनसस्पतिम! (तै० १।६।२) 
इत्याह। योहि सर्वमनखां पतिः पूर्वसिद्ध ईश्वरस्तं प्राप्नोतीत्येतदुक्तं मवति | तदनु घारेणेव 
चानन्तरम्‌ 'वाक्यतिश्रश्लुष्पति: । श्रोत्रपतिविज्ञानपति:' ( ते० १।६।२ ) थे भचति दृत्याह | एव- 
मन्यत्रापि यथासंभव नित्यसिद्धे दवरायत्तमेवेतरेबामेदवर्य योजयितव्यम्‌ ॥ १८ ॥ 

किसीका जगत्‌की स्थितिमें अभिप्राय और किसीका उसके संहारमें अभिप्राय होगा, इस प्रकार कदाबित्‌ 
विरोध भी होगा । यदि किसी एकके संकल्पके अनुसार अन्यका संकल्प हो, इसप्रकार अविरोधका सम- 
थंन करे तो इससे भी परमेश्वरके अभिप्रायके अधीन ही अन्य जीव हैं, ऐसी व्यवस्था होती है ॥१७॥। 

यह जो कहा गया है कि “आपनोति स्वाराज्यम' ( वह स्वाराज्यको प्राप्त द्वोता है) इत्यादि 
प्रत्यक्ष श्रुतिसि उपासकोंका ऐश्वर्य निरड्जुड़ युक्त है, उसका परिहार करना चाहिए। इसपर कहते हैं- 


यह दोष नहीं है, क्योंकि आधिक्रारिक मण्डल स्थितोंके लिए यह वक्ति-वचन है। आदित्यमण्डल 
आदि विशेष स्थानोंमें अवस्थित जो आधिकारिक परमेश्वर है उसके अधीन ही यह स्वाराज्य प्राप्ति 


कही जाती है, क्योंकि अनन्तर “आप्नोति मनप्तस्पतिम! ( वह मनके पति-ब्रह्मको प्राप्त होता है ) 
ऐसा श्रुति कहती है । जो सब मनोंका पति पुव सिद्ध ईद्वर है उसको प्राप्त होता है, ऐसा कहा गया 


है। अनन्तर उसके अनुसार ही “वाक्पतिश्वक्षुष्पतिःः ( तथा वाणीका पति, चक्ष॒ुका पति, श्रोत्रका 
पति ओर विज्ञानका पति हो जाता है ) इसप्रकार श्रुति कहती है। इसप्रकार अन्यत्र मी अन्य उपा- 
सकोंका ऐदवर्य नित्य सिद्ध ईश्वरके अधीन हो है, ऐसी यथासम्मव योजना करनी चाहिए ॥ १८ ॥ 


सत्यानन्दी-दीपिका 


आदिकी सृध्मिं स्वतन्त्र हैं, वंसे आकाश आदि जग्रतुकी उत्पत्ति आदि करनेमें भी स्वतन्त्र हैं। वे 
ईश्वरके समान स्वतन्त्र-निरद्धूश ऐश्वयवानु होते हैं। इससे पृव॑पक्षमें अनेक. ईश्वर सिद्ध होते हैं । 
सिद्धान्ती-- सगुगोपासकका ऐद्वर्य अस्वतन्त्र है अर्थात्‌ जगत्‌की उत्पत्ति आदि करनेमें वह असमथ 
है । जगत्‌की उत्पत्ति आदि तो वह कर सकता है जो जग्रतुकी उत्पत्तिसे पृव ही सिद्ध हो ओर पूर्वापर 
पर्याछ्नोचन करनेमें समर्थ, सर्वज्ञ, सवशक्तिमान्‌ नित्यसिद्ध हो, वह तो ईद्वर ही हो सकता है । 
योगी लोग तो ईव्वरानुग्रहसे ब्रह्म लोकेमें जाकर ऐश्वयंवान्‌ होते हैं, और महाप्र ूयमें उन सबका अन्त 
हो जाता है, जगत॒की उत्पत्तिके पूत वे अविद्यान होनेके कारण उनसे जगत॒की उत्पत्ति आदि 
असम्मव है। किच्च 'स ईक्षाञ्क्रे' 'यतो वा इमानि भूतानि जायन्ते' इत्यादि श्रुतियाँ प्रढयके अनन्तर 
सृष्टिकी उत्पत्ति आदिमें ईइ्वरको ही कारण कहती हैं, इसका विस्तृत वर्णन ( ब्रह्मसूच्न १।१।२ ) इस 
सुत्रमें किया गया है ॥ १७ ॥ 

९ 'आपनोति स्वाराज्यम! यह श्रृूति वचन आदित्यमण्डल आदि विशेष स्थानोंमें स्थित 
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विकारावति च तभा हि स्थितिमाह ॥ १९॥ 
पदच्छेद--विकारावर्ति, च, तथा, हि, स्थितिम्‌, आह । 
सूत्रार्थ--( विकारावति व ) विकारमें न रहनेवाला भी ब्रह्मका स्वरुप है, ( हि ) क्योंकि 
( तथा ) वंसे ( स्थितिम्‌ ) परमेश्वरके दो रूपोंकी स्थिति, ( आह ) “ठावानस्यथ महिमा” इत्यादि 
श्रुति कहती है । 

# विकारावत्यपि च नित्यमुक्त पारमेश्वरं रूप न केवर्ल विकारमात्रगोचरं सवित्‌- 
मण्डायघिष्ठानम्‌। तथा हास्प द्विरूंपां स्थितिमाद्ास्नायः-'तावनस्यथ महिमा, ततो ज्यायांश्र 
पूरुषः । पादोउस्य सर्वा भूतानि, शज्िपादस्याम्रतं दिवि! ( छा० ३।१२।६ ) इत्येवमादिः। नच 
तन्निविकारं रूपमितरालश्बनाः प्राप्तुवन्तीति दाक्‍य वक्तम, अतत्क्रतुत्वात्तेषाम्‌ । अतश्र 
यथेव द्विरूपे परमेश्वरे निगुंणं रूपमनवाप्य सगुण एवावतिष्ठन्ते, एवं सगुपो५पि निर- 
वग्नहमेस्व्यमनवाप्प सावग्रह एवावतिष्ठन्त इति द्रश्टव्यम ॥ १९९ ॥ 

दशयतथ्व प्रत्यक्षानुमाने ॥ २० ॥ 


पदच्छेद--दर्शयतः, च, एवम्‌, प्रत्यक्षानुमाने । 


विकारमें न रहनेवाला भी परमेश्थ रका नित्यरप कहा गया है केवल विकारमात्र विषयक 
सवितृमण्डल आदि अधिष्ठानकरूप नहीं है, क्योंकि 'तावानस्य महिमा०” ( उतनी ही इस ग्रायत्र्यास्य 
ब्रह्मकी महिमा है, तथा निविकार पुरुष इससे उत्कृष्ट है, तेज, जल और अन्न आदि सम्पूर्ण चराचर 
प्राणी इसका एक पाद हैं, ओर इसका पुरुष नामक त्रिपाद अमृत प्रकाशमय रवात्मामें स्थित है ) 
इत्यादि श्रुति इसके दो रूपोंकोी स्थिति कहती है। अन्य ( विकारवरतिख्प ) का आलम्बन करनेवाले 
उपासक उसके निविकाररूपको प्राप्त होते है, ऐसा नहों कहा जा सकता, क्योंकि वे उस क्रतुवाले 
नहीं है । इसलिए जसे दो रूपवाले परमेश्थ रक्षे होनेपर भी वे निगुणरूपको प्राप्त न कर सगुणरूपमें 
ही अवस्थित होते हैं, वंसे सगुणमें मी निरडकुश ऐश्वरय प्राप्त किये विता उपासक साडइकुश-अस्वतस्त्र 
ऐश्वयमें ही अवस्थित होते हैं, ऐसा समझना चाहिए ॥ १९॥ 

सत्यानन्दी-दौपिका 
परमेश्व रके अधीन ही स्वाराज्य प्राप्तिके विषयमें है। यदि वह स्वाराज्य प्राप्तिमात्रसे निरडूश ऐश्वये- 
वान्‌ होता तो उसके अनन्तर हो “भामोति मनसस्पतिम' इत्यादि श्र्‌ति वचन असंग्रत होगा । आदित्य 
आदिको जो अधिकारमें नियुक्त करता है वह यहाँ आधिकारिक कहा गया है। इसलिए सगुण 
उपासक्रको अपने उपभोगमें भले स्वाराज्य-स्वातन्त्य हो, परन्तु जगत्‌॒की उत्पत्ति आदिमें नहीं । इस 
प्रकार 'स्वंषु लोकेषु कामचारो मवति” इत्यादि स्थलोंमें भी यही समझना चाहिए कि उपासकका 
ऐश्वय ईश्वरके ध्धीन है स्वतन्त्र नहीं ॥ १८ ॥। 

4 शक्का--जैसे उपास्य सगुण ब्रह्मगत सत्यसद्भुल्पत्व श्लादि उपासकमें आते हैं, बसे उपास्य 
गत जगत्‌की उत्पत्ति आदि व्यापारकी सामथ्यं मी उसमें आनो चाहिए ? समाधांन--तावानस्य 
महिमा' इस श्र्‌ तिवचनसे ब्रह्मा विकारवर्तिरूप और '“ज्यायांश्व पूरुषः” इस वधनसे .ब्रह्मका निरविकार- 
रूप प्रतिपादित है। और 'पादो5स्थ सर्वा भूतानि' इस श्र्‌ तिवचनसे ब्रह्मका विकारवरतिरूप और 
'त्रिपादस्यास्॒त दिवि! इस वचनसे ब्रह्मका निविकाररूप प्रतिपादित है। इसप्रकार जैसे ब्रह्मके दो रूप 
होनेपर भी निगुणरूप सगुण-उपासकोंसे अप्राप्त है, क्‍योंकि उसको निविकार ब्रह्मका ज्ञान नहीं है, 
बसे सगुण ब्रह्मगत जगत॒की उत्पत्ति आदि व्यापारकी सामथ्यं होनेपर भी उपासक उसे प्राप्ठ नहों कर 
सकता । इसलिए उपासक केवल अणिमा आदि सातिशय ऐश्वयंको ही प्राप्त कर सकता है ॥ १९ ॥ 
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सून्नार्थ--( एवम्‌ ) इसप्रकार ( प्रध्यक्षानुमाने च ) श्रुति और स्मृति भी ( दशंयतः ) 
परमेश्वरका निविकाररूप दिखलाती हैं । 

दर्शयतश्च विकारावततित्वं परस्य ज्योतिषः श्रुतिस्म्ती । न तत्र सूर्यों भाति न चन्द्रता- 
रक॑ नेमा विद्यतों मान्ति कुतोइ्यमग्नि: ( कठ० ७५११५, श्रेता० ६।१४, झुण्ड० २।२।१० ) इति। 
न तद्भासयते सूर्यो न शशाह्लो न पावकः' (गी० १५।६) इति च। तदेवं विकारावतित्वं परस्य 
ज्योतिषः प्रसिद्धमित्यभिप्रायः ॥ २० ॥ 


... भोंगमात्रसाम्यलिज्ञाच ॥ २१॥ 
पदच्छेदू--मोगमात्रसाभ्यलिड्धात्‌, च । 
सूश्नार्थ--और उपासकोंको ईइवरके साथ भोगमात्रकी साम्य श्र्‌ ति होनेसे भी उनका निरदूझ 
ऐश्वय नहीं है । 
इतश्व न निरकुशं विकारालस्बनानामेश्वय यस्माद्धोगमात्रमेवेषामनादिखिद्धने 
झचरेण सप्रानमिति श्रयते-'तमाहापो बे खलु मीयन्ते लोको5सौ” इृति 'स यथैतां देवतां सर्वाणि 
भूतान्यवन्त्येव॑ हैवंविदं सर्वाणि भूतान्यवन्ति' तेनो एतस्ये देवताये सायुज्यं सछोकतां जयति' 
( बृह० १॥७।२३ ) इत्यादिभेदव्यपदेशलिड्ेम्यः ॥। २१ ॥। 
नन्वेव॑ सति सातिशयत्वादन्तवत्त्ममेर्वयस्य स्यात्‌, ततर्चेषामातृत्तिः प्रसज्येते- 
त्यत उत्तर भगवान्बाद्रायण आचायेः पठति-- 
अनावृत्ति; शब्दादनावृत्तिः भ्रब्दात्‌ ॥ २२ ॥ 
पदच्छे द--अनावृत्ति:, शब्दात्‌, धनावृत्ति।, घब्दात्‌ । 
सूत्ना्थं--( अनावृत्ति। ) अचिरादि पव॑ युक्त देवयान मार्गसे जो उपासक ब्रह्मलोकको प्राप्त 
द्वोते हैं उनकी पुनरावृत्ति नहीं होती, ( थब्दात्‌ ) क्योंकि “न व पुनरावतंते” इत्यादि श्र्‌ति है। सूत्रकी 
आवत्ति शास्त्र परिसमाप्तियोतक है। 


न तन्नसूर्यो साति०” ( उस ज्योतिशस्वरूप परब्रह्ममें लोकावभासक सूय॑ प्रकाशित नहीं होता 
न चन्द्र और न तारे प्रकाशित होते हैं थ्लोर न विद्युत्‌ ही चमकती हैं पुनः अस्मदादि ग्रोचर यह 
मोतिक अग्नि तो कहाँ प्रकाशित हो सकती है ?) और 'न तद्भासयते०” (उस स्वयं प्रकाद्यमय परत्रह्म 
को न सूर्य, न चन्द्रमा और न अग्नि ही प्रकाशित कर सकते हैं) इसप्रकार श्रुति और स्मृति भी 
ज्योतिःस्वर्प परब्रह्मका विकारावतित्व दिखलाती हैं। इसप्रकार पर ज्योतिर्में विकारावतित्व प्रसिद्ध 
है, यह अभिप्राय है ॥ २० ॥ 
ओर इस वक्ष्यमाण हेतुश्ने मी विकारका आलम्बन-उपासना करनेवाले उपासकोंका ऐंद्वर्य 
निरडूदा नहीं है, क्योंकि इनका भोगमात्र हो अनादि सिद्ध ईदवरके साथ समान है, 'तमाहापो०' 
( उस उपासकसे हिरण्यग्रमं सान्त्वना पूर्वक कहते हैं, मुझसे ये अमृतमय जल भोगे जाते हैं, तुमसे 
यह अमृतमय लोक मोग्य हैं तुम इसका यथेच्छ भोग करो ) ऐसी श्रृति है, और “स यथैतां०? ( ज॑से 
इस हिरण्यगम देवताकी सब प्राणी पूजा करते हैं, वंसे ही ऐसा जाननेवालेकी सब मत पूजा करते हैं) 
'तेनो एतस्थ०' ( उस प्राणात्मप्रतिरूप ब्रतके योगसे उपासक इसी प्राणदेवताका सायुज्य-एकात्मता 
ओर समान लोकता-एक स्थानत्व प्राप्त करता है ) इत्यादि भेदव्पपदेश लिज़ोंसे भी प्रतीत होता है 
कि उपासकका उपास्य ईव्वरके साथ मोग़साम्य है ॥ २१ ॥। 
परन्तु ऐसा होनेपर-उपासकोंका ऐश्वय साथ होनेपर सातिशय होनेस्े उनका ऐश्वयं विनाशी होगा 
इससे इनको आवृत्ति (संसारागमन) प्रसक्त होगी ? इससे मगवात््‌ बादरायण आचाय॑ उत्तर कहते हैं-- 
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& नाडीरदिमसमन्वितेनाचिरादिपर्वणा देवयानेन पथा ये ब्रह्मलोक शास्त्रोक्त- 
विशेषणं गच्छन्ति 'यस्मिन्नरश्न ह ने ण्यश्राणवौ ब्रह्मछोके तृतीयस्यामितो दिवि, यस्मिन्नेरं मदीयं 
सरो यस्मिननश्वत्थ: सोमसवनो यस्मिन्नपराजिता पून्नह्मणो यस्मिश्र प्रभुविमभित हिरण्मयं वेइम 
यश्चानेकथा मन्त्राभवादादिप्रदेशेषु प्रपलच्यते-ते तं प्राप्प न चन्द्रलोकादिव भुक्तमोगा आवतन्ते, । 
कुतः ? “'तयोध्यमायन्नम्ग॒तत्वमेति' ( छा० 4।६।६, कठ० ६॥१६ ), 'तेषां न पुनरावृत्ति:' ( बृह० 
६।२।१५ ), 'एतेन प्रतिपद्यमाना इमं मानवमावत नावतन्ते! (छा० ४।१७।७५ ), 'ब्रह्मोकममिसंप- 
थते' (छा० 4।१७५।१), "न च पुनरावतंते” (छा० 4।१५।१) इत्यादिशब्देभ्यः। अन्तवच्तेदपि 
त्वेश्वर्यस्य यथा5नावृत्तिस्तथा वर्णिनम्‌ 'कार्यात्यये तद्ध्यक्षेण सहातःपरम्‌ (बह्मसूत्र ४।३।३०) 

इत्यत्र। सम्यग्दशनविध्वस्ततमसां तु नित्यसिद्धनिर्वाणपरायणानां सिद्धेवानावृत्ति', 





जो उपासक नाड़ीरश्मि समन्वित अधिरादिपव युक्त देवयानमार्गंस शास्त्रोक्त विशेषण विशिष्ट 
ब्रह्मलोकको प्राप्त होते हैं-'इस पृथिवी नामक लोकसे तृतीय द्युलोकमें जो ब्रह्मलोक' है, उस ब्रह्मलोकमें 
अर और ण्य नामके दो सपुद्र-समुद्र तुल्य तालाब हैं, वहीं अन्नमय मण्डसे पुणं मदका हर्षोत्पादक 
सर है, वहों अमृतका स्रोत बहानेवाला अश्वत्य वृक्ष है, वहाँपर ब्रह्माकी अपराजितापुरो है, वहीं. 
ब्रह्माद्वारा निभित सुवर्णमय गृह है, जिसका अनेक प्रकारसे मन्त्र, अथंवाद आदि प्रदेशोंमें विस्तारसे 
वर्णन किया जाता है, वे उसे प्राप्तकर जैसे कमंठ लोग भुक्त मोग होकर घन्द्रलोकपे लौटते हैं, वसे 
नहीं लौटते । किससे ? इससे कि 'तयोध्वमायज्न०' (उस म॒धंन्य नाड़ी ऊष्वेको जानेबाला अमृतत्वको 
प्राप्त होता है) 'तेर्षा न पुनराबृत्तिः ( उनकी पुनरावृत्ति नहीं होती ) 'एतेन प्रतिपद्यमाना०” ( इस 
देवभागंसे जानेवाले इस मानव मण्डलमें पुनः नहीं लौटते ) ब्रह्मत्लोकममिसंपद्यते' ( ब्रह्मलोकको प्राप्त 
होता है ), “न च पुनरावतंते” ( और पुनः नहीं लौटता ) इत्यादि श्रतियाँ हैं। ऐश्वयंके विनाशी 
होनेपर भी ज॑से अनावृत्ति होती है, उसे ही "कार्यात्यये तदृध्यक्षेण सहातः परम” इस सूत्रमें बणित 
है । सम्यग्दशनसे विध्वस्त अज्ञानवाले नित्यसिद्ध निर्वाणः परायण मुक्त पुरुषोंकी अनावृत्ति तो सिद्ध 

सत्यानन्दी-दी पिका 

* यहाँ 'बादरायण' शब्दसे बदरिकाश्रममें तिवासका कथन होनेके कारण सदा सर्वज्ञ परम 
गुरु नारायणके प्रसादका द्योतक होनेसे तत्प्रणीत थछ्ास्त्रमें निदृष्टव सूचित होता है। यद्यपि सगुण 
विद्याका फल सातिशय होनेसे विनाश्वी है, तो भी ब्रह्मलोकमें ईश्वरफे अविन्तय प्रसादसे ब्रह्मात्मेकत्व 
ज्ञान हो जाता है जिससे वह पुन। संसारमें लोटकर नहीं आता। जो सगुण उपासना-दहरविद्या 
आदिसे रहित केवल ब्रह्मचयें, अश्वमेध आदि साधनोंद्वारा ब्रह्मलोकमें जाते हैं, वे वहाँ फल भोगऋर 
मानव लोकमें लोट आते हैं, क्योंकि वे तत्त्वज्ञानसे रहित होते हैं। जंपे चन्द्रछोकमें गए हुए केवल 
कृमंठ लोग फल मोग़कर लौट श्षाते हैं। “तत्त्वमसि” “बहं ब्रह्मास्मि' इत्यादि वेद/न्तवाक्योंत्रे जिसका 
आत्मंकत्व ज्ञानसे अज्ञान निवृच्त हो गया है उसका तो 'अन्नेव ब्रह्म समइनुते” यहाँ जीवितावस्थामें ही 
ब्रह्म प्राप्तिर्प मोक्ष सिद्ध है। सगुग उपासक भी उसी आत्मज्ञानको पाकर ब्रह्माके साथ मुक्त हो जाता 
है, अतः उनकी पुनः आवृत्ति नहीं होती, क्योंकि “न च पुनरावतते' ( वह पुनः संसारमें नहीं आता ) 
इत्यादि श्रुतियाँ हैं। इस भाँति सगुण उपासकोंकी क्रम मुक्ति होती है । इसप्रकार समन्वयके कथनसे 
ब्रह्मात्मकत्वमें वेदान्त-उपनिषद्‌ वाक्य प्रमाण हैं, ऐसा निश्चय किया गया है । वाक्याथ ज्ञानमें स्मृति, 
तक आदि स्वप्रकारके विरोधका परिहार किया ग्रया है और साधन सम्पत्ति भी दिखलाई गई है। इससे 
विवेक आदि साधन सम्पन्न और वेदान्तवाक्योंके श्रवण आदिकी आवृत्तिसे समस्त प्रतिबन्धसे रहित 


८८४ प्रद्मसूत्र-शा हर साष्य [ अ० ४ पा०४ 
तदाश्रयणेनेव हि. सगुणशरणानामप्यनावृत्तिसिद्धिरिति। अनावृत्तिः शब्दादनावृत्तिः 
शब्दादिति सूत्राभ्यासः शास्त्रपरिसमाप्ति द्योतयति ॥२२॥ 
इति श्रीमत्परमहंसंपरिवाजकाचारय श्री मद्गो विन्द भ गवत्पूज्यपाद शिष्य श्री मच्छ डू रस गव त्पूज्य- 
पादकृतो शारीरकमीमांसाभाष्ये चतुर्थाध्यायस्य चतुर्थः पांदः ॥४॥ 


समाप्तमिदं ब्क्मसत्रशाइरमाष्यम्‌ ॥ 

ही है । सगुण धरणवालोंकी भी उस ज्ञानके आश्रयसे ही अनावृत्ति सिद्ध होती है। 'श्ननावत्ति शब्दसे, 
अनावृत्ति शब्दसे' इसप्रकार सुत्रकी पुनरुक्ति शास्त्रकी परिसमाप्ति सूचित करती है ॥ २२ ॥ 
स्वामी सत्यानन्द सरस्वती कृत शाइरभाष्य-भाषानुवादके चतुर्थाध्यायका चतुर्थ पाद समाप्त ॥४॥ 


«गई गपिलकिपीफिकिकल 


सत्यानन्दी-दीपिका 
पुरुषकी सम्‌ल बन्धकी निवत्ति होनेपर ब्याविभूत निष्कल, अनन्त, स्वप्रकाश, चिदानन्दरूपसे 
अवस्थिति होती है ॥२२॥ 
वेदान्तसूत्रमाष्यय्य शाइरस्य गरीयसः । अनुवादमविद्यान्धतमसद्वादशात्मनः ॥ १ ॥ 
तथा रल्नप्रभापञ्चपादिकान्यायनिर्णयमामती प्रम्गतिअन्थानू._ भाष्याभिप्रायवेदकान्‌ ॥ २ ॥ 
आश्रित्य तेषां तात्पयमाकलूय्य समन्ततः | सुखावगतये तस्य विवृण्वम्‌ राष्ट्रभाषया ॥ ३ ॥ 
विद्याथिहितमालद्ष्य सत्यानन्धयाख्यदीपिकाम।| व्यधाद्व्याख्यात्व सरलां सत्यानन्द्सरस्वती ॥४॥ 
सेयं ज्ञानप्रदेशस्य महिते पुटभेदने। सवंशाख्ररह स्य ज्ञः संख्यावद्धि समाकुछे ॥ ५ ॥ 
करनेन्रवियच्चा्लुर्मिते वेक्रवत्सरे । आशिने मासि घबक्के दले सहक्मपीतियों॥ ६ ॥ 
वासरे भूमिजातस्य गुरुदेवप्रसादृत:। मतिमत्संमति प्राप्ता निर्विध्न॑ पूर्णतामगात्‌ ॥ ७ ॥ 
पदालिसुमनोजातगुम्फितेयं सुमालिका । प्रीतये शह्ढडरस्यास्तामपिंता सचिदात्मनः ॥ ८ ॥ 


स्वामी सत्यानन्द सरस्वती कृत 'सत्यानन्दी-दीपिका' के चतुर्थाध्यायका चतुर्थ पाद समाप्त ॥ ४ ॥ 


न्ग्ग्णक( कप (249० 


। इति शाम । 


॥ समाप्जथ्ायं ग्रन्थ: ॥ 





बादरायणप्रणीतत्रह्मस॒त्राणां वर्णानुक्रपः । 


सूत्रम्‌ 
अंशो नानाव्यपदेशादन्यथा . 
अकरणत्वाच्व न दोषस्तथाहि 
अक्षरधियां त्वविरोध: सामा. 
अक्षरमम्बरान्तधृतेः 
अग्निहोत्रादि तु तत्कार्यायेव, 
अग्न्यादिगतिश्रतेरिति चेन्न 
अद्भावबद्धास्तु न शाखासु हि 
अज़ि त्वानुपपत्तेंश्च 
अद्भूष यथाश्रयमाव: 
अचलत्व चापेक्ष्य 
अगवदध्च 
अणश्च 
अत एवं च नित्यत्वम्‌ 
अत एवं च्‌ सर्वाण्यनु 
अठ एव चाग्नीन्धनायनपेक्षा 
अत एवं च,नन्याधिपति 
अत एवं चोपमा सूयकादिवत्‌ 
अत एवं न देवता भूत च॑ 
शत एवं प्राण: 
अतः प्रबोधो5स्मात्‌ 
अतश्चायने5पि दक्षिणे 
अतस्त्वितरज्ज्यायो लिज्धाच्च 
अतिदेशाच्च 
अतोष्नन्तेन तथा हि लिजुम्‌ 
अतोष्न्यापि हरोकेषामभयोः 
अत्ता चराचरग्रहणात्‌ 
श्थातो ब्रह्मजिज्ञासा 
अंद्श्यत्वादिगुणको धर्मोक्ति। 
अहशनियमात्‌ 
अधिक तु भेदनिर्देशात्‌ 
अधिकोपदेय्यात्त बादरायण. 
अधिष्ठानानुपपत्तेर्च 
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सूत्रम्‌ 

अध्ययनमात्रवतः 
अनभिभव च दशयत्ति 
अनवस्थितेरसं भवाल्च नेवर: 
अनारब्धकार्ये एवं तु पूव, 
अनाविष्कुवन्न न्वुयात्‌ 
अनावृत्ति: दब्दादनावत्ति: 
अनियम। सर्वासामविरोध: 
अनिशदिकारिणामपि च श्रुतम्‌ 
अनुकृते प्तस्थ च॑ 
अनुज्ञापरिह।रो देहसंबन्धा, 
अनुपपत्तेस्तु न शारीर: 
अनुबन्धादिम्य: प्रज्ञान्तरप. 
अनुष्ठेयं बादरायणः साम्य, 
अनुस्मृतेर्बा दरि: 
अनुस्मृतेश्च 
अनेन सवंगतत्वमाथाम, 
अन्तर उपपत्ते: 

अन्तरा चापि तु तद्दृष्टे! 

अन्तरा भतग्रामवत्स्वात्मन: 
अन्तरा विज्ञानमनसी क्रमेग 
अन्तर्याम्यविदेवादिषु तद्धमंव्य, 
अन्तवत्त्वमसवज्ञता वा 
अन्तस्तद्ध मो पदेशात्‌ , 

अन्त्यावस्थितेरचो भयनित्यत्वा . 
अन्यत्रामावाच्च न तृणादिवत्‌ 

अन्यथात्वं शब्दादिति चेन्ना. 
अन्यथानुमितो च॒ ज्ञश्क्तिवि, 
अन्यथा भेदानुपपत्तिरिति चे, 
अन्यभावव्यावत्त रच 
अन्याधिष्ठितेषु पृववदभिला, 
अन्यार्थ तु जैमिनिः प्रदन, 
अन्याथरच परामशः 
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२ बादरायणप्रणीतत्नह्मसूत्ञाणां वर्णौजुक्रमः । 


सूत्रम्‌ 
अन्वयादिति चेत्स्यादवधार. 
अपरिग्रहाच्चात्यन्त मनपेक्षा 
अपि व सप्त 
अपि घ॒ स्मय॑ते 


7) है । 
री रह 
 । ।६। 


अपि चेवमके 


अपि च॒ संराधने प्रत्यक्षननुमाना, 
अपीतो तद्॑प्रसद्भादसमऊजसम्‌ 


अप्रतोकालम्बनान्नवतीति बा० 
अबाधाज्च 
अभाव बादरिराह होंवम्‌ 


अभिध्योपदेशाच्च 
अभिमानिव्यपदेशस्तु विशे, 
अभिव्यक्तेरिश्या व्म रथ्यः 
अभिसंध्यादिष्वपि चंवम्‌ 
अभ्युपगमे उप्पर्था भावात्‌ 
अम्बुवदग्रहणात्त न तथात्वम्‌ 
अ€पवदेव हि तत्प्रधानत्वात्‌ 


अचिरादिता तश्प्रथिते! 
अभकोक स्त्वात्तद्व्यपदेशाच्च 


अल्पश्रुतेरिति चेत्तदुक्तम्‌ 
अवस्थितिव दरोष्यादिति चेन्ना, 
अवस्थितेरिति काशकृत्स्न: 
अविभागेन हृष्क्वात्‌ 
अविभागों वचनात्‌ 

अवि रोधरचन्दनवत्‌ 
अशुद्धमिति चेन्न शब्दात्‌ 
अरमादिवच्च तदनुपपत्तिः 
अश्रुतत्वादिति चेन्नेष्टादिका, 
असति प्रतिज्ञोपरोधो यौग, 
असदिति चैेन्न प्रतिषेधमात्र. 
असद्व्यपदेशान्नेति चेन्न धर्मा, 
असंततेदचाव्यतिकर। 
असंभवस्तु सतोश्नुपपत्ते। 
असावंत्रिकी 

अस्त तु 
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१७ 


सूत्रस्‌ 
अस्मिननस्य च तद्योगं शास्ति 
अस्येव चोपपत्तेरेष ऊष्मा 


आ. 
आकाशस्तल्लिड्भात्‌ 
आकाशे चाविशेषात्‌ 
आकाशोर्ष्थान्त रत्वा दिव्यपदे, 
आचारदशनात्‌ 
आतिवाहिकास्तल्लिड्भात्‌ 
आत्मकृते; परिणामात्‌ 
आत्मगृही तिरित रवदुत्तरात्‌ 
आत्मनि चंव विचित्राश्च हि 
आत्मशब्दाच्च 
आत्मा प्रकरणात्‌ | 
आत्मेति तुपगच्छल्ति ग्राह. 
आदरादलोपः 


आ।दित्यादिमतयश्चाड्भ उपपत्ते। 
आधानाय प्रयोजनाभावात्‌ 


आनन्दमंयो5्म्या सात 
आनन्दादय। प्रधानस्य 


आनथकक्‍्यमिति चेनन्‍न तदपे. 


आनुमानिकमप्येकेषामिति 
आप: 

आप्रायणात्तत्रापि हि दृश्भ्‌ 
आभास एव च 


आमनन्ति चवेनमस्मिन 
आत्विज्यमित्यौड्ुलोमिस्तस्म हि 


आवृत्ति रसकृदुपदेशात्‌ 
आसीन। संभवात्‌ 


आह च तन्मात्रम्‌ 


हर, 
इतरपरामर्शात्स इति चेन्ना, 
इत रव्यपदेशाद्धिताकरणादि., 
इतरस्याप्येवश्संइलेषः पाते. 


इतरेतरप्रत्ययत्वादिति चेन्नो, 
इतरे त्वथसामान्यात्‌ 


इतरेषां चानुपलब्धेः 
हयदामननात्‌ 


ईक्ष तिकमंव्यपदेशात्सः 
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२४ 
४८९ 
रे 
है 
२६ 
१६ 


१८ 
२१ 
१४ 
१९ 
१३ 


३४ 


१रे 


 बादरायणप्रणीतन्नह्मसूत्राणां वर्णानुक्रमः । 


सून्नम्‌ 
ईक्षतेनादब्दम्‌ 


उत्कमिष्यत तवेभावा दिल डे 
उत्क्रान्तिगत्या गतीनाम्‌ 
उत्तराच्चेदावि भूृंतस्वरूपस्तु 
उत्तरोत्पादे व॑ पृवनिरोधात्‌ 
उत्पत्त्यसं भवात्‌ 
उदासीनानामपि चेव॑ सिद्धिः 
उपदेद्यभेदान्नेति चेन्नोमय 
उपपत्तेदच 

उपपद्यते चाप्युपलभ्यते च 
उपपन्नस्तल्लक्षणार्थो पलब्धे! 


उपपुवमपि सवेके मावमशन., 
उपभ्द च 


उपलब्धिवदनियमः) 
उपसंहारदशनान्नेति चेन्न 
उपसंहारो3र्थ भिदाद्विधिशेष 
उपस्थिते5तस्तद्बबनात्‌ 
उपादानाद्‌ 

उभयथा 'च दोषात्‌ 


उमयथापि न कर्मातस्त, 


उमयब्यपदेशात्त्वहिकुण्डलवत्‌, 


उमयव्यामोहात्तत्सिद्धे: 


क्‍ ऊ. 
ऊष्वरेतःसु च शब्दे हि 
प्‌. 
एक आत्मनः घरीरे भावात्‌ 
एतेन मातरिश्वा व्याख्यात। 


एतेन योग प्रत्युक्त। 

एतेन शिष्टापरिग्रहा अपि 
एतेन सर्वे व्याख्याता! 

एवं चात्मा काह्स्यम्‌ 

एवं मुक्तिफलानियमस्तदव. 
एवमप्युपन्यासात्युव॑मावाद. 


ऐहिकमप्यप्रस्तुतप्रितबन्धे त. 
क्‌. 


कृम्पनात्‌ 
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२१ 
१ 
१९ 


५१ 


३९ 


सूञ्नम्‌ 
करणवच्चेन्न सोगादिभ्यः 
कर्ता शास्त्राथंवत्त्वात्‌ 
कमकतृव्यपदेशाच्च 
कुल्पनोपदेशाज्च मध्वादिवद 
कामकारेण चेके 
कामाच्च नानुमानापेक्षा 
कामादीतरत्र तत्र चायत, 
काम्यास्तु यथाकामं समुच्ची, 
कारणत्वेन चाकाशादिषु 
कार्य बादरिरस्य गत्युपपत्ते॥ 
कार्यास्यानादपुवम्‌ 
कार्यात्यये तदध्यक्षेण 
कृतप्रयक्नापेक्षस्तु विहित, 
कृतात्यये5नुशय वास्हृघ्वस्म 
कृरनप्रसक्तिनिरवयवत्वशब्द, 
कृत्स्नमावात्तु गृद्दिणोपसंहा र 
क्षणिकर्वाच्च 
क्षत्रियत्वगतेश्चोत्तरत्र चेत्रर, 


ग. 
गतिदन्दाभ्यां तथा हि दृष्ट 


गतिसामान्यात्‌ 
गतेरथंवत्त्वमुमयथा उन्यथा हि' 
गुणसाधारण्यश्र्‌ तेरच 
गुणाद्दा लोकवत्‌ 
गुहां प्रविष्टावात्मानों हि त. 
ग़ोणरचेन्नात्मशब्दात्‌ 
गोण्यसंमवात्‌ 

[) 98 

चर. 

चक्ष रादिवत्त तश्सहशिश्या 
चमसवदविदेषात्‌ 
चरणादिति चेन्नोपलक्षणा, 


'चर।|च रव्यपाश्रयरतु स्थात्तद्व्य, 


चितितन्मात्रेण तदात्मक, 
छ््. 

उन्दत उमयाविरोधात्‌ 

उन्दोभिषानाननेति चेन्न तथा 


जगद्गाचित्वात्‌ 


डे 
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८] बरादरायणप्रणीतत्रह्मसूत्नाणां वर्णानुक्रमः । 


सूत्रम्‌ 
जगदव्यापारवर्ज प्रकरणादसं., 
जन्मायस्य यंतः 
जीवमुख्यप्राणलिड्भान्नेति चे. 
जीवमुख्यप्राणलिज्भन्नेति चे. 
शेयत्वावचनाच्च 
शोउत एव 
ज्योतिराद्धिष्ठानं तु तदाम, 
ज्योतिरुपक्रमात्त तथा ह्यधीय, 
ज्योतिदंशनात्‌ 
ज्योतिर्बरणाभिधानात्‌ 


ज्योतिषि भावाच्च 
ज्योतिष केषा मसत्यन्ने 


त॒ इन्द्रियाणि बब कय 
तच्छ्ते 

तडितो5थि वरुण: सम्बन्धात्‌ 
तत्त. समन्वयात्‌ 
तत्युवंक्वाद्वाच! 


तश्प्रावश्रुतेश्च 
तत्रापि थे तदव्यापारादविरोध: 


तथा च दरंयति 
तथा चेकवाक्यतोपबन्धात्‌ 
तथाउन्यप्रतिषेधात्‌ 


तथा प्राणाः 
तदधिग़म उत्तरपर्वाघयोर, 


तदधीनत्वादथंवत्‌ 
तदनन्यत्वमारम्मणशब्दा 


तदन्तरप्रतिपत्तो रंहति संप, 
तदभावनिर्धारणे च 


तदमावो नाडीषु तच्छतेरा, 


तदभिध्यानादेव तु तल्लिज्भात्सः 


तदब्यक्तमाह हि 

तदा55पीतेः संसारव्यपदेशात्‌ 
तदुपयेपि बादरायण: संमवात्‌ 
तदोक्रोग्रज्वलनं तत्प्रकाशित, 
तदगुणसा रत्वात्तु तद्बयययदेश: 
तद्धेतुव्यपदेशाच्च 


तद्भूतस्य तु नातद्भावों जैमिने. 
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सूत्रस्‌ 
तद्वतो विधानात्‌ 
तन्तिर्धा रणानियमस्तह॒ष्टे) पृथ, 
तन्निष्ठस्य मोक्षोपदेशात्‌ 
तन्मनः प्राण उत्तसत्‌ 
तन्वभावे संध्वदुपपत्त: 
तकप्रितिष्ठानादप्यन्यथा5नुमे य. 


तस्य व नित्यत्वात्‌ 


तानि परे तथा द्याह 

तुल्यं तु दर्शनम्‌ 
तृतोयशब्दावरोध: संद्योक, 
तेजो5तस्तथा ह्याह 
त्रयाणामेव चेवमुपन्‍्यास। प्र. 
व्यात्मकत्वात्तु भूयस्तवात्‌ 


दर्शनाल्च 


दर्ायतरचेव प्रत्यक्षानुमाने 
दर्शयति च 


72 2 
दर्शायति चाथो अपि स्मयते 
वहर उत्तरेम्प! 

हृश्यते तु 

देवादिवदपषि लोके 
देहयोगाद्वा सोषपि 
युम्वाद्यायतनं स्वशब्दात्‌ 
द्वाददहवदुमयविधं बादरा, 


धर्म जंमिनिरत बेब 
धर्मोपपत्तेदच 

धृतेश्च महिम्नो स्यास्मिन्नुपल, 
घ्यानाच्च 


से. 
न कर्माविभागादिति चेन्‍्नाना, 


न॑ च कतु। करणम्‌ 
न च काय प्रतिपत्त्यभिसंधि: 


शव 
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बादरायणप्रणीतत्रह्मसूत्राणां वर्णाजुक्रमः 


सूत्नरम्‌ 
न थच॒ पर्यायादप्यवि रोधो वि. 
न॑ व स्मातंमतद्ध्माभिलापा. 
न चाधिकारिकमपि पतनानु. 
न तु हशन्तभावात्‌ 
न तृतीये तथोपलब्धे: 
न॑ प्रतीकेन हि स। 


न प्रयोजनवत्त्वात्‌ 

न भावोउ5नुपलब्धेः 

न भेदादिति चेज्न प्रल्ये. 

न वव॒तुरात्मोपदेशादिति चेत्‌. 
न वा तत्सहभावाश्रुते: 

न वा प्रकरणभेदात्परोवरीय. 
न वायुक्रिये पृथगुपदेशात्‌ 


नवा विशेषात्‌ 
न॑ वियदश्नते। 


न विलक्षणत्वादस्य तथात्वं, 
न संख्योपसग्रहादपि नाना, 
न सामान्यादप्युपल्‍ ब्धेमृंत्यु, 
न स्थानतो5पि परस्योभयलि, 
नाणुरतच्छृतेरिति चेन्नेतरा, 
नातिचिरेण विशेषात्‌ 
नात्मा5श्रुतेनित्यस्वाच्च ता 
नाना शब्दादिभेदात्‌ 
नानुमानमतच्छब्दात्‌ 
नाभाव उपलब्ध: 
नाविशेषात्‌ 
नासतो5दृश्त्वात्‌ 

नित्यमेव च मावात्‌ 
नित्योपलब्ध्यनुपलब्धिप्रस जो, 
नियमाच्च 

निर्मातारं चेके पुत्रादयरत 
निशि नेति चेन्न संबन्धस्य, 
नेतरो$नुपपत्ते! 
नंकस्मिन्दरं यतो हि 
नेकस्मिन्नसंमवात्‌_ 
नोपमर्देनातः 


प्‌. 
पचचवृत्ति मंनोव दृचपदिश्यते। 
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११ 
२१ 
२३ 
१७ 
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२८ 
१३ 
२६ 
२४ 


शेर 


१९ 
१६ 


३३ 


(१२ 


सूत्रम्‌ 
पटवच्च 
पत्यादिशब्देम्पः 
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प्रदेशादिति चेन्नान्तर्मावात्‌ 
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शब्दादेव प्रमितः 
शमदमायुपेत: स्थात्तथापि. 


शारीरश्चोभये5पि हि भेदेनन. 
-शास्त्रदृष्टया तुपदेशो वामदे. 
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संपत्तेरिति ज॑मिनिस्तथा हि 
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सत्त्वाच्चावरस्प 
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समन्वा रम्भणात्‌ 
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समाकर्षात्‌ 


समाध्यभावाच्च 
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समान एवं चाभेदात्‌ 


समाननामरूपत्वाच्चाव त्ताव, 


समाना चासृत्युपक्रम।द, 
समाहारात्‌ 

समुदाय उभयहेतुके5पि तद. 
सवंत्र प्रसिद्धोपदेशात्‌ 
सवथानुपपत्तेइच 

सवथापि त एवोभयलि श्भात्‌ 
सवंधर्मोपपत्तरच 
स्ववेदान्तपक््ययं चोदनाय, 
सर्वान्नानुमठिरच प्राणात्यये 


सवपिक्षा थ॒ यज्ञादिश्रुतेरश्व, 


स्वाभिदादन्यत्रे में 

सर्वोपिता बच तह॒शनात्‌ 
सहकारित्वेन व 
सहकायन्तरविधि! पक्षेण 
साक्षाच्चयोमयाम्नानात्‌ 
साक्षादप्यविरोध॑ जैमिनि: 
सा व प्रयासनात्‌ 
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सुखविशिश्वभिधानादेब च 
सुषुप्त्युत्क्रान्त्योमेंदेन -. 
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सुक्ष्म प्रमाणतश्च तथोपलब्धे: 
सूचकश्च हि श्र॒तेंराचक्षते च 


सैव हि सत्यादय। 


बादरायणप्रणोतत्रह्मसूतञ्राणां वर्णानुक्रमः । 


अ० पा० सं० 


ए- 2्छ ४० ८ ०७ ७ न ख्ए ७ लए 00 ७0 ०७ ०७ ७ ४ नए छत ७ ० -छ ७ 0० <०-००० 0 ० ०६ ४७ -४ 


0० >0 6 ० ७ 9 *७ ७ «७ 0 ७ ७ 9 ० « ८ «<€( ७ «७ ० ७८ ८७४७ ८७ ०८ “७-०० >० ००० ४७ <४ 


१९ 
३७० 
की 
ष्दे 
१८ 
ह 
रे 
३४ 
२७ 
२ 
२८ 
२६ 
१० 
३० 
३३ 
४७ 
२५ 
२८ 
११ 
२२ 
रे२ 
९ 
२७ 
११ 
१५ 
४२ 
रे 
९ 


३८ 


सूत्रभ्‌ 
सोष्ष्यक्षे तदुपगमादिभ्य। 
स्तुतये5नु मतिर्वा 
स्तुतिमात्रमुपादानादिति चे. 
स्थानविशेषात्पकांशादिवत्‌ 
स्थानादिव्यपदेशाच्च 
स्थित्य दना म्यां व 
स्पष्टो ह्यकेषाम्‌ 
स्मरन्ति च 
स्मरन्ति च 
स्मरन्ति च 
स्मयंते च 
स्मयंतेषपि च लोके 
स्मयंमाणमनुमान स्यादिति 
स्मृतेश्च 
स्मृतेश्च 


स्मृत्यनवकाशदोषप्रसद्भ इति 


स्याच्वेकस्य ब्रह्मशब्दवत्‌ 
स्वपक्षदोबाच्च 


77 


स्वशब्दोन्मानभ्यां च 
स्वात्मना चोत्त रयोः 
स्वाष्यायस्य तथ/त्वेन हि 
स्वाप्ययसंपत्त्यो रन्यतरापेक्ष. 
स्वाप्ययात्‌ 
स्वामिन: फलश्रुते रित्यात्रे यः 
द्द 
हस्तादयस्तु स्थिते5तो नैवम्‌ 
हानो तृपायनशब्दशेषत्वा . 
हृद्पेक्षया तु मनुष्याधिका. 
हेयत्वावचनाच्च 


समाप्तो5यं बाद्रायणप्रणीतत्रह्म सूत्राणां वर्णानुक्रमः । 


अ० पा० सं० 


०. ० चि) *_०० २) 


छा ७ ० ० 3 ९ 0 >रण न >> ७०( “४ “४ -९७४ ०्<्‌ न ७ 9 ० ७ -७० ०७ ७ ना ० 


-७>( ७ ०९ 00० ० ७७ ७ “४ «0 “७ ७४ ४०० “४७ ४३9 “४७ “७ -+७४ “(९3 ७ >>) >४ ०६ ८० “६ 


४ 
१४ 
२१ 
३४ 
१४ 

ही ।ए 
१३ 
४७ 
१४ 
२१० 
४ 
१९ 


२५ 
६ 


११ 
' 
५ 

१० 

२९ 

२२ 

२० 
रे 

१६ 
९ 

४४ 


२६ 
२५ 


; 


2 दल पी कक कही शक 3 के "अपर, मियक क, 


पे ७ योगवाशिष्ठमहारामायणम्‌। भाषानुवाद सहित। टीकाकार-पं० ठाकरप्रसाद द्विवेदी 













हिन्दी क्‍ व्याख्याकार-स्वामी योगिन्दानन्द। 
न्यायामृत' संवलित। ' अद्वैतसिद्धि ' हिन्दी व्याख्या सहित। 
चित। ऋषिपुत्र परमेश्वर कृत संस्कृत एबं वृजकिशोर 


विरचित। मध्म० श्रीज्ञानोत्तम मिश्र कृत “चन्द्रिका' संस्कृत 


चित। हिन्दी टीका सहित। पं० रामवंतार विद्याभास्कर 
संस्कृत व्याख्या। सम्पादक-श्रीनारायणराम आचार्य 


नई: 
च्क 
० 


८. 











भामती' “शाड्ररभाष्य” तथा हिन्दी 


त्रयोपेतम्‌ पितम्‌ ४०९५ (0065 शाप | ७३005 297श27ती८2$ 4 शाएरओी टाट: 
5ताल्त 8 07080 ४ए ४.७. 0४४४४ (-4 ५०।५.) 
७. डित785प074 (प्राउपाएं: (॥॥८ गाज #0फा 0॥07$7 ० 94077950035 ३०7४ 


शाती 3शाव३८क्ाए4 5 (तागेदाओआए छाती स्राष्टी॥) ताज्ाई॥ा0ा, रएा८४ & [762९5४) 
05एश्शावा नि [07 क्ा॥4 


७  श्रीभाष्यम। रामानुजाचार्यकृत। हिन्दी टीकाकार-निम्बार्काचार्य श्रीललितकृष्णगोस्वामी। 
(]-2 भाग ) 











हि ३5 >> 


(]-2 भाग सम्पूर्ण) पक 
७... १६तज्ञा(85३३ ० बत॑शाभात॑३: 26. 59 शणीनीएएश्ाएक. 7 न्‍ 2, 


# . [7ट तरतातंत 743छ७ (०7०४ (7596 [98 %80779 $॥92509) 0. हर; 
५ पृक्षाशाशबाएंणा भा 95007 57 ०.४. [)पाए 


चआखम्बा क्‍ संस्कृत श्र 


६-9 2-५ 


४ 


है ९2 








